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बाह्यान्तर्भासने प्रभुसामर््यस्य हेतुत्वम्‌ 
संबिद्बाह्मपदार्थानुपपत्तिः 

पूरवक्तत्वादेत्थस्य विस्तरेणेह विवेचनाभावः 

कलादेरध्वनः विस्तृतविवेचनोपसंहारः 
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जडमायाया ईश्ररक्षोभितत्वं पुंसामपेक्षया तस्याः भोग्यत्वम्‌ 
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अज्ञानाद्‌ बन्धमोक्षव्यवस्था 
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अविनश्वरत्वम्‌ 

निमित्ताभावाद्‌ अनेन आत्मनां सम्बन्धस्य अनादित्वम्‌ 
अस्य आणवमलरूपत्वं मलान्तरकारणत्वञ्च 

मलस्य रोदुध्रीशक्तिनिवर्तने शिवश."पातादणोर्ञान- 
क्रिययोरभिव्यञ्जनम्‌ 

रोदध्रयाः ओदासीन्यतारतम्याद्रैचित्यम्‌ 
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पारमेश्ररे प्रतिबन्धकत्वे कालमाहात्म्यस्यापि सर्वसाधारण्य- 
सर्वमुक्तिप्रसंगाद्‌ अकिंचित्करत्वम्‌ 

प्रतिनियताद्‌ भोगक्रमादपि कर्मसाम्यस्य अवद्यत्वम्‌ 
जगद्वैचित्यकारणतया कर्मणोऽनवकल्पनम्‌ 

कर्मवचित्रयस्य भोगलोलिकाजन्यत्वे तस्या वैयर्थ्यम्‌ 
असति मरे कर्मसाम्यस्य अकिंचित्करत्वम्‌ 

तथात्वे बन्धमोक्षविभागोच्छेदः 

मलाभ्युपगमेऽपि रुद्धकर्मणोरन्तरा कर्मान्तरप्रतिरोधात्‌ 
कर्मसाम्यासंगतिः शक्तिपातानवकाशश्च 
कर्मसाम्याभ्युपगमेऽपि अयत्नतः मोक्षसिद्धौ 
शक्तिपातानवकाशः 

कर्मान्तरस्य उत्तरकालं फटने निमित्ताभावः 
निष्प्रतिबन्धरुद्धकर्मणो तथात्वे प्रतिबन्धवर्जने नैमित््याभावः 
कर्मसाम्यस्य शिवेच्छया: वा शक्तिपातवैचिव्ये 
निमित्तत्वाभावः 

एवमत्र तिरोभावस्याप्यनुपपत्तिः 

तिरोभावे ईश्वरेच्छायाः तदनुषद्गिकल्पनान्तराणाञ्च हेतुत्वे 
पूर्ववद्‌ वचनीयत्वम्‌ 
वैराग्यादेरपि शक्तिपातहेतुत्वे पूर्ववद्‌ दृष्यत्वम्‌ 
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वराग्यादीनां समस्ततया व्यस्ततया वा ईश्वरपेक्ष्यत्व 
व्यभिचारादिदोषाः 

मेदवादिनां शक्तिपातविवेकानुवादतन्निराकरणोपसंहारः 
स्वमतानुसारं शक्तिपातनिरूपणप्रतिज्ञा 

देवस्य स्वरूपाच्छादनक्रीडायोगादनेकत्वम्‌ 
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शिवदृष्टौ परमेष्टिगुरुवचनादात्मस्वरूपाभिव्यक्तो 
निमित्तान्तरान्वेषणप्रसङ्गाभावः 

स्वरूपगोपनात्मनि अणुत्वे सति पुंसः भोगे 
कर्मादिनिपित्तान्तरावकाशः 

त श्ररीस्वात्मतिरोधित्साकार्यत्वात्‌ कर्ममलयोरनादित्वम्‌ 
अपूर्णत्वेन पुरणौन्मुख्यात्‌ मलस्य लोलिकात्वम्‌ 

अत्रापि महेश्वरस्यैव हेतुत्वे सृष्टयादिकृत्यत्रये मलकर्म- 
मायापेक्ित्वम्‌ अनुग्रहादिकृत्यद्रये तदनपेश्ित्वमिति विभागः 
शिवे भक्तिरेव शक्तिपात इति भोगापवर्गसंधानाद्‌ भक्तः 
क्रमेण कमपिक्षित्वानपेक्षित्वाभ्याम्‌ अनुग्रहतारतम्य- 
प्रकाशकत्वम्‌ 

तिरोभावेऽपि परमेश्वरस्य मलादिनेरपेक्ष्यम्‌ 

अत्रार्थे श्रीसारशास्त्रप्रामाण्याद्‌ बद्धतया मुक्ततया वा 
प्रकाशने सर्वत्र स्वात्मस्वातन्त्यहतुत्वम्‌ 
श्रीमन्निशाकुलप्रामाण्यादपि मलकर्मणोरीश्वरे अकिचित्करत्वम्‌ 
शक्तिपातस्य स्वेच्छामात्रपरिकल्पितत्वे 
प्रमाणस्तुतिकृद्रिदयागुरोः संवादः 

तीत्रमध्यममन्देति त्रिविधस्य प्रत्येकं त्रैविध्ये शक्तिपातस्य 
नवधात्वम्‌ 

तत्र तीत्रतीत्रे देहनिवृत्तिः स्वतस्त्वञ्च 
मध्यतीतरेऽज्ञाननिवृत्तिः ज्ञानस्य प्रातिभत्वञ्च 
कर्मकर्तृभावतया शिष्टत्व स्वयंभूशनब्दन्यपदेश्यत्व्च 
सर्वाविशेषेण प्रतिभोल्लासे तत्र दादुर्यकम्पभदादानन्त्यम्‌ 
कम्पमानायां स्वयं युक्तिशास््रगुवदिपक्षणेन दादर्यापादनम्‌ 
एवं गुरुपरिपाटौ सर्वत्र प्रातिभस्य ज्यायस्त्वम्‌ 
महादेवेनाधिष्ठितत्वे प्रातिभस्य बाह्यानपेक्षणीयत्व 
सभक्तिकत्वं देवीभिरदीक्षित्वञ्च 

कल्पितांशे गुर्वादितः दीक्षादिस्वसंस्कार्कल्पनम्‌ 

अत्रार्थे वाजसिनेयप्रामाण्यम्‌ 
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अत्रेव श्रीसर्ववीरब्रह्मयामलादेरपि प्रामाण्यम्‌ 
परातिभविज्ञानस्य सर्वसंपत्तिहेतुत्वे शेषमुनिप्रामाण्यम्‌ 
काम्यस्य नैयत्यात्‌ केषांचन अत्र विवादोऽपि 
सोमानन्दादिगुरुभिः त्रीशिकाशास््रवृत्तौ सांसिद्धिकस्य 
चिन्तामणिप्रायत्वाभिधानादेतत्प्रतिक्षेपः 

सांसिद्धिकञ्ञानस्य दीक्षादिसंस्कारसतत््वे प्रीशिकासंवादः 
दीक्षानिमित्तकज्ञानस्य अज्ञाननिमित्तत्वादत्र अनवसरः 
प्रतिभायाः सर्वसंपत्तिहेतुत्वादेव गुरुशास्त्रादेरपि 
उपायत्वनिर्वाहः 

एवं निरूपायतत्वस्यापि प्रतिभात्मकत्वम्‌ 

परातिभस्य गुरोः संस्कारद्योक्तौ अनुग्राहकलत्वस्य हेतुत्वम्‌ 
प्रतिभायाः तारतम्येनोदयात्‌ क्वचित्स्वमुक्त्या विश्वमुक्ति- 
संभावनम्‌ 

तंत्राखोकाभ्यासात्‌ प्रातिभगुरुत्वोदयः 

मंदशक्तिपाते गुरुशास्त्रपिक्षित्वम्‌ 

स्वगुरुशास्त्राद्यपेक्े ज्ञानोदये किरणागमप्रामाण्यम्‌ 
अत्रार्थे श्रीमन्नन्दिशिखातन््रनिरूपणस्य अखण्डप्रतिपादनप्रतिज्ञा 
शिबोपायविषयकदेवीप्रश्नस्योत्तरे प्रातिभज्ञानदायकतया 
विवेकोपायस्य शम्भुना निरूपणम्‌ 

सप्रतिभस्य पुंसः मुक्तत्वं मोचकत्वञ्च 

दीक्षया मोक्षे गुर्वायततत्वं प्रातिभाद्रा तथात्वे 
केवलीभावप्रदस्वभावत्वम्‌ इति भेदः 


. नरशक्तिशिवेति तत्त्रयस्य बध्यबन्धबन्धयितृत्वविवेकाद्‌ 


अनुत्तरोदये विवेकस्य स्वरूपविषययोः निर्णयार्थं देवीप्रश्नः 
शिवादितत्वत्रयस्य गुर्वादिमाहात्म्यात्‌ प्रातिभतासादनम्‌ इति 
शिवस्य प्रतिवचनम्‌ 

अत्रार्थे दृष्टान्तद्रयम्‌ 

प्रमाणातीतविवेकोदये प्रातिभज्ञानोदयस्य अन्यानपेक्षित्वम्‌ 
्रदुर्भूतविवेके क्रीडाप्रायसिद्धीनामाविर्भावः 

्रूढविवेकस्य क्रीडासु वैमुख्यात्‌ प्रातिभवलादेव बहिरन्तः 
स्वसंविद्विश्रान्तिः 

सिद्धीनामभिधाने परप्रत्ययस्य नैमित्त्यम्‌ 

तदभावे परभावनादादर्याज्जीवन्मुक्तिः 

्रादुर्भृतविवेकस्य शापानुग्रहकार्यत्वं शक्तित्वं 
प्ररूढविवेकस्य तु मुक्तत्वं मोचकत्वं शिवत्वञ्च 
देवीपरश्नोत्तरे जाड्यात्मनः संस्कारस्य भेदनिबन्धनत्वाद्‌ 
भेदनिवृत्तौ मनोबुद्ध्योः शक्तिरूपतासादने शिवस्य एव 
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श्रोतन्त्रालोकः 


,. तदृदीक्षया शिवीभावः जीवन्मुक्तिः देहसम्बन्धेन 


शिवताभिव्यक्तिश्च 


> . दीक्षाया अस्याः बहुविधत्वं तत्र व्यस्तत्वं समस्तत्वञ्च 
६. तथात्वे देहसंस्थस्य मुक्तपदव्यपदश्यत्वम्‌ 
, अत्रार्थे श्रीरत्नमालागमशास्त्रयोः प्रामाण्याज्‌ जन्मान्तर- 


कर्मारव्धदेहस्य मायाधिष्ठितत्वान्‌ मुक्तो दहादेर्यनरप्रायत्व 
मुक्तत्वाभावशङ्कानवकाश 


, कर्मणेति पद एकवचनस्य त्रिविधंकप्रघटकतया यत्तदा 


हतहतमद्‌भावतया च सद्गति 


४. प्राणहरसद्योनिर्वाणदीक्षायाः विधेयत्वं तत्र बहविधोपाया- 


श्रयणञ्च 


, अन्यथा सिद्ध भावाद्‌ आसन्ने मरणक्षणे तस्या 


अनुष्टं यत्वनियम 


, अपरत्रिकान्तर्गते तीव्रमध्य शक्तिपात दीक्षया टहान्तं 


शिवीभावः 

अत्रार्थे निशिसंचारयोगसंचारयोः प्रामाण्यम्‌ 

मध्यमध्ये बुभक्षोरनेनैव देहेन मन्दमध्ये तु देहान्तरेण 
भोगानन्तरं देहान्ते शिवत्वासादनम्‌ 

अत्रापि तरतमभावाद्‌ विशेषत्रयोदयः 
तीत्रमन्दमध्यमन्दमन्दमन्दाख्ये त्रिविधे शक्तिपाते 
बुभृक्षप्राधान्यतारतम्यात्‌ लोकधर्मिणः स्वोचितदीक्षया 
भोगानन्तरं शिवत्वासादनम्‌ 

मालिनीमतग्रन्थस्य व्याख्यानान्तरे वियासुरित्यादिग्रन्थस्य 
अज्ञानेन सहेत्यादिग्रन्थेन संगतौ मध्यतीतव्रशक्तिपात- 
विषयत्तम्‌ 


 प्रातिभज्ञानवतत्वेऽपि शक्त्या सद्गुरुं प्रति अभिमुखौकरणे 


संवाददादयपिक्षया यियासुत्वौचित्यम्‌ 
एतद्व्याख्यानस्य नन्दिशिखातन्त्रोपज्ञत्वम्‌ 
तमाराध्येत्यादिमालिनीग्रन्थस्य मन्दतीत्रविषयत्वम्‌ 
नवधा शक्तिपातस्य संविदनवच्छेदभोगांशावच्छेदाभ्यां 
परापरविभागसारत्वम्‌ 

उभयत्र मायान्तरवर्तिकर्मनिरपेक्षत्वम्‌ 
मायान्तरालतूर्ध्ववर्तिुद्राणां कर्मनैरपेक्षयेण भेरवीभावः 
जपादिकर्मणः तत्तत्सिद्धौ कर्मनैरपेक्ष्यव्याघातशङ्का 
तत्र प्रवृत्तौ शक्तिपातैकहेतुत्वे कर्मनैरपेक्ष्यसिद्धि 
कर्मणः भोगप्रदत्वेन भोक्तृतिरोधायकत्वात्‌ जपादे 
क्रियाशक्तित्वं न कर्मत्वम्‌ 
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विषयानुक्रमणिका 


शुद्धानां भोगोत्कतायां पारमश्वरस्वातन्त्यनिबन्धनत्वमिति 
प्राग्दत्तात्तरानुवादः 

पशुशिवावस्थानभेदेन एकस्या एव वाधकतया कर्मत्व 
क्रियाशक्तित्वञ्च 

अत्र सिद्धर्भुक्तिमुक्तिस्वातन्त्यलक्षणत्वम्‌ 

भागाधानान्नतु पर्यन्ते शिवताधानाद्‌ विष्ण॒वादिरूपताद- 
मयापदवर्तित्वम्‌ 

तेषामनुग्रहसाम्यं शिवशक्तिपातस्य हेतुत्वम्‌ 

तदेवं प्रकृतिपुरुषविवेकात्‌ कस्यचन प्रकृतेरुततीर्णत्ं 
पुंमायाविवेकात्‌ कस्यचन मायातः 

्ाक्तनस्य ज्ञानाकलत्वं कर्मत्वञ्च पश्चात्तस्य कर्मनिवृत्तिः 
्ाक्तनस्य प्रकृत्यधः संसरणाभावेऽपि मायाधः 
अनन्तनाथसृष्टत्वम्‌ 


, पश्चात्तनस्य शिववप्रेरणया क्रमेण मन्त्रमहेशत्वाद्यापादनम्‌ 


परणशक्तिमात्रस्य मलटविविक्तशिवभावप्रकाशकत्वम्‌ 
अत्रार्थे स्वच्छन्दशास्त्रप्रामाण्याद्‌ वैष्णवादीनां भ्रान्तत्वं 
शिवज्ञानस्येव शिवतापत्तिदायकत्वम्‌ 


, शक्तिपातस्य शिवतापत्तिपर्यन्तत्वाद्‌ एषां शिवज्ञानेऽधिकाराभावः 
, एषां शिवतौन्मुख्ये लिब्गोदधारादिदीकषाक्रमेण 


द्विगुणसंस्कारापेक्षित्वम्‌ 

अत्रार्थे दृष्टान्तः 

निरपेक्षशक्तिपातनिरूपणोपसंहारः 

मतद्घकिरणाटीनामनयैव दिशा व्याख्येयत्वम्‌ 

तस्यैव प्रसादाद्‌ भक्तिः तया परा सिद्धिरित्यत्रा्थ 
पुराणस्यापि प्रामाण्यम्‌ 

कर्मादिनैरपेक्षये नैर्मल्यादात्मनः पूर्णत्वं विष्ण॒वादिविषयायां 
भक्तौ कर्मादिसापेक्षस्यैव शिवस्य हेतुत्वमिति अन्वय- 
व्यतिरेकमुखेन पुराणार्थव्याख्यानम्‌ 

अत्रार्थे अनपेक्षितवदुर्छभत्वाऽरागित्वस्य शक्तिपातवैचित्रयस्य 
चाभिधानाद्‌ गुरोरुत्पलदेवस्याप्यनुमोदनम्‌ 

मातंगे उन्मीलनीशक्तिव्याख्यानद्रारेण श्रीमदनिरुद्धेन 
एतदर्थाभिधानम्‌ 

समयिपुत्रकसाधकाऽ ऽचारयैत्यधिकारिचतुषटयस्वरूपनिर्णयः 
शक्तिपातस्य क्रमाक्रमाभ्यां समासविकासयोगादेषां वैचित्यम्‌ 
शक्तिपातक्रमाक्रमाभ्यां सम्प्रदायवैचित्रयात्‌ सिद्धान्तादौ क्रमत्वं 
त्रिकाटौ चाक्रमत्वम्‌ 
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त्रिकगुगरधः स्रोतसुतीर्णत्वाभिधानाद्‌ अत्रार्थे श्रीभैरवकुल- 
प्रामाण्यम्‌ 


, वाममार्गिणः भैरवे तन्त्रे पुनः संस्कारापेक्षित्वाभिधानात्‌ 


ज्ञानाचारभेदस्य आधरौत्तर्यनिमित्तत्वे सर्वाचारहदयप्रामाण्यम्‌ 


७. शवादीनां विशेषतः वैष्णवानां भैरवे मण्डले पशुरुपत्वाद्‌ 


योग्यताऽ धावः 

अन्यशास्त्ररतस्य अन्यस्मिन्‌ सिद्धयभावः इत्यभिधानाद्‌ 
अत्रार्थे स्वच्छन्द शास्त्रप्रामाण्यम्‌ 

एवं वैष्णवादीनां तादृशशक्तिपाताभावे समय्यादिगुरुत्वाभावः 
छद्मगुरोः तच्छिष्यस्य वा नरकगामित्वम्‌ 

छदमगुरौ भक्तंस्तिरोभावरूपत्वं न तु शक्तिपातलिद्गत्वम्‌ 
भूपतिना चौरस्य इव सदगुरुणा छद्मगुरोः शैवज्ञानाहरणेन 
निग्रहीतव्यत्वम्‌ 

प्रथमं गुरुणा शिवज्ञानोपदेशेऽपि अस्य वामाधिष्ठितत्वात्‌ 
पतिपटप्राप्त्यशक्यत्वम्‌ 


. वेष्णवादीनाममोक्षे मोक्षल्िप्सया मायया श्रामणे 


स्वच्छन्दशास्त्रप्रामाण्यम्‌ 
शववैष्णवशास्त्रमेलनात्‌ ततः तत्तत्समयोल्टंघनाद्‌ एषाम्‌ 
उभयभ्रंशः 

अन्यशास्त्ररतस्य शिवज्ञानानधिकारे श्रीमद्गह्वरप्रामाण्यम्‌ 
विभज्य अस्य प्रदर्शने अनवच्छिन्नत्वादूर््वस्थस्य अधःस्थे 
अधिकारः न इतरथा 


. एवमूरध्वस्थगुरुणा अधरक्रियाणां सफलीकरणम्‌ 


अधः स्थशिष्यस्य चोर्ध्वमानयनम्‌ 

अत्रार्थे दृष्टान्तः 

एवमधराधरस्य उत्तरोत्तरेऽधिकारे शास्त्रलड्धित्वं निग्रहणीयत्वञ्च 
शैवादीनां परस्परम्‌ आधरौत्तर्ये शक्तिपातस्य नैमित््यम्‌ 

ज्ञानिषु श्रतादिचतुष्के भावनामयज्ञानस्य मोक्षैककारणत्वात्‌ 
ज्यायस्त्वम्‌ 

योगिनस्तु स्वभ्यस्तज्ञानवत्वात्‌ मोक्षकारणत्वम्‌ 

एवं साक्षान्मर्त्यमोचकत्वाभावे ऊर््येषु सदाशिवतच््ेषु 
योगजसिद्धेरनवकाशः 

मालिनीतंत्रप्रामाण्यात्‌ स्वभ्यस्तज्ञानवतः एव मोक्षदत्वं गुरुत्वञ्च 
अत्र शंभुनाथप्रोक्तविभागप्रदर्शनोपक्रमः 

अतः प्राप्तस्यापि अस्वभ्यस्तज्ञानस्य गुरोः त्याज्यत्वम्‌ 

तत्र भूद्गद्रमदृष्टान्ताभ्यां विज्ञानार्थिना अशक्ताद्‌ गुरोः 
शक्तगुर्वन्तरगमने शिववचनप्रामाण्यम्‌ 
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तिरोभावस्वरूपविवेचनप्रतिज्ञा तत्र परमेश्वरस्य 
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भवद्‌दर्शनदीक्षितत्वेऽपि तत्र विप्रतिपन्नानां कुमार्गित्वे 
तिरोहितत्वमित्यत्र दृष्टान्तमुखेन मानस्तोत्रवचनात्‌ 
श्रीविद्याधिपतिप्रामाण्यम्‌ 

्बुद्धचेष्टया अस्यान्तर्दाहिस्य तिरोभावरूपत्वम्‌ 

अस्य तिरोधानहेतुत्वे पूर्वविधितुल्यत्वम्‌ 

एवं परमेश्वरच्छाहतुत्वादस्य दुःखपात्रत्म्‌ 

तत्रापि इच्छावशाद्‌ दुःखवेचित्यस्य उभयात्मकत्वम्‌ 
एेहिकामुष्मिकदुःखभेदेन कालादीनां विभागः 
श्रीमदानन्दगह्रग्रामाण्यात्‌ तिरोधाने समयोल्लघनस्यापि नैमित्त्यम्‌ 
तत्रापि मन्दतीत्रादिभेदाद्‌ बहुविधत्वम्‌ 

तिरोधानव्यपगमे स्वतः परतो वा अनुग्रहहेतुत्वम्‌ 

आद्रे स्वयं पश्चिमे गुरवाद्यवलम्बनेन दीक्षादिना शिवतासादनम्‌ 
अत्रापि शक्तिपातवेचित्रयात्‌ चिरक्षिप्रत्वादिवेचित्यम्‌ 
पञ्चकृत्यकारित्वस्य शिवत्वम्‌ 

तदात्मतापरामर्शिनः योगिनोऽर्चादीनां सदोदितत्वम्‌ 

भोगस्य बन्धत्वात्‌ तत्र भोगासक्तिनिषेधः 

शिवे ज्ञानक्रिययोरभेदात्‌ कुलालादिवत्‌ कर्तृत्वस्य अमुख्यत्वम्‌ 
देहात्माभिमानिनाम्‌ अस्माकं मुख्यकरतृत्वाभावात्‌ 
स्वतन्त्रात्मन्येव शिवत्वाभिमानस्य विधेयत्वात्‌ जगतः 
स्वेच्छानुवर्तित्वस्य अखण्डनम्‌ 

शरीरधरमेष्वेव श्रान्तस्य परमार्थे भ्रान्तिरिति वचनादत्रार्थ 
ऊर्मिमहाकुलप्रामाण्यम्‌ 

उत्करान्तर्नियतदेशतया विधानाद्‌ अनया आत्मनः आकारो 
योजनाद्‌ अस्याः सारशास््रोक्तं भोगोपायत्वम्‌ 
परतत्त्वकामेरेतदनुष्ठानस्य निषेधः 

्रीपर्वशास्त्रोक्तस्य उत्क्रान्तिलक्षणस्य भोगहान्यर्थ 
देहत्यागोपायत्वं न तु मुक्त्युपायत्वम्‌ 
भीष्मादेर्त्तान्तादेतदर्थस्य पोषणम्‌ 

उत्क्रान्ति विना देहत्यागस्य अशक्यत्वम्‌ 
शिवाहंभावाभिमानेनैव मुक्तिः, उत्क्रन्त्या देहत्यागः 
इत्येतदर्थस्य मालिनीतंतरोपज्ञत्वम्‌ 

पञ्चकृत्यकारित्वाभिमानस्यैव मुख्यदीक्षात्वम्‌ 
श्रीनिशिचारमप्रामाण्यात्‌ सविकल्पवृत्तीनां देहपाते 
निर्विकल्पवृत्तीनां देहभावेऽपि मुक्तौ संशयाभावः 

पुनः पुनः फूत्कारोत्तेजितविस्फुलिङ्गदीपनन्यायाद्‌ देहान्ते 
बोधाग्निप्रज्वलनाद्‌ विदेहमुक्तिसार्थक्यम्‌ 
शास्त्रसम्मतदीक्षोपक्रमोपसंहारः 
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३। 


विषयानुक्रमणिका 
पञ्चदशमाह्िकम्‌ 


भागमोक्षापायदीक्षाङ्गतया यागनिरूपणप्रतिज्ञा 

स्वायम्भुवे मालिनीमते च दीक्षाया भागाद्युपायत्व- 
प्रतिपादनमिंत गुरुवचनम्‌ 

माल्िनीवाक्यन दीक्षायाः साक्षान्मोक्षोपायत्वाभिधानम्‌ 
ग्रन्थसमन्वयाद्‌ दीक्षायाः संस्कारद्रारेण भोगमोक्षाभ्युपायत्वम्‌ 
दीक्षाया मोक्षाभ्युपायत्वरे श्रीमन्मतद्गप्रामाण्यम्‌ 

तत्रैव विद्यापदे विद्यायाः साक्षान्मोक्षोपायत्वाभिधानम्‌ 
विद्योपायेऽशक्तेष्वेव दीक्ाचर्यायागानां तदद्रारा 
मोकषाभ्युपायत्वमिति सर्वत्र ज्ञानिन उत्तमत्तम्‌ 

ज्ञानिनः दीक्षया संम्कारमात्रोपयागः 

ज्ञानिनो स्वविज्ञानानुरूपफलखाधिगमः 

लीत्रणक्तिपातपवित्रित दीक्षासंस्कारमस्यापि अनुपयागित्वम्‌ 
शरतरिशिकम्रामाण्यात्‌ सांमिद्धिकज्ञानस्येव दीक्षात्वम्‌, तद्रतः 
मर्वज्त्तरे सर्वत्राधिकारित्व प्वपररहितचिन्तनशाटित्व 
माल्िनीशास्त्रप्रामाण्यम्‌ 

तत्र श्रीकंरणविधिप्रामाण्यात्‌ चर्यादीक्षायागज्ञानयोग्यताभदात्‌ 
पगणां वैचित्येऽपि उत्तरोत्तरमुत्कर्षे सांसिद्धिकस्य 
गुरुशब्दव्यपदेश्यत्वम्‌ 

शिष्यपरीक्षापुच्छयोरन्यतरपुरस्सरं तस्यैव दीक्षाकर्मणि 
अधिकारित्वम्‌ 

अत्रार्थे स्वच्छन्दशास्त्रप्रामाण्यम्‌ 

वासनाभेदतः साध्यप्रप्तिभेदेऽपि भुक्तौ मुक्तौ मन्त्रादीनां 
निरतिशयत्वम्‌ 

वासनाभेदाद्‌ गुरुशिष्यफलभेद इति शिष्येषु लोकधर्मि 
शवधर्मिमेदात्‌ साधकस्य निर्वीजसवीजभेदात्‌ मुमुक्षोश्च 
रेविध्यं तत्र सव्रीजस्य समयात्मिकादीक्षाविधानम्‌ 
शिवधर्मिणि लोकधर्मिणि च साधके भृत्यर्थं दीक्षाया 
मन्त्राराधनाभ्यां क्रमेण प्रारब्धवर्जसकलकर्मशोधकत्वं 
केवलमशुभकर्मशोधकत्वञ्च 

अनेन अणिमादिभोगानन्तरम्‌ अकठपद्गेगः 
निर्बाजदीक्षायाः समयाचारपाशविशोधकत्व पाशत्रयवियोज- 
कत्वमिति द्रैविध्ये उत्तत्र सदयोनिर्वाणदेति व्यपदेशः 
देहत्यागे परपदलाभाऽविशेषेऽपि सबीजायां विपन्निर्मुलनाय 


समयाचारपाशपरिपालनापरिहार्यत्वम्‌ रपा 


कारिका-संख्या 
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श्रीतन्त्रालोकः 


गुरोः शिष्ययोग्यतानुगुणं दीक्षाश्रयणम्‌ 
दशिकस्य योग्यं प्रति शिवादेशाद्‌ दीक्षाया अवश्य- 
करणीयत्वम्‌ 

ददद्रायापि शिष्याय स्वधनेन दर्वाजलेन वा गुरोर्दक्षो- 
पदेशस्य अनिवार्यत्वम्‌ 

शिष्येणापि दीक्षायाः प्राक्‌ स्वस्य भिक्षोपात्तस्य वा धनस्य 
गुरवे उपाहरणेन यागयोग्यतालाभः 

शिवताविष्टस्यैव दीक्षणसामर्थ्याद्‌ गुरुत्वविधानम्‌ 

अत्र शिवतावेशस्य बहूपायसाध्यत्वम्‌ 

तत्र स्नानादिभिरावेशस्य बाह्यत्वं क्रमिकत्वं 
समीहितसिद्धिप्रदत्वञ्च 

ब्राह्मस्य शिवाभिमानतोपायत्वम्‌ 
अध्यात्मबाह्ययोरन्योन्याश्रयत्वात्‌ शिवाभिमानस्य मोचकत्वं 
तत्र श्रीब्रह्मयामलप्रामाण्यम्‌ 

श्रीमदानन्दशस्त्रप्रामाण्यात्‌ शिवाभिमानिनि अशुदध्यभावे 
स्नानस्य तुष्टिजनकत्वम्‌ 

स्नानातरिर्मलताक्रमेण निर्यत्नं संवित्समावेशः 
ूर्त्यष्टकमधिकृत्य मन्त्रदरारेणान्तर्मलदाहे निमज्जनस्य 
स्नानरूपत्वम्‌ 

मूर्त्य्टकक्रमेण स्नानाष्टकनिरूपणे पार्थिवस्नानविधिः 

तत्र सूर्यस्य विश्वतर्पकत्वप्रपञ्चनम्‌ 

जलस्नानविधिः 

तैजसस्नानविधिः 

वायव्यस्नानविधिः 

नाभसस्नानविधिः 

सोमार्काग्नित्रयस्नाननिरूपणम्‌ 

ततः शुद्धशोधकयोरात्ममहाहदेऽवस्थानम्‌ 

स्नानाष्टके उत्तरोत्तरस्य उत्तमत्वमन्ततः 
आत्मेकभूतमन्राश्रयणम्‌ 

स्तानाष्टकात्‌ क्रमेण धृत्याद्यभेदान्तफलाष्टकलाभः 
मूर्त्यष्टकस्य स्वरूपशिवरूपाभ्यां ध्यानात्‌ तत्तत्फलप्रदत्वम्‌ 
अनेन विधिना अचतिोऽपि पूर््यष्टकस्य धृत्यादिफलग्रदत्वम्‌ 
योगसंचारप्रामाण्यात्‌ पार्थिवादिमन्त्राणां प्रतिनियतफलत्वम्‌ 
निर्मर्यादशास्त्रमर्यादया वीराणां स्नानार्चादौ धरादिविग्रहाष्टके 
विशेषाभिधानम्‌ 

श्रीमत्त्िशिरसप्रामाण्यात्‌ नवमस्य मद्यस्नानस्यापि निरूपणम्‌ 
मद्यस्नानात्‌ साधकस्य मुमुक्षुत्वं केवलीभवनञ्च 
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विषयानुक्रमणिका 


मन्रन्यासादौ योग्यताधायकस्य स्नानस्यैव, नान्यस्य, 
यागाद्गत्वम्‌ 

तस्य स्नानाष्टकस्य बाह्यान्तरभेदेन द्वैविध्यम्‌ 

आन्तरस्नाने मूर्त्यष्टकस्य प्रत्येकं सार्धमदभुलं व्याप्यावस्थानं 
द्रादशान्तत्वञ्च 

स्नानाटके यथादेशकालम्‌ एकतमस्यैव अनुष्ठेयत्वम्‌ 
स्नानविध्युपसंहारः स्नानान्तरकर्तव्योपदेशश्च 

तत्र यागगृहप्रस्थानविधाने स्थानकल्पनाख्यप्रमेयावतारशच 
स्थानस्य बाह्यान्तरतया द्वैविध्यम्‌, तत्र बाह्यस्य कलिङ्गादि- 
शूपत्वं सिद्धिविशेषोपायत्वञ्च आन्तरस्य देहान्तःग्राणयोजन- 
रूपत्वं सिद्ध्युपायत्वञ्च 

पीटस्थानस्यैव यागयोग्यत्वं तस्य बाह्यरूपतया बहि- 
गान्तररूपतया च टदेहेऽवस्थाने श्रीनैशसञ्चारप्रामाण्यम्‌ 
तरयाणां पीटोपपीटसंदोहानां प्रत्येकं तरैविध्याद्‌ अन्तर्ाहयक्रमेण 
पीठानां कामरूपाद्येकाग्रान्तेति नवधात्वम्‌ 
प्रयागादिलाहलान्तानां क्षे्ा्टकत्वं विरजैरुदिकादि- 
मरुदेशान्तानाम्‌ उपक्षेत्राष्टकत्वञ्च 

जालन्धरादिखेटकान्तस्य उपसंदोहा्टकत्वम्‌ 
शाम्भवाणवशाक्तेतिधामत्रयस्य देहेऽवस्थानम्‌ 

पीठानां देहायतनगामित्वेऽपि बहिगनुगरहा्थं ज्ञानयोगवेचक्षण्येन 
देवीनामभिव्यञ्जनस्थानस्य बहिः पीटत्वम्‌ 

अत्रार्थे दृष्टान्तेन अधर्मनिविडे देशे पीठस्येव ज्ञानयोग- 
शाकित्वप्रदर्शनम्‌ 

पीटस्थस्य ज्ञानयोगादिपात्रत्वे दृष्टान्तः 

पीठादेर्बहिरभरमणाद्‌ देहाद्यन्तरनुसंधानस्य महत्तत्वम्‌ 
एवमन्तर्बहमिऽर्थिताभेदात्‌ स्थानभेदकल्पनानन्त्यम्‌ 
श्रीवरावलिहदये विबोधदृष्टया देहे बहिश्च यागस्थानानां 
सप्तत्वाभिधानम्‌ 

मुक्तौ स्थानभेदकल्पनाऽभावः 

अत्रार्ये श्रीनिशाचारप्रामाण्यान्‌ मक्तेः र्थानजत्वनिषेधो 
भावप्रसादैकशरणत्वञ्च 

श्रीमद्वीरावलिप्रामाण्यात्‌ मोक्षे संविद्विकासाद्‌ अज्ञाननिवृततेः 
नैमित््यात्‌ स्थानभेदानवकाशश्च 

गुरुकचनात्‌ सिद्धौ मुक्तौ वोभयत्र भावनैर्मल्यस्यैव हेतुत्म्‌ 
परतिबिम्बनदार्द्यस्य साध्यसाफल्ये हेतुत्वाद्‌ देशकालादि 
सामग्रयपेक्षया भाववैमल्यस्य उत्तमत्वम्‌ 

अत्रार्थे श्रीसारशास््रप्रामाण्यम्‌ 
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श्रीतन्त्रालोकः 


अत्रैवार्थे स्पन्दवाक्यसंवादः 


अतो विश्रान्तिधामन्‌ एव सिद्धौ मुक्तौ च स्थानतया व्यपदशः 


वहिर्यागसिद्ध्यर्थं सामान्यन्यासभदासूत्रणम्‌ 

क्रमाक्रमात्‌ तस्य मातृकामालिनीरूपाभ्यां द्ररूप्यम्‌ 

तत्र मातुकान्यासनिरूपणम्‌ 

पालिनीन्यासनिरूपणम्‌ 

मालिन्याः शक्तिमता क्षाभकत्वं शक्तिरूपत्वञ्च 

अस्या एव ब्रीजयानिक्षाभ निखिलसिदध्यादिवितरणक्षमत्वम्‌ 
नैकविधषु क्षोभषु नादिफान्तमालिनीक्रमस्य मुख्यत्वं 
कृठपुत्तलिकादिशब्दव्यपदेश्यत्वञ्च 

मातृकामालिनीशब्दयोः प्रवृत्तिनिमित्तं तत्र शम्भुनाथग्रामाण्यम्‌ 
तत्र श्रीपूर्वतन््प्रामाण्यात्‌ मन्त्रान्तरस्य वलनमुक्तिप्रदत्वार्थ 
मालिन्या: पुनर्न्यासविधानम्‌ 

एवं सिद्धिमुक्त्यानुकृल्यन अक्षहीनफट्वीमिति पिण्डाभ्या 
मातृकामालिन्याः क्रमाद्‌ युगपच्च न्यासविधानम्‌ 
मामुदायिकविन्यामे क्रमाक्रमाभ्यां पिण्डयारनयो पृथगेकत्र 
वा याजनम्‌ 

सिद्धीप्सुना फलार्थं मुमुक्षुणा च संस्कारार्थं संक्षपविस्तराभ्या 
क्रियाश्रयणे न्यासादिकर्मणां शिवतापनिपरमार्थत्वम्‌ 
तदनन्तरम्‌ अर्घपात्रविधिनिरूपणम्‌ 

तत्रर्चया बुभृक्षो मुमुक्षो च यजिकारकाणां 
शिादव्यतिरेकित्वम्‌ 

पूजावल्लोकिकक्रियायामपि अश्वदृ्टान्तेन 
शिवाव्यतिरकप्रदर्शनम्‌ 

एवं शिवैक्याभ्यासात्‌ कारकाणां द्रैतपरित्यागो विश्वस्य च 
संपूर्णतालक्षणः क्षोभोल्लासः 

अत्रार्थे परमगुरुकृतपृजनस्तोत्रसंवादः 

एतमनुशीलयतां पूर्णशिवत्वे फलान्तरानवकाशः 
न्यासार्चनादिक्रियामात्रस्यापि एेक्यसमापत्तक्रमेण 
परफलग्रदत्वम्‌ 

साधकेऽपि मन्त्ैक्यक्रमेण सिद्धिप्रदत्वम्‌ 

मतादिप्रामाण्याटत्र साधनाऽनुपादेयत्वम्‌ 

अर्चाक्रियायाः समस्तकारकंकात्म्यवपुस्त्वम्‌ 
स्थानशाधनक्रमाद्विभज्य कारकेकात्म्यप्रदर्शनम्‌ 
तत्रार्घपात्रस्य अपादानत्वं यत॒ आदत्तजलस्य शोधने 
करणत्वम्‌ 

शिवार्ककरसंस्पर्शात्‌ तस्य सर्वशोधकत्वे श्रीपूर्वशस्त्प्रामाण्यम्‌ 
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विषयानुक्रमणिका 


पशशासनसंपर्कादशुद्धस्यापि तेनेव शाधनम्‌ 
संविदासन्नत्वदुरत्वतारतम्यकृता भावाना शुद्ध यशद्धिविभागा 
यागयोग्यत्वायोग्यत्वविभागश्च 


. एव गुरूपद शाद्‌ वोरषु अमृतस्य यागयाग्यत्वम्‌ 


एवं संविदुद्रेचकस्य अचिदनुद्रचकस्य वस्तुन 
यागयोग्यत्वमानन्दातिशयकारित्वञ्च 
अतएव कलादिषु शास्त्रषु मद्याद परममाहात्म्याभिधानम्‌ 


, लोकस्थितिरचनाथं पाशवशास्त्रषु मद्यादेरणद्धत्वाभिधानं 


वस्तृतस्त्‌ तस्य शुद्धत्वम्‌ 


६. अत्रार्थे निदर्शनानि 
७. दण्णन्तेन पाशवशास्त्रोक्तस्य अद्रयनयोचित्यसंभावनम्‌ 


्रतिस्मृत्योर्‌ हंसभक्ष्यत्वमधिकृत्य विप्रतिपत्त 
शिवाद्रयनयस्य वरायस्त्वम्‌ 


,. अज्ञत्वादिदषिभ्यो मुनिवचसाऽप्रामाण्यम्‌ 
तत्र विधिनिषेधयोर्विषयभेदात्‌ शुदध्यशुद्धिविभागे दूषणपरिहार 


भिन्रे विषये शिवोक्तः श्रत्यवाध्यत्वं समाने तु 
णिवाक्तया श्रुतिबाधकत्तम्‌ 


, टेहार्धपात्रयोर्न्यासानन्तरम्‌ अर्धघजठेन सामान्ययागापकरण- 


प्रक्षणपूर्वकं बाह्मयागानुष्टानविधिनिरूपणम्‌ 


` व्रिशिर-शासनादिप्रोक्तस्य द्रारपूजाविधेर्निरूपणं तत्रान्त 


ममृक्षवे उत्तरदिगौन्मुख्यविधानम्‌ 


४. अनुपाहितसंविदि मृत्याभासनयागत एव 


संवित्प्रकाशस्यैव उत्तरादिदिग्विभागत्वम्‌ 
तत्र पारमेश्वरप्रकाशावस्थानवेशिष्याद्‌ विश्वस्य ऊर्ध्वाऽधो- 
मध्यत्वम्‌, मध्यादेव च दिक्चतुष्टयाद्धव 

आशाचतष्के मध्यविश्रान्तियोगाद्‌ दिशाम्‌ अष्टधात्वम्‌ 
अमुष्येव दिग्िभागस्य शास्त्रकाकद्शा प्रपञ्चभद 
तत्र शास्त्रीये दिग्विभागे पञ्चमनत्रतनी ईशानादिवक्त्रभटात्‌ 
प्रकाशांशव्याप्त्या दिक्षट॒काल्टास 


, भृत्तव्याप्त्या ववत्रभदाम्नाये आकाशस्य तम प्रकाणयाश्रयत्वन 


दिशां षौडढात्वम्‌ 
मध्यस्य प्रकाश्यरूपत्वात्तत्र दिक्चतुष्टयाल्लास 


,. इत्थं पञ्चमन्त्रतनोः शिवस्य सादाशिवादिग्रह्मान्तानां च 


विश्दिगीशत्वम्‌ 


विष्णो विधातरि च पञ्चमस्य ऊर्ध्ववक्तरस्याभावेऽपि 


तत्र षोढादिदिग्विभागस्याकषुण्णत्वं तदिग्विभागस्य 
पञ्चमवक्त्रोदञितत्वञ्च 
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श्रीतन्रालोकः 


, दौकिकदिग्िभागेऽपि ब्रह्माण्डमध्ये रवेः प्रकाशांशव्याप्त्या 


चतसृणां दिशामुल्लासः परस्परापेक्षया तासां क्रमव्यत्ययश्च 


, विपर्ययवैचिव्येऽपि आसां प्रकाशमात्राधीनतया 


प्रतिनियतफलप्रदत्वम्‌ 


, महेश्वराधिष्ठितत्वाद्धेतोर्दिग्विभागवेचित्रयस्य सूर्याश्रितत्वम्‌ 


साधकाश्ितदिग्विभागाभिधानम्‌ 


७. सौरे इव अत्रत्येऽपि न कंवलं परमेश्वरस्य अपितु 


शक्रादिलोकपालवर्गस्याधिष्ठातृत्वम्‌ 


. लोकपालानां प्रकाशशक्त्यंशत्वप्रदर्शनम्‌ 
, प्रतिनियतत्वाभावात्‌ सौर्यः दिश एव ग्राह्यतया उपदेशः 
, तत्र सर्वगानिलदृष्टान्तेन साधकाश्राससंबोधाद्‌ रेन्द्रयादि- 


शक्तीनां नियतदिगाधिपत्येन तदुचितफलप्रदत्वनिरूपणम्‌ 


, . एवम्‌ ईशानादिकारणपञ्चकाधिष्टानादपि दिशां 


तत्तत्फलप्रदत्वम्‌ 


. यागस्थले सर्वत्र साधकाभिप्रायेण मध्यीभूतस्य सर्वाधिष्ठातुः 


शंकरस्य सूर्योदयस्य चापेक्षया पूर्वादिदिण्व्यवस्थानम्‌ 


. एवं मध्यनाधस्य दक्षिणपश्चिममहसः ग्रहणार्थम्‌ उत्तरपूर्वा 


भिमुखोपवेशनेन देहशुद्ध्याचरणविधानम्‌ 


४. तदनन्तरं देहप्राणादिशोधनोपक्रमे देहस्य बहिरन्तर्दाह- 


निरूपणम्‌ 


. दाहस्य ध्वं सत्वं देहपुर्यष्टकाहन्ताविध्वंसात्‌ मनत्रा्नः 


ध्वसकत्वम्‌ 


, एवं साधकदेहे अहन्तानास्पदीकृते देहदाहकथनौचित्यम्‌ 
. देहसंस्कारस्याप्यवधूननात्‌ चिदात्मविश्रामणोपदेशः 
८. ततः साधकेन पूर्तिप्रणवहमितिव्यपदिष्टाया 


आद्यतरद्गितायाः प्राप्तिः 


. विशेषन्यासवेचित्रयोपक्रमे तत््वोदयफलात्मकस्य न्यासषट्‌- 


कस्याभिधानं तत्र प्रत्येकं मुख्यतयोपास्यस्य न्यास्यत्वे प्रथमे 
रतिशेखरस्य षष्ठे तु नात्मनः न्यास्यत्वविधानम्‌ 
्रीपूर्वशास्त्रे शंभूनाथनिरूपिते भैरवसद्धावन्यासविधौ 
रतिशेखरवर्जनस्य न्याय्यत्वम्‌ 

अत्रैव लक्ष्मणगुप्तस्याऽन्यथाव्याख्याने षड़्विधशांभवन्यासा- 
भिधानं तदुपरि शिखादिपदान्तं षड्विधे शाक्तन्यासे 
मातृसद्धावाया आवाहनविधानम्‌ 

शास्त्रानुसारिणि विधौ तु कालसंकर्षिण्याः स्मरण- 
विधानाद्विशेषत्वम्‌ 

परादेव्या एव पतृसद्धावेति आगमिकीसंह 
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विषयानुक्रमणिका 


, सारशस्त्रदेवीयामलयोः प्रामाण्यात्‌ शाक्तन्यासस्य 


मूर्त्यादिपराशक्त्यन्तषड्विधत्वम्‌ 
शंभवशाक्तयामलटस्य महान्यासत्वे मोक्षा्थिनः प्रथमं 
शाक्तन्यासानुष्टं यत्वम्‌ 


, अत्रव व्याख्यानान्तर मरहारक्रमण न्यासद्याऽनुष्ट यत्वम्‌ 
५. सपकलमन्त्रषु न्यासस्य घोटात्वे आवाह्यमन्त्रस्यव सवत्र 


ष्ष्टस्थानयाज्यत्वम्‌, तत मदराप्दर्शनम्‌ निम्‌ 

महान्यासस्य षोढात्वे सानुत्तरजाग्रदादिषण्णाम्‌ अवस्थानां 
प्रत्येकं षटकारणाधिष्टानन षडात्मतया षट त्रिंशत्तत्वयोगानु 
संधानाद्‌ देहे शुद्धसृष्टिप्रकाशनम्‌ 

न्यासबटक्रमाद्‌ अभेदापादनाद्‌ टहस्य भैरवीभावापाटनमव 
शुद्धि 

अतश्च देहदाहानन्तरमेव साधकस्य शान्तशिवे रूढत्वात्‌ 
शदधदेहसृष्टेः वैयर्थ्यमिति विप्रतिपत्सूना शांभवतत््वानभिज्ञत्वम्‌ 
वैश्ररूप्यावभासयितत्वं नाम शिवत्वमिति शान्तशिवस्याभाव 
भावे च जडतल्यत्वम्‌ 

तथाभासनयोगादस्य परानपक्षित्वम्‌ 


, ३. बन्धमोक्षनिबन्धनयोर्भेदाभदयोरत्रव भास्यमानत्वात्‌ 


शिवताविकल्पदार्दयात्‌ मायाप्रमातु शिचीभावे न्यासादटश्च 
तटदभ्यासफलत्वम्‌ 


, अत्रार्थं दृष्टन्तं 


भ्रातनालभ्यस्य निर्विकल्यतातिमरशदादयस्यव शिवत्वम्‌ 
स्वस्य प्रकाशस्वभावस्य सततविमर्शाभावे भावनालभ्यशिवत्व- 
व्यतिरेकस्य हतुत्वम्‌ 


५.७. शिवत्वस्य भावनालभ्यत्वाद्‌ देहादिप्रमातरि शिबात्मना 


१८८. 
९८.९९. 


९ ६ 0. 


१६१ 


प्रस्फुरणाऽभाव 

प्रत्युत तत्र विपरीतपरामर्शयोग 

अतोऽविकल्पत्वस्य भावनालभ्यत्व्मव 

तीत्रतमशक्तिपातजषां द्वितीयाहविकोक्तदीक्षान्यासादिनिष षेधानुवादः 
प्रकृते तथान्यस्तदहस्य पुष्पमन्तरादिभि 
समासव्यासाभ्यामचनविधानम्‌ 


तत्र न्यासादौ वापाचारत्वाद्‌ व्रामकरण सर्बानुष्ठानविधानम्‌ 


३. वामशब्दस्य रहस्यार्थाभिधायित्वे श्रीमतङ्गादिप्रामाण्यम्‌ 


अत्र पाद्भष्टानामिकया मद्यतपणे श्रीभर्गशिखागमशासनया 
प्रामाण्यम्‌ 


सकलपूजाकर्मणः वामकरेणानुष्ठीयत्वे 
श्रीमन्नन्दिशिखाऽऽनन्दशासनयोः प्रामाण्यम्‌ 
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विषयानुक्रमणिका 
तादात्म्यसृष्टत्वात्‌ तेषामर्च्चत्वम्‌, स्वातन्त्यलाभादषां पृजकत्वम 
पजकस्य परत्वं पूज्यस्य परापरत्वं सृष्टस्य अपरत्वम्‌ 
आयनताम्पटत्वञ्च 


, सिद्धान्तादिषु आसनस्य विद्याकलान्तत्व मतयामट 


मटाशिवान्तत्वमिह उन्मनान्तत्वम्‌ आसना्चनानन्तरं 


, सिद्धयोगीश्वरमतप्रामाण्याद्‌ अत्रासने विद्यामूर््याऽऽत्म- 


ूर्तिरूपसार्धाक्षरद्रयन्यासवि॑ द्र धानम्‌ 


, भरैरवत्रयदेवीत्रययोः परिकल्पनेन देहवटत्रापि षोढा न्यासस्य 


द्विधा कर्तव्यत्वे विश्ात्मदेवीनां चिन्मात्रसारत्वे कृत्यभदानु- 
सारेण आसां सांकल्पिकवपुश्चिन्तनविधानम्‌ 

ततः मध्ये देवीपूजनादङ्गादित्रयस्य पृजनसंपततः 
अद्भादित्रयस्य मध्यगादेवीविस्फुल्लिङ्गत्वन पूज्यत्वम्‌ 
मध्यगादेव्याः सद्धावरूपत्वं त्रिविधकालसंकर्षिणीरूपत्व 


सिद्धातन्त्रप्रामाण्याद्‌ एकार्णापरादेवीतिपदव्यपट श्यत्व 
मातुकामालिनीपदद्रयाभिधयत्वञ्च 


मध्यादवि्रस्य विनिष्करान्तत्वाद्‌ दक्षिणोत्तरे पूजनसंपत्यर्थ 

मध्ये एव तत्पूजनोपदेशः 
्रादेव्यायामलान्तर्गतडामरयागोक्तवचनप्रामाण्यादपि मध्यगादेव्याः 
नासाग्रे त्रिविधकालग्रसिष्णुतया कालसंकर्षिणीत्वं परात्वञ्च 
आसनत्वेनोक्तस्य पूज्यचक्रस्य संग्रहेण इच्छाज्ञानक्रियाणा- 
माधाराभिप्रायण स्वदर्शनोचितसतत्वाभिधाने आसामन्योन्या- 
संकीण्त्वि गलद्धदतायामरात्रयत्वम्‌, गलितभेदतायां पदात्रयत्वम्‌ 
आधाराधेयभेदपरिजिहषप्रवृत्तं शक्तित्रितेयपूज्यत्वाभिधानम्‌ 
आसामन्योन्यात्मकत्वे गलद्धेदतायां शक्त्यादित्रयत्वम्‌ 
आसामत्यन्तभेदग्लपनेन त्रित्वाभावे संविदः कालसंकर्षिणीत्वम्‌ 
कालस्य ब्रहिःसंकर्षणादप्यस्याः कालसंकर्षिणीपदव्यपदेश्यत्वम्‌, 
सप्तमातृषु प्रमातृताप्रतिलम्भाद्‌ इच्छादिशक्तिषु 
स्वातन्त्यपरमार्थत्वाच्च मातृसद्धावपदव्यपदेश्यत्वम्‌ 


२. आसनवदिच्छाद्यात्मनः आसनीयस्य अनवच्छिन्नत्वात्‌ 


सर्वक्षिपित्वे पूज्यत्वम्‌ 


, विशुद्धविमर्शमयप्रकाशरूपस्य सर्वधमक्षिपित्वात्‌ पूज्यत्वं 


सर्वोत्कृष्टत्वञ्च 


~ 


श्रडामरे महायागे ग्रन्थकृते शंभोः भैरवपरपूजाततनोपदेशः 
अद्भादित्रितयस्य बाह्ययागे पदमत्रयेऽपि पूज्यत्वम्‌ 
गुर्वागमानुरोधात्‌ परिवारोघस्य अस्त्रान्तत्वसंपादनविधि- 
निरूपणे त्रिशुलान्तदेवीतादात्म्यन देवतागणतर्पणानन्तरं 
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श्रीतन्त्रालोकः 


प्रतिमन्त्रं दशधा जपनविधानम्‌ 

एकंकमन्त्रस्य दशधात्वनिरूपणम्‌ 

एतन्मन्त्रचक्रेण विश्वाहुत्यनन्तरं दीक्षाकर्मणि आदौ देहे एव 
शोध्याध्वनः मुख्यतया अर्पणविधानम्‌ 


, मूलाधारादुदरादशान्तदेवीचक्राग्रस्थं त्रिशूलमनुध्यायतः 


खेचरीमुद्राबन्धात्‌ स्वरूपलाभः 


, अत्रैव शाम्भवशाक्ताऽऽणवेतित्रिशुलत्रितयव्याप्तिः 

, तत््िशृतत्रयोर््वध्वदेवीचक्रार्पितात्मनः सर्वजञातृत्वकर्तृत्वोदयः 

, अत्रैव यामलादिक्रमेण नानाविधपृथग्यागविधानम्‌ 

, अन्तयगिक्रमेण प्राणादौ शिवीभावभावनानन्तरं बाह्ययागविधानम्‌ 
, अंतयगिस्य संस्क्रियामात्रार्थत्वे बहियगि सिद्ध्यादिपरिकल्पनस्य 


हेतुत्वं ततः आन्तरवृत्तरूद्यैव आरुरुक्षोः कृतार्थत्वम्‌ 


. अन्तर्यागानन्तरं बाह्ययागे विध्नशान्त्यर्थं दिक्षु धान्यस्य 


क्षेपः एेशान्यां संहरणञ्च 


, त्रिशिरोमतप्रामाण्यात्रिरीक्षणादिपञ्चसंस्काराणां साधारत्वम्‌ 
७, बाह्याशुद्धः विमर्दनार्थं पञ्चगव्यात्मककुशाम्बग्रक्षणम्‌ 


आन्तर्याश्च दहनार्थं लौकिकमन्त्राश्रयणम्‌ 


अतः पुष्पाञ्जलिपूर्वकं फादिनान्तदेवीस्मरणम्‌ 

. तत्र विद्यापदरे अधिष्ठातृदेवताचक्रप्रकल्पनम्‌ 

, एेशदिक्स्थगणेशपूजनविसर्जने 

,. (अत्र पूर्वश्लोकग्रनथार्धलोपः) ततः अस्तरपूजनानन्तरं 


कुम्भपृजनं दिगादिक्रमेण तत्पूजनविधिश्च 


, कुम्भपूजनस्य मनत्रद्रारेण सर्वविध्याप्यायनफलत्वे तत्र 


सर्वमन्त्रपूजनोपदेशः 


, ततः षोढान्यासादिना अस्त्रयागः ततश्च गृहमध्ये 


गन्धमण्डकले मन्त्रदैवतपूजनविधानम्‌ 


, अत्र वद्विकार्याभिधानोपक्रमे शुद्धमन्त्ोत्थत्वभावनया 


1 
ती क्रियाशक्तिरेव कुण्डमितिभावनातः अन्यनिरपक्षपरम- 


संस्कारत्वम्‌ 

देहस्थण्डिलादावन्यत्रापि अस्यैवातिदेशः 

चण्डिकाया एव सर्वत्र कर्मकारित्वात्‌ अत्रार्थे 
श्रीयोगसंचारवचनप्रामाण्यम्‌ 

ईदृक्संविदय्रूढानां कृते क्रमिकविध्यभिधानम्‌ 

क्रमिके विधौ आत्मसंकल्पकुण्डवहन्यादिषु शिवात्मभावनायाः 
दार्द्याऽदार्दयात्‌ संस्कारभूयस्त्वसंपत्तिः 

अत्रार्थे दृष्टान्तः 
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श्रातन्त्रालोकः 


, त्रणिरसतन्त्रप्रामाण्यात्‌ प्रकारान्तराभिधान पृथिव्यादिशक्ति- 


पर्यन्तपञ्चत्रिंशत्तत्वगर्भीकारण मध्यनादीसंधिविदा 
ऊध्वरेचकस्थन गुरुणा तत्तत्पदाल्लब्गनद्रारा अनाख्यं 
याजनम्‌ 


, चरुसंसिद्धिविधानं तत्र प्राक्तविधिना स्वा इत्यस्य चरौ, 


हा इत्यस्य अग्नौ न्यासाद्‌ भोज्यभोजकचर्वग्नयोरैक्यानु- 
संघानाद्‌ अग्नीषोमेकात्म्यापत्तिः 

अस्य चरौ संपातमंस्कारपदाभिधयत्वम्‌ 

संपातणशब्दस्य अन्वर्थताप्रर्शनम्‌ 

एवं संस्कृतस्य चरोः स्थण्डिलकुम्भकर्करीवद्विशिष्यगुर्विति 
भदात्‌ षाढा विभागः तत्र शक्तिपातक्रमात्‌ शिष्यसंस्कारविधोौ 
शिष्येण इरिति स्थण्डिटदर्शनम्‌ 


, तत्र मन्त्रावेशात्‌ शिष्यस्य तन्मयतापत्तिः 

, मंत्रसत्रिधिदशनि दृष्ान्तः 

, मन्त्राणां शक्तिपातसहकृतेन्द्रियगोचरत्वे विज्ञानुभवग्रामाण्यम्‌ 
. लोकं मन्तराविषटचे्टासु अस्यैवातिदेशः 

. शिवहस्तविधिनिरूपणम्‌ 

. अत्रार्थे दीक्षोत्तरप्रामाण्यम्‌ 

, शिवहस्तदानात्‌ समयित्वम्‌ ईश्वरसायुज्यञ्च 

४, अत्रैवार्थे श्रीदेव्यायामलसंवादितविधानात्‌ शिवहस्तेन समयि- 


सद्चोनिर्वाणदीक्षयोश्च सिद्धिः 

अनेन समयिनः वक्ष्यमाणविधिना पुत्रकत्वं तस्य च 

शिवतच््वे योज्यत्वम्‌ 

शिवतत्त्वे योजितस्यापि समयिनः सदाशिवंपदे भोगार्थमवस्थानम्‌ 
एतद्गुणयोगे समयिनः दशाष्टादशतन््रज्ञाचार्यतया अभिषेके 
पृथिव्यादिनिर्वाणान्तयोजनविधानम्‌ 

अनेन समयिनः राजपुत्रवत्‌ सर्वत्र पुत्रकादिपदद्रये अधिकारित्वम्‌ 
पत्रकाचार्ययोस्तुल्ययोजनिकाऽविशेषेऽपि पुत्रकस्य दीक्षादौ 
अनधिकारित्वम्‌ 

इह शासने समयिन एवाचार्यपात्रता, न बौदधादेः 

प्रकृते हस्तविधेरनन्तरकरणीयताविधानम्‌ 

ततः शय्याकल्पनम्‌, तत्र शिष्यस्य गुरोश्च शशिभास्कर- 
रूपाभ्यां प्राणप्रवेशनिर्गमाभ्यां निद्राविधिनिरूपणम्‌ 

आयातनिद्रस्य शिष्यस्य हदि पूर्णशशिभास्करयोः 
बलादनुसंधानम्‌ 

अतः स्वप्ने तस्य भाविशुभाशुभस्फुटवेदकत्वम्‌ 

अत्रार्थे आगमप्रामाण्यम्‌ 
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विषयानुक्रमणिका 


. ततः गुरुस्वप्नविधिनिरूपणम्‌ 

गुरुशिष्ययोः स्वप्नदृष्टयोरर्थयोः बलाबलविचारः तयोः 
बोधसाम्ये स्वप्नसाम्यम्‌ 

देवपूजादिषु स्वाप्नेष्वर्थेषु प्रीतिकारिणः शुभत्वं 
तदितरस्याशुभत्वम्‌ इति गुरोः शिष्याय उपदेशविधानम्‌ 
विलीनशङ्कषु स्वप्नोत्थितस्य शुभाशुभत्वाऽभावः 
रगुण्यात्मकत्वाद्‌ गुरुशिष्याणां स्वप्नेऽपि वैचित्र्यभागित्वम्‌ 
दीक्षाकर्मणि तामसस्याधिकारे शङ्कापरिहारः 
आयातशक्तिपातस्य दीक्षितस्यापि गुणस्थितेः वैचित्यम्‌ 
सामयकर्माभिधाने गुरुद्रारा शिष्यस्य देवार्चनोपदेशाद्यनन्तरम्‌ 
अष्टचत्वारिंशत्संस्कारेः द्रादशान्तस्थवोधस्पर्शेन पवित्रीकरणम्‌ 
एतावद्भिः संस्कारैरेव आहारादिदोषध्वं सात्‌ पूरण्द्रिजत्वापादनम्‌ 
अष्टचत्वारिंशतः गर्भाधानादयस्पृहान्तानां संस्काराणां नाम्ना 
परिगणनम्‌ 

अत्रैव मेखलादिचतुर्दशसंस्काराणाम्‌ उपनयने अन्त्येष्टशच 
पारित्राज्येऽन्तर्भावः 

एवं संस्कृतस्य द्विजस्य रुद्रांशापत्तियोग्यत्वं यत्र गुरुद्रारा 
प्राणक्रमेण समनत्राहुतिक्रमेण वा संस्कारयोजनविधानम्‌ 

तत्र समन्त्राहुतिक्रमे प्रतिसंस्कारं विदयाङ्गपञ्चकेन आहति- 
पञ्चकदानस्य ऊहेन विधानम्‌ 

द्विजतायाः चिद्धर्मत्वाद्‌ द्विजत्वापादनप्रथनाद्‌ रुद्रांशापादनम्‌ 
अत्रार्थे स्वर्णादिधातुपाकदृष्टान्तः 

द्रिजत्वे शान्तात्मत्वं न तु योनिकारणत्वम्‌ 

अत्रार्थे मोक्षधर्ममुकुटादिशास्त्राणां प्रामाण्यम्‌ 

विप्रजत्वे नियमादर्शनात्‌ संविद्बाहुल्याभिप्रायेण द्विजयोः 
सुतस्य स्मृत्यादिषु द्विजतयाऽभिधानम्‌ 

अतएव शाम्भवशास्त्रे जात्यादेरनुपदेशः 

स्मृत्यादिषु तु वामशक्त्यात्मकत्वम्‌ सृष्टिशङ्काफलादिसिद्ध्यर्थ 
जात्याद्युपदेशः 

प्रकृते द्विजस्य रुदरांशापादनेन समयिनः संस्कृतत्वसिद्धिः 
आपादितरुद्रंशस्य अध्ययनश्रवणादौ सर्वत्र अधिकारः 
द्रिजश्रोतव्यसमयानां गुरुणा श्रावणविधानम्‌ 

समयाष्टकस्य अष्टधास्वभावत्वात्‌ समयानां देव्यायामलोक्तम्‌ 
अवादेत्यादिगुरुपदवन्दनान्तम्‌ अष्टाष्टकात्मत्वम्‌, तत्र 
शाकिनीनां पूजनीयत्वे स्वभावे वा श्रीगमशास्त्रस्य 
(५३१-५३२), कौलानां पशुभिः सह वासनिषेधे 
श्रीमाधवकुलस्य (५३३) संवादानन्तरं गुर्वाद्याराधनविधानम्‌ 
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, श्रीगमप्रामाण्यात्‌ स्त्रीणां पूजनीयत्वे तासु विपरीताचरण- 
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श्रीतन्त्रालोकः 


 श्रीमत््शिरसप्रामाण्याद्‌ यमनियमपेक्षया गुर्वाधनसक्तः 


ृष्टान्तपुरःसरं पूर्णशरयस्प्रापत्यभिधानं गुर्वागधनविधानञ्च 


, अत्रैवार्थे श्रीसारशास््रसंवादोऽपि तस्मात्‌ परीक्षणानन्तरं 


गुरुसद्गापदशः 


२. शिवपुरगमनफलायाः देवपितृतृप्तेः गुरुतृप्त्यधीनत्वात्‌ श्राद्ध 


गुरारर्चनविधानम्‌ 


जुगुप्सादिनिषेधः त्रिपथादिषु देवमूर्तिपूजनविधानम्‌ 


, नित्यविधो देवमूर्तिपूजनवीरद्रव्यजुगुप्सानिषेधा- 


५ऽहृतमन््रतर्पणादीनां करणीयाकरणीयसमयानां निरूपणं 
तत्रैकांशे श्रीमदुर्मिसंवादश्च 

नैमित्निकविधावपि समयानामभिधाने श्रीमाधवकुलप्रामाण्यात्‌ 
कुलात्पतनस्य अकुलीनसंपर्कजन्यत्वाद्‌ विशेषतः 
शास््रान्तरोक्तस्य सर्वदा वर्जनोपदेशः 

्रीमदूर्मिवचनादपि गुर्वागमान्तरसेवकादिभिः संपर्कनिषेधः 
अन्येषामपि नैमित्तिकसमयानामभिधानम्‌ 

समयानां विकोपे गुरुपृच्छातारतम्योपदेशः 

शिवस्य एव गुरुत्वे तदुक्तानुष्ठानोपदेशः, शिवस्यात्मसंस्कारा 
गुरोः -पुनः प्रहीभावकथनं तस्य चोभयाहलादकारित्वम्‌ 
समयिनः गुरवायत्तैकसिद्धित्वात्‌ तस्मिन्‌ ज्ञानानाश्वस्तचिततस्य 
गुरुत्वानधिकारित्वं परित्याज्यत्वञ्च 

्रमदूर्मिशास्त्प्रामाण्यात्‌ कोलदीक्षाशास्तरतच््वज्ञान 
प्रकाशकस्यैव गुरुत्वाद्‌ वैष्णवादीनां न मुख्यं गुरुत्वम्‌ 


४. अत्रैवार्थे श्रीमदानन्दशास्त्रप्रामाण्यात्‌ गुरोरव्यक्तलिङ्गत्व 


लिङ्गधारणस्य लिद्विभिर्वर्तनस्य च निषेधः 
्रीमद्रत्रिकुलवचनाद्‌ अशुद्धवासनस्य मोक्षदौर्लभ्यम्‌ 
्रीमन्मालासंवादात्‌ मन्त्राणां केखननिषेधः अद्रोद्धारविधानञ्च 
गह्वरनिशिचारादिप्रामाण्याज्‌ जात्यादिहेयाष्टकस्य 

ग्रहतया परित्यागोपदेशः 

कुलगहरवर््मना जातिपरिग्रहस्यापि हेयेषु परिगणनम्‌ 
जात्यादीनां ग्रहतयाऽभिधाने स्वरूपाच्छादकत्वस्य नैमित्त्यम्‌ 
अखंडायां संविदि सङ्धोचकारिणः जात्यादेः ग्रहरूपत्वात्‌ 
तत्परित्यागे वामाचारानुष्टानमुखेन श्रीमदानन्दशास््रसंवादः 
सर्वप्राणिषु कायस्य सर्वदेवमयत्वमित्यभिधानाद्‌ अत्रार्थे 
नकुलेशादिसंवादश्च 
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घोडशमाहिकम्‌ 
कारिका-संख्या 

१. पुत्रकदीक्षाविधिनिरूपणप्रतिज्ञा 
२, समयिनः पुत्रकत्वादौ नियोज्यत्वे सामुदायिकयागे 

अधिवासमण्डलयोश्च विधानम्‌ १-२ 
३. अत्रैव श्रीपूर्वशास्तत्रैशिरससिद्धादिप्रामाण्यात्‌ चक्राणां 

क्रमेण पञ्चकत्वसंख्यात्वाभिधानम्‌ ३-४ 
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निवेद्यानाम्‌ चराचरविभागः 

चरपशूनां अष्टधात्वे उत्तोत्तरमुत्कर्षः 

शिवोचितहविषः अयोग्यै्भोग्येतानिषेधः 
शिवेच्छाविधिचोदितस्यैव हविर्भोगभोग्यता समयित्वञ्च 
पश्रष्टकलक्षणविधाने अवलोकनादिसंस्कागत्रितयसस्कृतस्य 
प्राणाग्निना कलाजापविलापनम्‌ अवलम्ब्य गुरुणा निवेदितस्य 
पशोः निर्वापितत्वम्‌ 

निर्वापनविधिक्रमे निर्गमप्रवेशलक्षणाभ्यां दक्षिणवामग्राणाभ्याम्‌ 
आहतेन ओजोधातुलक्षणसारेण हदम्बुजस्थदेवताचक्रतर्पण- 


. विधानम्‌ 


अनेन विधिना सर्वधातूनां प्राणशक्त्या ज्योतीरूपजीवस्य 

चाहरणविधानम्‌ 

आहतैरेभिः जीवस्य देवीचक्रेण समरसीकरणम्‌ 

अस्य तर्पणस्य मुख्यत्वं समन्त्रकत्वञ्च 

मन्त्रजपस्य घटिकार्धे आवृत्तिशतकेन पशोर्निवापणसिद्धिः 

अत्र प्रागभ्यासस्योपादेयत्वम्‌ 

अत्रार्थे चिन्तामणिप्रामाण्यम्‌ 

परोक्षदीक्षायामपि यागहतस्य तात्कालिकं निर्वापणं 

वीरपशुपदन्यपदेश्यत्वञ्च 

अन्यत्र निहतस्य यागादौ निवेदनीयत्वे बाह्मपशुत्वम्‌ 

सबाह्याएटधा पशुनाम्‌ अचराणां पुष्पादीनाञ्च 

क्रमेण फलनिर्देशः 

शिवानु्राहकत्वस्य यागोपायकत्वात्‌ शिवपूजया चराचरस्य 

लाभवत््म्‌ 

यागादौ पशुकर्मणि हिसाबुद्धिनिषेधः 

यागे पशुमारणस्य तदुपकारकत्वम्‌ 
्रीमृत्युञ्जयोक्तदेववचनप्रामाण्यात्‌ पशुयागस्य पाशच्छेदकत्वाद्‌ 

दीक्षात्वे बहुपशुनिवेदनोपदेशः 

षडजन्मनः पशोरुत्तमत्वम्‌ 

दृष्टान्तेनास्य स्वपरोपकारकत्वद्रढनम्‌ 

अत्रार्थे आनन्दशास्त्रसंवादात्‌ समयत्यागात्‌ मनुष्यस्य 

देवीचरुकार्थम्‌ उत्पत्तिः 


 दातर्पणद्रारा शिवसायुज्यगामित्वञ्च 


पशोरुत्यततेः चेवीचरुकार्थत्वादस्य अन्यत्र विनियोगनिषेधः 
महेशवचनात्‌ सर्वेषां यागे -दौकितानां पशूनाम्‌ 
अर्पणविधानम्‌ क 
सामस्त्येनाभिधाय अंशांशतः पशुतर्पणाभिधानम्‌ 
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ततोऽग्नौ दैशिकेन मन्त्रचक्रस्य तर्पणं देवाय विज्ञापनञ्च 
विज्ञापनीयस्य विधानम्‌ 

ततः मन््रकरणपरापरमूर्तिस्मरणप्रणालिकया हस्तयोरर्चनपुरः- 
सरम्‌ एकंकस्य षोढा भिन्नस्य आत्मनः दीपनविधानम्‌ 
आगमतात्पर्यमुखेन मण्डलस्थस्य साक्षित्वादिषोढा- 
भिन्नस्यात्मनः पाशप्टोषकत्वम्‌ 

कुम्भस्थस्य षोढा भित्रस्यात्मनः सामान्यवद्विरूपत्वात्‌ 
शिष्यपाशविधूनकत्वं दीक्षाकर्मनैपुण्यञ्च 
षडिन्द्रियचक्रानुसंधिमत्वाद्‌ एकस्यैव ज्ञातुः षघोढात्वदृष्टान्तेन 
मण्डलवह्मयादौ अध्वदीक्षायाम्‌ आत्मनः षोढा भित्नत्वसिद्धिः 
अनुसंधिबलाद्‌ आत्मन्येव शिवात्मतासिद्धिः 

अत्रार्थे आगमप्रामाण्यात्‌ महान्याप्त्या शिवसमत्वं गतस्य 
मुक्तशब्दव्यपदेश्यत्वम्‌ 

पौनःपुन्येन एवंभावनया अयोगोककन्यायेन शिवात्मभूतस्य 
गुरोः शिष्यदेहेऽन्यदन्तर्भावनेन मुख्याध्वनः न्यासविधानम्‌ 
अध्वमन्त्रयोः शोध्यशोधकयोर्वैचित्रयाभिधाने शोध्यन्यासपूर्व 
तदपूर्वञ्च शोधकन्यासयोरभिधानम्‌ 

तत्र शोध्यवैचित्याभिधाने श्रीपूर्वशास्त्रोक्तक्रमेण देहे अपर- 
परापरपरेति त्रिविधस्य ठलाटरन्धद्रादशान्तत्वञ्च 

तत्रापरस्य तत्तवक्रमाच्चतुरशीत्यद्गुलत्वम्‌ 

परापरस्य षण्नवत्यभुलत्वम्‌ 

परस्य अष्टोत्तरशताङ्ुलत्वम्‌ 

एवं त्रिविधमाने मयतन्त्रप्रामाण्यम्‌ 

व्यस्तत्वेन नवपञ्चचतुख्येकादिभेदात्‌ तच्वन्यासाभिधानम 
अष्टोत्तरशताङ्कलं त्रेधाऽवस्थाने त्रिशिरस्तनत्रप्रामाण्यम्‌ 
भुवनाध्वन्यासाभिधानं तत्र धराप्रधाननियतिपर्यनत 

क्रमेण पुराणां षोडशषटपञ्चाशदऽष्टाविंशतित्वम्‌ 

विद्यादौ तत्त्रये प्रत्येकं पुरद्रयत्वे त्रय्कुलत्वे च 
्रीपर्वशास्त्रसंवादः 

अत्रं व्यत्ययेनोपदेशस्य अकिंचित्करत्वमथवा अन्योन्य- 
संज्ञाभिर्व्यपदेश्यत्वञ्च 

पुमादिसदाशिवान्तं पुराणामष्टादशत्वपरिगणनम्‌ 
तत्वाऽद्लोभयव्याप्त्या अद्ुलानां चतुषषटचत्वारिंशद्राविंशति- 
्रादशक्रमेण पुराणां षोडशषटपञ्चाशदऽ्टाविंशत्यष्टादशत्वम्‌ 
एवमपरे विधौ पुराणाम्‌ अष्टादशोततरशतत्वं परापर 
द्रादशाङ्कलाधिक्यं परे च चतुर्विशत्याधिक्यम्‌ 
विधिद्रयऽद्ाधिक्ये अङ्कलांशाधिक्यन्यौन्ययोः नैमित्त्यम्‌ 
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श्रोनन्त्राटोकः 


पराध्वन्यासनिरूपणं तत्र तत््वादिप्राधान्ययोगाद्‌ दीक्षायां 
दशपद्याः क्रमेण न्यासविधानम्‌ 
एकस्मिंश्तुरङ्कले, द्रयोरष्टाद्भुलयोः, त्रिषु दशाद्भुलेषु 
एकस्मिन्‌ पञ्चदशाङ्गले नवपद्याः व्याप्यतया दशमपदस्य 
व्याप्तृतया च योज्यत्वे धरावर्ज (प्रधानपर्यन्तं) षट चत्वारि 
शदद्कुलगतेषु परापरपरविधिनिक्षेपाद्‌ द्रादशाद्भुकव्याप्त्या 
द्रादणात्मकपदसंपत्तिः 
प्ागुक्तनीत्या मन्त्राध्वनः न्यासेऽपि तुल्यविधित्वम्‌ 
वर्णाध्वनः न्यासे त्रयोविंशतौ वर्णैषु विधित्रयनिरूपणम्‌ 
अतएव श्रोपर्वशास्त्र तत्त्ेषृक्तस्य वर्णानां विधित्रयस्य 
पदादावतिदेशः 
तत्रत्यातिदेशवाक्यपाठः 

पदमन्त्रयोर्विधित्रितयानन्तरं कलाध्वन्यासे अपरपरापर- 
परविधित्रयाभिधानम्‌ 

अथ शोध्यषडध्वन्यासानन्तरं मन्त्रात्मनः शोधकन्यास 
विधानम्‌ 
तत्र मन्त्रौधस्य एकाद्येकवीरान्तचतुर्दशविधत्वम्‌ 

श्रोषटर्धसारशास्त्रयोः प्रामाण्यात्‌ तेषाम्‌ अनाख्यसंहार- 
सथर्यसर्गमातृसद्धावभेदात्‌ शोधकवर्गस्य सप्ततिसंख्याकत्वम्‌ 
तत्र पारमेश्वर्याज्ञया अभीप्सितमंतरेणैव दीक्षाविधानोपदेशात्‌ 
शोध्यन्यासव्यतिरेके दीक्षायाः सप्ततिधात्वम्‌ 
तत्र शोध्यशोधकवैचित्याद्‌ दीक्षावेचित्याभिधानम्‌ 


तत्र शोध्यवैचित्र्याभिधाने त्रिंशतः शोध्यानां सप्तत्या शोधकैः 


गुणनया जननाघयज्डितदीक्षायाः शतैकविंशतिसंख्याकत्वम्‌ 
जननादिमय्याः दीक्षायाः सप्तत्यधिकद्राचत्वारिंशत्‌- 
णतमंग्याकल्वं द्रव्यविज्ञानभेदात्‌ तद्ैत्रिध्ये चत्वारिंशदधिक- 
भोगोक्षानुसंधानात्‌ तस्याः द्रविध्ये तत्र भोगस्य 
शुभाशुभतया दरैविध्याद्‌ अष्टधात्वम्‌, गुरुशिष्यभेदात्‌ 
तस्यापि प्रत्यक्षपरोक्षतया दीक्षद्रैतम्‌ अनुसंधानभेदश् 
्रमत्सवच्छन्दशास्त्रमामाण्याद्‌ गुरुशिष्याऽभिन्रत्वेऽपि फलभेदे 
वासनाभेदस्य नैमित््यम्‌ 

ततः शोधकवैचित्रयनिरूपणे भोगस्य द्वात्रिंशदभेदवतत्वम्‌, 
समयबीजाख्यमोक्षस्य च एकद्वत्िक्रमेण भेदाभिधानं तत्र 
सद्यउत्करान्तितः त्रैविध्ये श्रीमद्गहवरप्रामाण्यम्‌ 

तत्र सप्ततिविधान्‌ दीक्ष्यगुरुशिष्यान्‌ हत्वा स्वभ्यस्तज्ञान- 
सिद्ध्यर्थ गुरुकर्तृकज्ञानोपदेशविधानम्‌ 
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विषयानुक्रमणिका 


तदनुसारिदीक्षाभेदानां मालिनीतंतरनीत्या संख्याकथनम्‌ 
उक्तानां मुख्यभदानां संग्रहणाभिधानम्‌ 

अत्र शोधकशोध्यभदादितिकर्तव्यताभेदाच्च भदान्तराणां 
सदभावेऽपि असंकीर्णानाम्‌ अशक्यगणनत्वं संकीर्णानिाञ्च 
भूयस्त्वकारित्वात्‌ प्रकारत्वम्‌ 

बुभुक्षवे भूयस्या इतिकर्तव्यतायाः मुमुक्षवे अल्पीयस्याशच 
आश्रयणोपदेशः 

अभिनवगुरूणामत्रानभ्युपगमः 

तन्मते शास्त्रप्ामाण्यात्‌ क्रमसंवित््या गुरोः, तदभेदभावनात्‌ 
शिष्यस्य, शिवात्मकतासादनात्‌ मुमृक्षवेऽपि 
भूयसोतिकर्तव्यतानुष्ठानोपदेशः 

अत्र मतान्तरानुपपत्तिः 

संस्क्रियागणावर्तनात्‌ जीवनकाले मुमुक्षोः क्रियाबहत्व 

ततः सबीजदीक्षितस्य तस्य समयलोपादौ भोगानन्तरं मोक्षः, 
निर्बाजदीक्षायां नैवं प्रथेति शास्त्रस्मृतमतस्याप्यौचित्यम्‌ 
अतोऽतिवितततत््वोदधरणादिकर्मणः युक्तत्वसिद्धिः 
यथेच्छमुपायाश्रयणात्‌ स्वभ्यस्तज्ञानिनः एवंनियमाभावः 
प्रकृते शोध्याध्वन्यासपुरस्सरं तत्वानुसारं शोधकमन््रन्यासस्य 
विधेयत्वात्‌ शब्दराशिमालिन्योः वर्णक्रमन्यासविधानम्‌ 
पाशात्मकत्वाच्िवात्मकलत्वाच्च एकस्यैव 

वर्णाध्वनः शोध्यशोधकभावोपपत्तिः 

अत्रार्थे स्वायम्भुववृत्तिगतसद्योज्योतिवचनप्रामाण्यम्‌ 

अत्रैवार्थे श्रीपूर्वशास्त्रसंवादाद्विलोमक्रमण 

धरादिशिवान्तं षत्रिंशत्यासविधानम्‌ 

तत्र परापरविधौ पदानाम्‌ एकोनविंशतित्वे 
वर्णविभागाभिधानम्‌ 

अपरन्यासविधेः शक्त्यन्तत्वं परन्यासस्य 

शिवतत्त्वपर्यन्तत्वं तत्र परापरापदानां मन्त्रत्वम्‌ 
तत्त्न्वव्याप््ा पिण्डाक्षराणां वर्णसंख्याभेदाद्‌ 

बीजानां प्रतितत्त्वं व्याप्तृतया न्यासविधानम्‌ 

अन्येषां मते तु पिण्डानामपि बीजवन्यासः, 

अन्यस्तस्यापि शोध्यस्य शोधकन्यासमात्रेण शुद्ध्यभिधानम्‌ 
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ह एवं मालिनीतंत्रवाक्यपाटद्रारा शोध्यशोधकभेदात्‌ 
तत्त्वक्रमन्यासस्य तद्विपरीतस्य चाभिधानम्‌ 
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, एवं शोधकस्य न्यासे मुक्तिरूपफलाविशेषेऽपि 
ध्यानबलकर्मक्षयरूपप्क्रियावेशिष्टयम्‌ 
. अणोरनेकशरीरगतत्वेन भोक्तृत्वे मनोवृत्तेः 
देहानुसंधाननियतत्वाद्‌ इन्द्रियज्ञानस्य च 
नियतवृत्तित्वात्‌ तद्गतभोग्यज्ञानस्य चाननुसंधानम्‌ 
, योगादितः नैर्मल्यासादनानन्तरमेव मनसोऽतीन्दरियार्थज्ञानम्‌ 
. निर्मटमनोवत्‌ प्रत्ययदीक्षायां तत्तदभुवनदर्शनम्‌ 
, जननादिवर्जितदीक्षायां केवलं शोधकन्यासे चोभयत्र 
शिष्यस्य शोधकसंपुटितनाम्नः परिकल्पनम्‌ 
, ततः जननादिवर्जितदीक्षायां द्रव्ययोगेन आहूतिविधानम्‌ 
. विज्ञानदीक्षायां शोधकमंत्रसंजल्पबलात्‌ निर्विकल्पतापत्नि- 
पर्यन्तं शिष्यभावनम्‌ 

, संजल्पात्मनः मन्त्रस्य विमर्शयोगित्वाद्‌ अविकल्पत्वसंपत्तिः 
. श्रीसारशास्त्रप्रामाण्याद्‌ अर्थालोचनस्य परामर्शस्वभावं 


४. परामर्शस्य शुद्धाशुद्धतया द्वैविध्याद्‌ वेष्णवादीनां 
शैवादीनाञ्चक्रमेण अशुद्धशुद्धपरामर्शवत््े 
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७. शब्दाद्‌ वृद्धव्यवहाराच्च शब्दान्तरस्य व्युत्पत्तौ 
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. गुरवे सर्वात्मनः मन्त्रार्थपरिशीलनोपदेशः 

मनत्रर्थविद्गुरवभावे मन््रतन्मयगुरोराश्रयणविधानम्‌ 

संजल्पान्तरस्य मन्त्रतुल्यत्वे सर्वसाम्यदोषापत्तिः, अंशेनापि 

वैषम्ये तदर्थक्रियाऽभावश्च 

४. गोमयकीराभ्यां कीट एवेतिन्यायात्‌ संजल्पान्तरत्वेऽपि 
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धरातत्वशोधनानन्तरं तटन्तरालस्थाध्वपञ्चकस्य अपरा- 
मन्रेण एकंकध्येन सामस्त्येन वा पराग्वदृहपूर्वकं शोधनोपदशः 
कलामन््रपदवर्णाध्वस्वपि एतस्यैवातिदेशः 

अत्रैव केषाञ्चित्‌ ततत्वाद्यन्यतमे एकाध्वन्येव अन्तर्भावादि- 
तराध्वपञ्कशोधननिषेधः अन्येषां तु शोधनस्य 
भावनामयत्वाद्‌ बाह्याहुतिदाननिषेधः इति मतान्तयप्रदर्शनम्‌ 
आत्महन्नयनानन्तरं क्रमेण पूर्णमायार्चनविसर्जने 

धरायाः जलेन मिश्रणाद्‌ धरायाः शोधनीयत्वापादनम्‌ 
तततत्पुरातच्वमिश्रणाद्‌ उत्तरोत्तरस्य शिवतासादनाच्चुद्धि- 
रन्यथा अशुद्धिः 

पृथक्त्वात्ममायामलसद्भावे कर्मक्षयेऽपि न मुक्तिः 

एवं परवक्तक्रमेण मिश्रणात्‌ कलाततत्वशुद्धिः ततः कार्म 
मलात्मकलातत्ेन भुजाश्रितपाशसूतर्रन्थः वह्विमन््रतेजसा 
दाहविधानम्‌ 

मान्त्रतेजसा पाशप्लोषकत्वानुगु ` याद्‌ वहन्याश्रयणम्‌ 
पाशप्टोषस्य पारमेशतेजःशेषत्वापादनत्वम्‌ 

कर्मपाशहोमे ऊहप्रदर्शनमुखेन मायान्तसंशुद्धौ कण्ठपाशहाम- 
विधानं तत्र निर्बीजदीक्षायां समयपाशाख्यबीजदाहाभ्यृहनम्‌ 
निर्बीजायां भक्त्यादेरनुष्ठेयत्वं न तु समयत्वम्‌ 

एवं विद्याशक्तित्वापत्रमायानियोजनात्‌ शुद्धविदयक्रमेण 
सदाशिवसंशुद्धौ सग्रन्थिशिखाच्छेदाद्‌ 

आगमप्रामाण्याद्‌ आणवपाशस्य मायीयत्वाभिधानौचित्यम्‌ 
आणवे दग्धे शिष्यस्नानगुर्वाचमनादेर्विधानम्‌ 

ततः शिष्यस्वदेहयोर्योजनिकायां संविदभेदेन मन््रवहन्यभेदेन 
च सर्वस्य ध्यानात्‌ सकलनिष्कलशिवाय प्रशान्तकरणेन 
ूर्णाहतिप्रक्षपे पूर्वक्तप्रक्रियानुविधानम्‌ 

अत्रार्थे त्रशिरसतन्तरप्रामाण्यम्‌ 

आचार्यस्य मूलाधारादारभ्य क्रमेण प्राणार्कग्रस्तापानचन्द्रस्य 
दरादशान्तगमनेन उन्मनीभावापतिर्नाम करणस्य प्रशान्तत्वम्‌ 
शिवादीनेकीकुर्वतः द्वादशान्ते आज्यक्षयपर्वन्तम्‌ अनुद्रिगन- 
मवस्थानाभिधानाद्‌ अत्रार्थे श्रीपूर्वशास्त्रसंवादः 
परतत्त्वयोजनिकायां शिष्यस्य पुनःपशुभावस्याभावः 
भोगदीक्षायां तत्तत्वभूमौ तत्संख्यायां वा पूर्णाहुत्यन्तरेण 
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योजनिकाविधानम्‌ 
सबीजनिर्बाजयोः दीक्षयोः निर्बीजायाः शक्तिपातबलोदये 
विधानम्‌, तत्र समयपाशशोधनविधानमपि 
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अतः पाषाणप्रायस्य मुमूर्षरग्रे पाठेन पुद्गलस्य 
स्वचित्समानजातीयमन्त्रामर्शनसंनिधेः प्रबोधोदयः 

अत्रार्थे दुटन्तः 

एवं प्रबुद्धस्य अदीक्षितत्वाभावे तदग्रे मन्त्रपाठात्‌ तस्माच्च 
परोपकृतावपि नास्य समयलोपदाषः 

अतः 'न दीक्षिताग्रे पठेद्‌" इति वाक्यस्य 
सविचिकित्सविषयत्वम्‌ 

अतः सविचिकित्सस्य परस्य स्वकञ्चुकानुप्रवेशेनैव प्रबोधने 
मुक्तिः न तु समयलोपः 

श्रुतमात्रमन्त्रलवेऽपि साधके यथोचितप्रायश्ित्ताचरणविधानम्‌ 
सद्य उत्क्रान्तिदीक्षायाः गुरुकार्यतायाः समयिपुत्रकयोः कृते 
स्वयंकार्यतायाश्चाभिधानम्‌ 

द्रिविधायां कर्तव्यतायां मालिनीमतप्रामाण्यम्‌ 
आद्विकार्थोपसंहारः 


वि्णमाह्विकम्‌ 


सप्रत्ययदोक्षानिरूपणप्रतिज्ञा 
तत्र बीजस्य स्वसृतिकरणाक्षमत्वविधिनिरूपणम्‌ 

तद्वत्‌ मन्त्रादिबलाद्‌ दग्धस्य मलत्रयस्य स्वप्ररोहाभाव इति 
निर्बाजप्रत्यये श्रीशंभुनाथप्रामाण्यम्‌ 

सुदीप्तत्वात्‌ स्थावराणां मोचकत्वादत्र गुरुकृपया बीजयोजना- 
भिधानमपि 

जपादेरात्मसिद्धितत्वज्ञस्य साचारस्य, न तु निराचारस्य, 
गुरोरत्राधिकारित्वम्‌ 

फलान्तरानर्हत्वाज्जञानस्य स्वप्रत्ययलक्षणत्वे सिद्धामतप्रामाण्यम्‌ 
श्रीतन््रसद्भावोक्ततुलाशुद्धिदीक्षाविधानम्‌ 

्रपूर्वशास्तरेऽपि आनन्दादिपरमेश्वरवचनपञ्चकात्‌ 
तुलादीक्षाविधेः संसूचनम्‌ 

वचनपञ्चकमध्ये उद्भत्रस्य लाघवात्‌ पार्थिवदेह- 
तिरोधानाधीनत्वम्‌ 

अधिकारितुलाविध्युभयशेषत्वेन पूर्वक्तकर्माचरणोपदेशः 
प्रत्ययदातुलाशुद्धिदीक्षोपसंहारः 
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# विवेक # 


स्वात्ममहाभीमरवामर्शनवशशकलिताध्वसन्तानः । 
भवदुरगभञ्जनजयोत्साहो जयताज्जयोत्साहः ॥ 
इदानीमपरार्धेन कलाध्वानमुपक्रमते-- 
कलाध्वा वक्ष्यते श्रीमच्छाभवाज्ञानुसारतः ॥ ९ ॥ 
ननु कलैव नाम किमुच्यते यस्या अप्यध्वपरिभाषा स्यात्‌ ¢ --इत्याशङ्कयाह- 
यथा पूर्वोक्तभुवनमध्ये निजनिजं गणम्‌ । 
अनुय्त्परतो भिन्नं तत्त्वं नामेति भण्यते ॥ २ ॥ 
तथा तेष्वपि तत्त्वेषु स्ववर्गेऽ नुगमात्मकम्‌ । 
व्यावृत्तं परवर्गाच्च कलेति शिवशासने ॥ ३ ॥ 


४ __--------~__~ 
# ज्ञानवती # 

अपनी आत्मा के महाभयङ्कर र के आमर्शन से समस्त अध्वसत्ता को खण्डित 
करने वाले, संसार रूपी दुर्ग को तोड़कर विजय कं लिए उत्साहयुक्त जयोत्साह 
वाले (शिव) की जय हो ॥ 

अब उत्तरार्धं के द्वारा कला अध्वा का प्रारम्भ करते है 

श्रीशम्भुनाथ की आज्ञा के अनुसार कलाध्वा कहा जायगा ॥ १ ॥ 

्रश्न--कला ही किसे कहते है जिसकी के अध्वपरिभाषा होती है ?- यह 
शङ्का कर कहते है- । 

जिस प्रकार पृक्त भुवन के मध्य (जो) अपने-अपने समूह का 
अनुगमन करने वाला तथा दूसरे (समूह) से भिन्न (है वह) तत्त्व कहा 














& श्रीतन्त्रालोकः 


तच्त्वेष्विति मध्ये, स्ववर्ग इति वक्ष्यमाणनीत्यैकतत्त्वादिरूपे, व्यावृत्तमिति 
अश्चादिभ्य ए(इ)व गोत्वम्‌ ॥ ३ ॥ 


अत्रैव पक्षान्तरं प्रदर्शयति-- 


केचिदाहुः पुनर्याऽसौ शक्तिरन्तः सुसृक्षिमिका । 
तत्त्वानां सा कलेत्युक्ता धरण्यां धारिका यथा ॥ ४ ॥ 


सुसृध्िमकेति कार्यान्यथानुपपत्या परिकल्प्यमाना स्वयमलक्षयत्वात्‌ । एवं 
धरण्या यथा धारिका शक्तिरनुगतास्ति तथा परां काष्ठां प्रप्ताद्‌ बहिर्मुखत्वत्नि- 
वर्तकत्वेन कलयित्री निवृत्याख्यापि--इत्युक्तं स्यात्‌ । एवमबादिमृान्तं ततत्व- 
चतुर्विशदेरपि भेदव्यवहार एव ्रतिष्ठानेन कलयित्री प्रतिष्ठाख्या शक्तिः  । 
एवमन्यासामपि संकुचितात्मरूपत्वस्य वेदनेन मायीयपदस्यापशमनन तदतीतत्वेन 


च कलनात्तदाख्यत्वं च ज्ञेयम्‌ ॥ ४ ॥ 


न चात्र वस्तुतः प्द्रयेऽपि कश्चिद्विशेषोऽस्ति-- इत्याह - 
अत्र पक्षद्वये वस्तु न भिन्नं भासते यतः । 


न स 
जाता है उसी प्रकार उन तत्त्वो मे भी (जो) अपने वर्ग का अनुगामी तथा 
पर वर्गं से व्यावृत्त है वह शिव शास्त्र मे कला कहलाता है ॥ २-३ ॥ 
त्वो मे (= तत्त्वो के) मध्य में । अपने वर्णं मे वक्ष्यमाण नीति के 
द्रारा एक तत्त्व आदि रूप (वर्ग) में । व्यावृत्त-जैसे किः अश्च आदि से गो व्यावृत्त 
है ॥ २-३ ॥ 
इसी विषय मे पक्षान्तर भी दिखलाते है-- 


कुछ लोग कहते है कि त्त्वो के अन्दर जो सुसृष्ष्म शक्ति है वह कला 
कही गयी है जैसे पृथिवी मे धारिका शक्ति ॥ ४ ॥ 


सुसृध्िमिका--कार्य की अन्यथा अनुपपत्ति के द्वार कल्पित होने वाली, क्योकि 
(वह शक्ति) स्वयं अलक्ष्य है । पृथिवी मे जैसे धारिका शक्ति (सृक्ष्मरूप से) अनुगत 
है उस प्रकार पराकाष्ठा को प्राप्त होने के कारण बहिर्मुखता से निवृत्त कराने वाली 
होने के कारण निवृत्ति नामवाली भी कला है-- यह कहना चाहिए । इसी प्रकार 
जल से लेकर मूल प्रकृति तक चौबीस तत्त्व मँ भी भेदव्यवहार की प्रतिष्ठा करने 
वाली प्रतिष्ठा नामक शक्ति है । अन्य (कलाओं) के भी संकुचित आत्मस्वरूप का 
ज्ञान कराने, मायीयपद के उपशमन तथा उससे परे होने के रूप मे कलना करने 
से (विद्या शान्ता ओर शान्त्यतीता) नाम जानना चाहिए ॥ ४ ॥ 


य्न (उपर्युक्त) दोनों पक्षो मे वस्तुतः कोई भेद नही है--यह कहते है-- 
यहं दोनों पक्षो में वस्तु भिन्न नही प्रतीत होती क्योकि (हमारे मत मे) 








एकादशमाहिकम्‌ 


अनुगामि न सामान्यमिष्टं नैयायिकादिवत्‌ ॥ ५ ॥ 
यतः पूर्वस्मिन्नपि पक्षे शक्तिरूपतामपहाय नैयायिकादिवदनुगममात्रलक्षण- 
मेव सामान्यं नाभिप्रतं तदुभयत्रापि शक्तिरूपत्वानुगमस्याविशेषान्न कश्चिदतिशय 
इति ॥ ५ । 
अत्र चान्येषां मतान्तरमप्यस्ति--इत्याह-- 
अन्ये वदन्ति दीक्षादौ सुखसंग्रहणार्थतः । 
शिवेन कल्पितो वर्गः कलेति समयाश्रयः ॥ ६ ॥ 
ननु समयो नामेच्छामात्रनिबन्धनः सङ्केतः स ॒चापारमार्थिकत्वादसत्यः, अत 
एव समयान्तरमप्युत्सहते, इत्येवं नियमो न स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
कृतश्च देवदेवेन समयोऽ परमार्थताम्‌ । 
न गच्छतीति नासत्यो न चान्यसमयोदयः ॥ ७ ॥ 


अपारमार्थिकत्वागमनेऽ सत्यत्वाभावे समयान्तरानुदये च देवदेवकृतत्वं हेतुः, 
अन्यथा होतत्रयमप्यत्र संभाव्यं भवेत्‌--इति भावः ॥ ७ ॥ 


नन्वासां च किमनुगन्तव्यं किं वा सुखेन संग्रहणीयम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


नैयायिको की भति अनुगामी को सामान्य नहीं माना गया है ॥ ५ ॥ 

चकि पहले पक्ष मे भी शक्तिरूपता को छोडकर नैयायिक आदि के समान 
अनुगममात्र लक्षणवाला ही सामान्य मान्य नही है । इसलिए दोनों जगह शक्ति- 
हूपता के अनुगम के समान होने से कोई अन्तर नहीं है ॥ ५ ॥ 

इस विषय मे दूसरे लोगों का मतान्तर भी है--यह कहते है 

दूसरे लोग कहते हैँ कि दीक्षा आदि मे सुखसंग्रह के लिए शिव के 
दवारा कल्पित वर्ग कला नामक सङ्केत का आधार है ॥ ६ ॥ 

प्रश्न- समय इच्छा के कारण होनेवाला सङ्केत है ओर वह पारमार्थिक न होने 
क्रं कारण असत्य है । इसीलिए संङ्केतान्तर भी उत्पन्न होता है । इस प्रकार एेसा 
नियम नही होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है 

देवाधिदेव के द्वारा किया गया सङ्केत अपरमार्थ नहीं होता इसलिये 
असत्य भी नहीं है ओर न अन्य सङ्केत का उदय होता है ॥ ७ ॥ 

(सङ्केत के) अपारमार्थिक न होने, असत्य न होने ओर सङ्केतान्तर के अनुदय 
क्रा कारण (उस कलाशक्ति का) देवदेव के द्वारा किया जाना ही हे । अन्यथा ये 
तीनों (= अपारमर्थिकता, असत्य ओर सङ्केतान्तर का उदय) यहाँ सम्भव होते है 
॥ ७ ॥ 
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निवृत्तिः पृथिवीतत्त्वे प्रतिष्ठाव्यक्तगोचरे । 
विद्या निशान्ते शान्ता च शक्तयन्तेऽण्डमिदं चतुः ॥ ८ ॥ 
अण्डमिदं चतुरिति, इदमेव निवृत्यादिकलासमव्याप्तिकमण्डचतुष्टयम्‌-- 
इत्यर्थः । तदुक्तम्‌-- 
“पार्थिवं प्राकृतं चैव मायीयं शाक्तमेव च । 
इति संक्षेपतः प्रक्तमेतदण्डचतुष्टयम्‌ ॥ 
(मा० वि० २।४९) इति । 
"शक्तयन्ते' इत्यनेन व्यापिनीपदादौ कलान्तरस्यावकाशोऽस्ति--इति 
प्रकाशितम्‌ ॥ ८ ॥ 


तदाह-- 
शान्तातीता शिवे तत्त्वे कलातीतः परः शिवः । 
शिवे तत्वे इत्यर्थादाक्षिप्तशक्तितत््वे सर्वाविभागात्मनि षट्रिशे यस्य 


समनन्तरमेव सकलसङ्कल्पनाकलङ्ककवलीकाराभिद्योतनायोपदेश्यजनापेक्षया सप्त- 
्रिशादित्वेन कल्पितमपि रूपान्तरं लक्ष्यते । अत एवोक्तम्‌-' कलातीतः परः 


न 

प्रश्न--इन (कला शक्तियों) मे से किसका अनुगमन करना चाहिए अथवा 
किसका सुखपूर्वक संग्रह करना चाहिए ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

निवृत्ति को पृथिवीततत्व' मेँ प्रतिष्ठा को (जल से लेकर) अव्यक्त तक, 
विद्या को माया तक ओर शान्ता कला को शक्ति तक मानना चाहिए । 
(इस प्रकार) यह चार अण्ड हैँ ॥ ८ ॥ 

यह चार अण्ड है = यही निवृत्ति आदि कलाओं से व्याप्त चार अण्ड है । 
वही कहा गया है- 

“पार्थिव, प्राकृत, मायीय ओर शाक्त ये संक्षेप मेँ चार अण्ड कहे गए है ।'' 
(मा.वि.तं. २।४९) 

“शक्त्यन्त मे'-इस कथन के द्वारा व्यापिनी आदि स्तरो मे कलान्तरं का 
अवकाश नहीं है- यह प्रकाशित किया गया ॥ ८ ॥ 

वह कहते है-- 

शिव तत्व मे शान्त्यतीता (कला रहती) है । परम शिव कलातीत 
है ॥ ९- ॥ 

शिव तत्त्व मे = अर्थात्‌ आक्षिप्त शक्तितत्त्व मे । सर्वाविभाग रूप छत्तीसवें 
(त्त) में, जिसकी इसके बाद समस्त (विश्च के) सङ्कल्पो के कलङ्क के आत्मसंहते 
करने (की यथार्थता) को बतलाने के लिए उपदेश्य लोगों की दृष्टि से सैतीसवें रूप 


एकाट्‌शमाह्विकम्‌ ५ 


शिवः' इति । "कलातीतः! इति समग्रकलोज्डितत्वान्निष्कलः इत्यर्थः । अत एव 
'परः' इत्युक्तम्‌ ॥ 


एतदेवोपपादयति-- 
नहात्र वर्गीकरणं समयः कलनापि वा ॥ ९ ॥ 
युज्यते सर्वतोदिक्त स्वातच्योल्लासधामनि । 


वर्गीकरणं प्रकारद्रयात्मा पक्षः, आद्यः समयोऽन्यः कलना तथातथा 
विकल्पनम्‌ । अत्र सर्वतः स्वातन्च्योल्लासधामत्वं हेतुः ॥ ९ ॥ 


ननु यद्येवं तत्‌ सर्वक्रियाणां कर्ता शिवो विज्ञेयः इत्युपदेशादौ कथमसौ 
कलनीयतां यायात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह ` 


स्वात्यात्तु निजं रूपम्‌ बोद्धृधर्मादविच्युतम्‌॥ ९० ॥ 
। 


बलोध्यतामानयन्देवः स्फुटमेव विभाव्यते ॥ ९९ ॥ 
यतोऽतः शिवतत्त्वेऽपि कलासंगतिरुच्यते । 


'अत-ः' इति बोद्धूत्वेऽपि स्वस्वातत्याद्‌ बोद्धयत्वेन विभावनात्‌, कलरसंगति- 
तति तथातनिकत्पनसबनयः ब्य । प ~ तथातथाविकल्पनसंबन्धः--इत्यर्थः ! तदुक्तम्‌ - 
की कल्पना कौ जाती है । इसीलिए कहा गया--परम शिव कलातीतं दहै । 
कलातीत = समस्त कलाओं के परित्याग के कारण निष्कल । इसीलिए श्लोकं मे 
"पर' कहा गया ॥ ९- ॥ 

हसी को सिद्ध करते ह~ 


यहाँ न तो वर्मीकरण हे न सद्धेत, न कलना । इसलिए स्वातन्त्य क 
-ल्लासस्थल (इस) में सर्वतोदिकत्व ही सङ्गत होता है ॥ -९-१.०- ॥ 

वर्गीकरण = दो प्रकार का पक्ष, प्रथम सङ्केत ओर दूसरा कलना = भिन्न-भिन्न 
प्रकार की विकल्पना । अहँ सब मे स्वातन्योल्लासधाम होना ही हेतु है ॥ ९ ॥ 

प्रश्न--यदि एेसा है तो "सब क्रियाओं का कर्ता शिव को जानना चाहिए । 
इत्यादि उपदेश होने पर यह केये कलनीय (= संगत) होगा 2-- यह शङ्का कर 
कहते है- 

चकि स्वातन्य के कारण बोद्धा के धर्म से अप्रच्युत उपदेश ओर 
सके अवेशरूप परमार्थता की सिद्धि के लिए अपने रूप को लाने वाले 
परमेश्वर स्पष्ट आभासित होते है इसलिए शिव तत्त्व पे भी कला की 
सद्गति कही जाती हे ॥ -१०-१२- ॥ 


सलिए = बोद्धा होने पर भी अपने स्वातन्त्र्य के कारण बोध्य के रूपमे 
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“स्वातन््यान्मुक्तमात्मानं स्वातन्त्यादद्रयात्मनः । 
्रभुरीशादिसङ्कल्यर्निर्माय व्यवहारयेत्‌ ॥' 
(ई०प्र० १।५।१६) इति । 
एतच्च बहुप्रकारं प्रागुपपादितमिति न पुनर्हिायस्तम्‌ । इयता च कटा 
स्वरूपमुक्तम्‌ ॥ १९१ ॥ 


ननु भवतु नामैतन्नास्माकमत्र विप्रतिपत्तिः किन्तु शक्तयन्तमेव यावत्‌ कस्मा- 
दण्डत्वमुक्त न तु व्यापिन्यादौ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
अण्डं च नाम भुवनविभागस्थितिकारणम्‌ ॥ ९२ ॥ 
प्राहुरावरणं तच्च शक्तयन्तं यावदस्ति हि । 


तदिति आवरणम्‌ ॥ ९२ ॥ 


नन्वत्र भुवनानां विभागेनावस्थानमस्ति तत्कारणमण्डरूपमावरणं च नास्ति,-- 
इत्यपूर्वमिदमभिधानम्‌--इत्याह-- 


यद्यपि प्राक्‌ शिवाख्येऽपि तत्त्वे भुवनपद्धतिः ॥ ९३ ॥ 


= 
विभावना होने से । कल््रसङ्गति--उस-उस प्रकार की विकल्पना से सम्बन्ध । वही 
कहा गया है- 

“परमेश्वर अपने स्वातच्य के कारण मुक्त अपने को अपने स्वात्य से अद्रय 
रूप अपने को ईश्वर आदि के सङ्कल्पो से निर्मित कर अर्थात्‌ सङ्कल्प के द्वारा 
अपने को ईश्वर के रूप मे स्फुरित कर व्यव्हार मेँ ठे आते है । (श्र 
१।५।१६) 

यह पके अनेक प्रकार से कहा गया है इसलिए यहाँ प्रयास नहीं किया 
गया । यहाँ तक के वर्णन से कला का स्वरूप कहा गया ॥ १९१ ॥ 

्रश्न--एेसा हो जाय इसमे हमे कोई विप्रतिपत्ति नहीं है । किन्तु शक्ति पर्यन्त 
हौ अण्ड क्यों कहा गया व्यापिनी आदि मेँ क्यो नहीं ?-- यह शङ्का कर॒ कहते 
१, ०६ 

लोग ९ के विभाग की स्थिति के. कारणभूत आवरण को अण्ड 
कहते है ओर वह (आवरण) शक्ति पर्यन्त ही है ॥ -१२-१३- ॥ 
वह = आवरण ॥ १२ ॥ 





| 
। 


्ररन- यह (= शक्ति मे) भुवनों की विभागपूर्वक स्थिति है ओर उसका 


कारण अण्डरूप आवरण नहीं है--यह कथन तो अपूर्वं (= परस्पर विरोधी) है 
यह कहते है-- 


यद्यपि पहले शिव नामक त्त्व मे भी भुवनपद्धति कही गयी तथापि ` 


ह ७ 


उक्ता तथाप्यप्रतिधे नास्मिन्नावृतिसंभवः । 


“शिवाख्येऽपि तत्वे इति तात्स्थ्यात्‌ व्यापिन्यादावपि--इत्यर्थः । "अप्रतिधे' 
इति विश्चोत्तीर्णतया शुन्यरूपत्वात्‌, आवृत्यभावे चायमेव विशेषणद्वारेण 
हेतुः ॥ १३ ॥ 


ननु प्रतीघातो नाम मूर्तधर्मो मूर्तत्वं च पृथिव्यामेव संभवेत्‌, ततश्च 
तामपहायान्यत्राण्डस्य संभवो न न्याय्यः--इत्याह-- 


नन्वेवं धरणीं मुक्त्वा शक्तौ प्रकृतिमाययोः ॥ ९४ ॥ 
अपि चाप्रतिघत्वेऽपि कथमण्डस्य संभवः । 
अत्रास्महुरवः प्राहूर्यत्पृथिव्यादिपञ्चकम्‌ ॥ ९५ ॥ 
प्रत्यक्षमिदमाभाति ततोऽन्यन्नास्ति किञ्चन । 

मेयत्वे स्थुलसृक्ष्मत्वान्मानत्वे करणत्वतः ॥ १६ ॥ 
कर्तृतोल्लासतः कर्तृभावे स्फुटतयोदितम्‌ । ` 
त्रिंशत्तत्त्वं॑विभेदात्म तदभेदो निशा मता ॥ १७ ॥ 
कार्यत्वकरणत्वादिविभागगलने सति । 
विकासोत्कस्वतन््रत्वे शिवान्तं पञ्चक जगुः ॥ ९८ ॥ 


यतः प्रत्यक्षसिद्धात्पथिव्यादिपञ्चकादन्यत्‌ किञ्चिन्नास्ति, तद्धित्यवलम्बनेनैव 
न =-= ------- 


अप्रतिघ इस (शिव) में आवरण सम्भव नहीं है ॥ -१३-९४- ॥ 

शिव नामक तत्त्व मे भी = उसमे स्थित होने से व्यापिनी आदि मे भी । 
अप्रतिघ = विश्चो्तर्ण होने के कारण शन्यरूप होने से (शिव अप्रतिघ है) । 
आवरण के अभाव में यही विशेषण के द्वारा कारण है ॥ १३ ॥ 

्रशन- प्रतिघात मूर्तं (पदार्थ) का धर्मं है ओर मूर्तत्व पृथिवी मे ही सम्भव है । 
फिर उस (पृथिवी) को छोडकर अन्यत्र अण्ड की उत्पत्ति उचित नही है-- यह कहते 
है ५ 

पृथिवी को छोडकर शक्ति प्रकृति एवं माया के भी अप्रतिघ होने पर 
भी अण्ड की उत्पत्ति कैसे है? इस विषय मे हमारे गुरु कहते है कि जो 
यह पृथिवी आदि पाँच तत्त्व आभासित होते है उससे अतिरिक्त कुछ नही 
है । स्थूल सूक्ष्म होने के कारण मेय होने, करण होने के कारण प्रमाण में 
प्रमाता होने एवं कर्तृता के उल्लास के कारण तीस तत्त्व स्पष्ट रूप से 
भरेदात्मक कहा गया । उनका अभेद माया कही गयी है । कार्यत्व करणत्व 
आदि के विभाग के विगकित होने पर (अहन्ता के) विकास की उत्ककिका 


की स्वतन्त्रता मेँ शिवपर्यन्त पाँच की व्याप्ति कही गयी है ॥ -१४-१८ ॥ | 


क्योकि प्रत्यक्षसिद्ध पृथिवी आदि पांच से अतिरिक्त दूसरा कुछ नहीं है अर्थात्‌ 








(4 श्रीतन्त्रालोकः 


निखिलस्य विश्वस्योदयः इत्यर्थः । यतोऽस्य मेयत्वे सति उक्तहेतुपञ्चकबलात्‌ 
्रिंशतस्तत्वानां विभेदेनोदयः । तथा च स्थूलसृश्मरूपं पृथिव्यादीनां पञ्चकद्रयमेत- 
द्रूपमेवेति तावन्नास्ति विप्रतिपत्तिः, ज्ञानांशस्परशत्प्िमाणरूपम्‌ वबुद्धीन्द्रियपञ्चक- 
मप्येतन्मुलमेव । नहि मेयमपहाय मानत्वं नाम किञ्चिद्धवेत्‌--इति भावः । क्र 
शस्पर्शात्‌ करणरूपम्‌ कर्मेन्दरियपञ्चकमप्येतदालम्बनमेव, कार्यमन्तरेण करणत्वा- 
योगात्‌ कर्तृत्वे च कार्यविषयमेव भवेत्‌--इति मनःप्रभृति ततत्वपञ्चकमप्येवम्‌, 
अन्यथा हि कर्तृत्वमेव नोल्लसेत्‌ । यद्प्यन्तःकरणत्रयं करणपक्षनिक्षिप्तमेव 
तथापि कर्तुरन्तरङ्गत्वाद्‌ बहिष्करणद्रारेण च बाहविषयसंस्पशदिवमुक्तम्‌ । प्रकृतेश्च 
बुद्धयादिकर्तरुपकरणकारणत्वात्पारम्पर्येण कर्तृतोल्छासकत्वमित्येवमभिधानम्‌ । एवं 
नियत्यादिकञ्ुकपञ्चकमपि 
"अधुनैव किञ्चिदेवेदमेव सर्वात्मनैव जानाति ।' 
(परण्सा० १७ श्टो०) 
इत्यादयुक्तयुक्तया कर्तृत्वस्यैवोपोद्बलत्वात्‌ तदवलम्बनमेवेति । नन्वेवं मायादि 
ततोऽन्यत्स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह--"तदभेदः' इत्यादि । तच्छब्देनात्र पृथिव्यादीनां 
परामर्शः । एतदभेदे च कार्यस्य सूक्ष्मेण रूपेणावस्थानं भवेत्‌--इति भावः । 
विकासोत्केति, यथायथमिदन्तायाः सङ्कोचेनाहन्तायाः समुल्लासात्‌, इदन्तायाश्च 





उसी भित्ति पर समस्त विश्च का उदय होता है । क्योकि उसके मेय होने पर उक्त 
पांच हेतुओं के बल से तीस तत्त्वो का भेदपूर्वक उदय होता है । पृथिवी आदि क 
पांच-पांच स्थूल सुक्ष्म रूप इसी के रूप मे है इसमे (किसी को भी) एतराज नही 
है । ज्ञानांश के स्पर्श के कारण प्रमाणरूप पाँच ज्ञानेन्दरियों (की सत्ता) भी इसी के 
कारण है । प्रमेय के अभाव में प्रमाण नाम की कोई चीज नहीं होती । कर्माश के 
स्पर्श से करणरूप पाँच कर्मेन्दरियां भी एतदालम्बक (= पृथिव्याद्याठम्ब वाली) ही 
है। कार्य के विना करण नहीं होता ओर कर्तृत्व भी कार्यविषयक ही होता है 
इसलिए मन आदि पाँच तत्त भी एेसे ही है अन्यथा कर्तृत्व उल्लसित ही नही 
होगा । यद्यपि तीनों अन्तःकरण करण ही माने गए हतो भी कर्ता के अन्तरङ्ग 
होने ओर बाह्यकरण के द्वारा बाह्यविषय का स्पर्श होने, ऊ कारण एेसा कहा 
गया । ओर प्रकृति बुद्धि आदि कर्ता के उपकरण का कारण होने से परम्परया 
कर्तृता की उल्लासिका है इसलिए एेसा कहा गया । इसी प्रकार नियति आदि र्पांच 
कञ्चुक भी 
“इसी समय, कुछ ही, यही, पूर्णरूप से ही जानता है ।'' 


इत्यादि उक्त युक्ति से कर्तृत्व का ही उपोद्रलक होने से उसके अवलम्बन वाला 
ही है । प्रश्न--इस प्रकार माया आदि उससे भिन्न हो जायेगे ?- यह शङ्का कर 
कहते हैँ तदभेद' । यहाँ "तत्‌" शब्द से पृथिवी आदि को मानना चाहिए । इससे 
अभिन्न होने मे कार्यत्व आदि विभाग का विगलित हो जाना कारण है । कार्य 


र ९ 
संकुचन्त्या अपि मेयनिष्ठत्ं निर्विवादमेवेति युक्तमुक्तमस्मदुरुभिः-- "पृथिव्यादिः 
पञ्चकादन्यत्‌ किञ्चिन्नास्ति इति ॥ १८ ॥ 

न च स्वोपज्ञमेवेतदुक्तम्‌--इत्याह-- 

श्रीमत्कालोत्तरादौ च कथितं भूयसा तथा । 
पञ्चैतानि तु तत्त्वानि यैर्व्याप्तमखिलं जगत्‌ ॥ ६९ ॥ 
तदेवाह पञ्चेत्यादि । एतानीति पृथिव्यादीनि । यदुक्तं तत्र 
“पृथिव्यापस्तथा तेजो वायुराकाशमेव च ।' इति॥ १९ ॥ 
अत एव सद्योजातादेरप्येषैव व्याप्तिः सर्वत्रोच्यते--इत्याह-- 
पञ्चम्रतनौ तेन सद्योजातादि भण्यते । 

ईशानान्तं तत्र तत्र धरादिगगनान्तकम्‌॥ २० ॥ 
तेनेति पृथिव्यादीनामेवोक्तेन जगद्धयापकत्वेन हेतुना, तत्र तत्र श्रीकालोत्तरादौ । 
यदुक्तं तत्र-- 

“सद्यस्तु पृथिवी ज्ञेया वामो ह्यापः प्रकीर्तिताः । 
ऋ 
कारण में सुक्ष्म रूप से स्थित रहता है- यह भाव है । विकासोत्क-- क्रमशः इदन्ता 
क सङ्कोच होने से अहन्ता के समुल्लास के कारण । संकुचित होने पर. भी इदन्ता 
की मेयनिष्ठता सर्वसम्मत है । इस प्रकार हमारे गुरुओं ने ठीक ही कहा है “पृथिवी 
आदि पाँच के अतिरिक्त कुछ नहीं है ॥ १८ ॥ 

यह स्वोपज्ञ (= अपनी बुद्धि से) नही कहा गया-- यह कहते है-- 


काल्ोत्तर आदि में इस प्रकार बहुत बार कहा गया है कि ये पोच तत्तव 
हैं जिनके द्वारा समस्त जगत्‌ व्याप्त है ॥ १९ ॥ 

वही कहते है- पाँच इत्यादि । ये = पृथिवी आदि । जैसा कि वहाँ (= 
कालोत्तर आदि मे) कहा गया है-- | 

“"पृथिवी जल तेज वायु ओर आकाश" ॥ १९ ॥ 
५ इसीलिए सद्योजात आदि की भी यही व्याप्ति सर्वत्र कही जाती है- यह कहते 
ह-- 

इसक्तिए पञ्चमन्त्रतनु नामक ग्रन्थ में सद्योजात से लेकर ईशान 
पर्यन्त की व्याप्ति उन-उन प्रन्थो में पृथिवी से केकर आकाशा तक कही 
जाती हैं ॥ २० ॥ 

इस कारण-- पृथिवी आदि के ही उक्त जगद्व्यापकत्व के कारण । वहाँ-वहां = 
कालोत्तर तन्त्र आदि मे । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 
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अघोरस्तेज इत्युक्तं वायुस्तत्पुरुषः स्मृतः ॥ 

आकाशस्तु भवेदीशः स्वयं देवो महेश्वरः । इति । 
श्रीपरेऽपि 

"सद्य; क्षितिर्जलं ` वामोऽघोरस्तेजो नरो मरुत्‌ । 

इ सकः 5 य ॥' इति ॥ २० ॥ 
एवं शक्तयन्तमेव यावदावरणं संभवतीत्युपपादितम्‌, ततश्च व्यापिन्यादावावरणं 

नास्ति--इत्याह-- 

शिवतत्वमतः शून्यातिशुन्यं स्यादनाश्रि(वृ)तम्‌ । 

“अतः' इति शक्त्यन्तमेव यावदावरणस्य संभवात्‌ । शुन्यातिशुन्यमिति, 
"शून्यात्‌" व्यापिन्यादिपदाद्धावसंस्कारस्यापि प्रक्षयादतिशून्यं॑षटत्रिंशं तत्त्वम्‌ 
इत्यर्थः । अत एवावरणविगमात्‌ “अनावृतम्‌ --इत्युक्तम्‌ । ततश्च नात्राण्ड- 
व्यपदेशः--इति युक्तमुक्तं शक्त्यन्तं यावदण्डत्वमिति ॥ 

नन्वेवं विश्ो्ी्णमेव षट्रिंशं तत््वमित्युक्तं भवेत्‌, ततश्च स्वतन्त्रबोधेकरूपम्‌ 
विश्वमयं परं तत्त्वमिति रिक्ता वाचोयुक्तिः स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

यत्तु सर्वाविभागात्म स्वतन्त्रं बोधसुन्दरम्‌ ॥ २१ ॥ 





“सद्योजात को पृथिवी, समना चाहिए । जल वामदेव कहा गया हे । अघोर 
को तेज कहा गया है । तत्पुरुष को वायु माना गया है । देव महेश्वर ईश स्वयं 
आकाश हे ।'' 

परतन्त्र शास्त्र मे भी- 

““सद्योजात क्षिति, वामदेव जल, अघोर तेज, तत्पुरुष वायु ओर ईशान 
आकाश है'" ॥ २० ॥ 

शक्तिपर्यन्त ही आवरण सम्भव है--यह कहा गया । इस कारण व्यापिनी आदि 
मे आवरण नहीं है-- यह कहते है 

इस कारण शुन्यातिशुन्य शिवतत्त्व अनावृत है ॥ २१- ॥ 

इस कारण = शक्तिपर्यन्त ही आवरण सम्भव होने से । शुन्यातिशून्य = शन्य 
= व्यापिनी आदि पद से भावसंस्कार के भी नष्ट हो जाने से अतिशून्य छन्तीसवां 
तत्न । इसीलिए आवरण के हट जाने से अनावृत' कहा गया । इसलिए ८े 
अण्ड' नहीं कहते । इसलिए ठीक कहा गया--अण्डों कौ स्थिति शक्तिपर्यन्त हं ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार विशचोत्तर्ण ही छत्तीसवाँ तत्त्व कहा जाना चाहिए था फिर 
केवल स्वतन्त्रबोधस्वरूप विश्वमय परमतत्त्व है--यह कथन व्यर्थ है ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 


4 ११ 


सप्तत्रिंशं तु तत्प्राहुस्तत््वं परशिवाभिधम्‌ । 


इह खलु विश्चो्तत्विऽपि विश्रमयमेकमेव रूपम्‌ स्वतन््रबोधात्मकं परं तत्वं 
यत्‌ सर्वत्र षटग्रिशं ततत्वमित्युदधोष्यते । तत्र चाविद्यापदपतिताः प्रतिपत्तारो विप्रति- 
पद्न्ते--यदेकस्मिन्नेव रूपे कथं विरुद्धधर्मसंसर्गः स्यादिति, यदभिप्रायेणैवे- 
तद्रूपमतः पृथक्कृत्योक्तम्‌-सप्तत्रंशमिति । नहि वस्तुतः किञ्चिदेवं तत्तव 
संभवति, तथात्वे हि “षटत्रिशततत्वमुखानि' इत्यादिश्रुतिविरोधः स्यात्‌ । न चैवमत्र 
कश्चिद्विरोधः, स ह्युभयवस्त्वधिष्ठानो भवेत्‌ । न चात्रैकमपि वस्तु संभवति, नहि 
परं तत्वमधिकृत्य विश्वमेव नाम किञ्चद्रस्तु सदस्ति यदुत्तीण्त्विन यन्मयत्वेन चात्र 
विरोधः परापतेत्‌ । तस्मात्‌ षट्रिंशस्यैव तत्त्वस्य सर्वाविभागात्मत्वाद्यात्मकमेक 
रूपम्‌ सप्तत्रिंशत्वेन परिकल्पितं भेदात्तान्‌ प्रमातृन्‌ ्रत्येवमुपदेशात्‌ ॥ २१ ॥ 


नन्वेवमस्तु को दोषः, एतस्यापि रूपस्य भावनोपदेशादो पुनर्यदा वेद्यभावः 
परिकल्प्यते तदा कस्य प्रमातृत्वं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 


तस्याप्युक्तनयाद्रेद्यभावःऽत्न परिकल्पिते ॥ २२ ॥ 
यदास्ते ह्यनवच्छिन्नं तदष्ा्रिशमुच्यते । 
3 
जो कि सर्वाविभागरूप स्वतन्तरबोधसुन्दर है, परमशिव नामक उसको 
सैतीस्वाँ तत्व कहा गया है ॥ -२१-२२- ॥ 


विश्ेत्तीर्ण होने पर भी स्वतन््रबोधरूप विश्वमय एक ही रूप पर तत्व है जो 
कि सर्वत्र छत्तीसवां तत्त्व कहा जाता है । इस विषय मे अविद्याग्रस्त वेत्ता लोग 
सन्देह करते है कि एक ही रूप में (दो) विरुद्ध धर्म का सम्बन्ध कैसे होगा ? 
इसी अभिप्राय से इस रूप को इससे अलग कर सतीसर्वां (तत्त) कहा गया । 
वस्तुतः इस प्रकार का कोई तत्व नही होता । क्योकि वैसा होने पर 'षत्रिंशत्‌ 
तत्मुखानि' इत्यादि श्रुति से विरोध हो जायगा ओर यहोँ कोई विरोध है नहीं । वह 
(= परमेश्वर) दोनों प्रकार की वस्तुओं का अधिष्ठान है । (सच पूषा जाय, तो) 
इसमे एक भी वस्तु सम्भव नहीं है । परतत्त्व को आधार मानकर विश्च नामक कोई 
वस्तु सत्‌ है हौ नही जिससे परे (= रहित) या जिससे युक्त होने से यहाँ विरोध 
आए । इसलिए छत्तीस ही तत्त्व का सर्वाविभागात्मकत्वरूप एक ही स्वरूप सैतीसवे 
के रूप से कल्पित हुआ क्योकि भेद कं कारण उन प्रमाताओं के प्रति वैसा 
उपदेश किया जाता है ॥ २१९ ॥ 

्रश्न-ेसा हो जाय क्या हर्ज है । इस रूप की भी भावना या उपदेश आदि 
होने पर जब वेद्यभाव की परिकल्पना की जायगी तब कौन प्रमाता होगा?--यह 
शङ्का कर कहते है-- 

उक्ति रीति से यहाँ उसको भी वेद्य मानने पर जो अनवच्छिन्न रहता है 
वह. अड़तीसवां (तत्त्व) कहा जाता है ॥ -२२-२३- ॥ 
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उक्तनयादिति, `स्वातन््यात्तु निजं रूपम्‌" (त०आ०. ११।१०) इत्यादि- 
रूपात्‌ । यदिति विश्च्तर्णादयपेक्षया तृतीयं रूपम्‌, वस्तुतो हि विश्वोततर्णत्वादि- 
रूपत्वेऽपि स्वतन््रबोधः परमार्थः--इत्यादिनीत्यानवच्छत्नं बोधमात्रमेवास्य परं 
रूपम्‌ यदषटात्रिंशमिति परिकल्प्यते ॥ २२ ॥ 


नन्वेवं तस्यापि वेद्यत्वपरिकल्पनेऽन्यः प्रमाता कल्पनीयस्तस्याप्यन्य 
इत्यनवस्था स्यात्‌ ?-इत्याशङ्कयाह-- 
न चानवस्था ह्येवं स्याद्‌ दृश्यतां हि महात्मभिः ॥ २३ ॥ 
एतदेव दर्शयति-- 
यद्ेद्यं किञ्चिदाभाति तत्क्षये यत्प्रकाशते । 
तत्तत्वमिति निर्णातं षटत्रिंशं हदि भासते ॥ २४ ॥ 
“तत्क्षये इति तस्य समनान्तस्य वेद्यस्य । यदिति बेदकंकरूपम्‌, प्रकाशते 
इत्ययत्नमेव सर्वेषां साक्षात्कृतं भवेत्‌--इत्यर्थः । यदाहुः-- 
“नाथ वेद्यक्षये केन न दृश्योऽस्येकको भवान्‌ ।' 
(उ० स्तो० १।८) इति । 


षटुत्रिंशमिति, विश्ोत्तीर्णं रूपम्‌--इत्यर्थः ॥ २४ ॥ 


उक्त रीति से-“स्वातन्य के कारण अपने रूप को... इत्यादि रूप । जो-- 
विशवोत्ीर्ण आदि की अपेक्षा तृतीयरूप । वस्तुतः तो विश्चोततीर्णत्व आदि रूप होने 
पर भ स्वतन््रबोध परम अर्थं है--इत्यादि नीति से अनवच्छिन्न बोध मात्र ही इसका 
परम रूप है जो कि अड़तीसवाँं माना जाता है ॥ २२ ॥ 

परश्न--उस (= अड्तीसवे) के भी वेद्य मानने पर दूसरे प्रमाता की कल्पना 
करनी पड़गी फिर उसका भी दूसरा... ओर इस प्रकार अनवस्था हो जायगी ?-- यह 
शङ्का कर कहते है-- 

इस प्रकार अनवस्था नहीं होगी । महात्मा लोग देखे (= उच्च साधक 
इसका रहस्य जानते है) ॥ -२३ ॥ 

इसी को दिखलाते है-- 

जो कुछ वेद्य भासित होता है ओर उसका नाश होने पर्‌ जो प्रकाशित 
होता है वह छत्तीसवां तत्त्व स्वीकृत होकर हदय मे भासित होता है ॥२४॥ 


इसका क्षय होने पर--उसका = समनान्त वेद्य का । जो = मात्र वेदकरूप । 
प्रकाशित होता है = विना प्रयास के सबको साक्षात्‌ दिखलायी पड़ता है । जैसा 
कि कहते हे 

“हे स्वामी! वेद्य का नाश होने पर आप एक किसके द्वारा दृश्य नही होते।'' 





् १३ 
नन्वेवमस्य किं विश्वविविक्ततैव रूपमुतान्यत्किञ्चित्तदतिरिक्तम्‌ ?-- तदाह ` 
तत्किं न किञ्चिद्रा किञ्चिदित्याकाङक्षावशे वपुः । 


तत्राद्यः पक्षो दूरापेतः, नहि घटाभाव एव पटस्य रूपम्‌ भवितुमर्हति; 
अतश्चेतदनागृरयैव पक्षान्तरं दर्शयति-- 


चिदानन्दस्वतनत्रैकरूपं तदिति देशने ॥ २५ ॥ 
सप्तत्रिंशं समाभाति तत्राकाङ्क्षा च नापरा । 


तत्र चिता बोधसुन्दरत्वमानन्दे(न)च सर्वाविभागात्मत्वमुक्तम्‌ । शक्तिदशायामेव 
हि विश्रमविभागेन भवेत्‌-इति भावः । एवमुपदेशे च षटत्रिंशदतिरिक्त 
रूपमुपदिष्टं भवेदित्युक्तम्‌-- "इति देशने सप्तत्रिशं समाभाति' इति । नहि यदेव 
विश्वोचीर्ण तदेव विश्वमयं भवितुमर्हति इत्युक्तप्रायम्‌ । एवं चास्य चिदानन्दे- 
त्यादिना साक्षात्तात््िकं रूपमुक्तम--इत्यत्रान्यत्‌ किञ्चिदाकाङक्षणीयं नास्ती- 
्युक्तम्‌- तत्राकाङ्क्षा च नापरेति ॥ २५ ॥ 


एवमुपदेश्यत्वादेव वेद्यभावः पुनरवस्थितः- इत्यस्य केनचिद्रेदकेन भाव्यम्‌, 
स एव पुनः कतरः ?--इत्याशङ्कयाह- 





छत्तीसवां = विश्चोत्तीर्णरूप ॥ २४ ॥ 

प्रशन--विश्च से अलग होना ही इसका रूप है या उसके अतिरिक्त दूसरा 
कुछ ?-- यह कहते है-- 

बह क्या कुछ नहीं है अथवा कुछ है इस आकाडक्षा के होने पर 
उसके शरीर (= रूप, की कल्पना होती) है ॥ २५- ॥ 


इसमे पहला पक्ष टूर चला गया । घटाभाव पट का रूप नहीं होता । इसलिए 
उसका विचार न कर दूसरे पक्ष को दिखलाते है-- 


वह चिदानन्द स्वतन्त्रैकरूप है-एेसा उपदेश होने पर सैतीसरवाँं रूप 
आभासित होता है । फिर उसमे कोई आकाङ्क्षा नही होती ॥-२५-२६-॥ 


(उक्त कथन में) चित्‌ के द्वारा बोधसुन्दरता ओर आनन्द से सर्वाविभागात्मता 
कही गयी है । अर्थात्‌ शक्ति दशा मेँ ही विश्च अविभक्तं रहता है । ओर एेसा 
उपदेश होने पर छन्तीस से अतिरिक्त रूप उपदिष्ट होता--यह कहा गया-'एेसा 
उपदेश होने म सैतीसर्वाँं (तत्त्व) प्रतीत होता है । जो विश्त्तर्ण है वही 
विश्वमय है-ेसा नहीं हो सकता--यह कह दिया गया है । इस प्रकार 
चिद्‌ आनन्द इत्यादि के द्वारा इसका साक्षात्‌ तात्िक रूप कहा गया । इस 
विषय में दूसरे किसी की आकाङ्क्षा नही है--यह कहा गया-- वहाँ दूसरी आकाक्षा 
नही है ॥ २५ ॥ 


्रश्न--उपदेश्य होने के कारण ही इसका वद्यभाव पुनः स्थित हो गया--फिर 
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तच्चापि क्लृप्तवेद्यत्वं यत्र भाति स चिन्मयः ॥ २६ ॥ 
अष्टात्रिशत्तमः सोऽपि भावनायोपदिश्यते । 
यदि नाम ततः सप्तत्रिंश एव पुनर्भवेत्‌ ॥ २७ ॥ 


“चिन्मयः इत्यनवच्छिन्रबोधमात्ररूपः--इत्यर्थः । नन्वियमेव सानवस्था 
यत्तस्य वेद्यभावे कल्पिते प्रमात्रन्तरेण भाव्यं तस्याप्येवमिति ? तदेतदाशङ्खयाह-- ` 
सोऽपीत्यादि ॥ २७ ॥ 


ननु कथमषटत्रिश एव सप्तत्रिंशो भवेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


अविभागस्वतन्नरत्वचिन्मयत्वादिधर्मता । 
समैव वेद्यीकरणं केवलं त्वधिक यतः ॥ २८ ॥ 


विरुद्धधर्माध्यासस्तावद्धे दहेतुरित्यविवादः । सर्वाविभागात्मत्वादेश्चाविशेषात्‌ स 
एवात्र नास्ति--इति कुतस्त्योऽयमनयोर्भदः । यावता हि वेद्यत्वमात्रमत्राधिकं 
येनैकैकस्य वेद्यत्वं परिकल्प्यतेऽन्यस्य च वेदकल्वम्‌ । एवमेवंविधं परं तत्तवं यदा 
कल्पितवेद्यभान्‌(वं) भवेत्‌ तदा सप्त्रिंशमुच्यतेऽन्यथा त्वषटत्रिंशमिति ।. न 
चाषटत्रिशस्यैव वेद्यभावे कल्पिते सप्तत्रिंशादन्यदपूर्वं॑किच्चिद्रपमुक्त भवेत्‌, 
नाप्यन्यस्य तदरेदकस्य कल्प्यमानस्य ततः, इत्यनयोः क्रियाव्यवहारवत्पारस्परिक 


~~~ 
इसका कोई न कोई बेदक होना चाहिए तो वह कौन है ?- यह शङ्का कर कहते 
~~ 

वह भी कल्पितवेद्यता जहाँ आभासित होती है बह चिन्मय अडतीसर्वां 
(तत्त्व) है । वह भी यदि भावना कं लिए उपदिष्ट होता है तो फिर (वह) 
सैतीस्वँं ही होगा ॥ -२६-२७ ॥ 

चिन्मय = अनवच्छिन्न बोधमात्ररूप । प्रश्न-- यही वह अनवस्था है कि उसके 
वेद्यभाव के कल्पित होने पर दूसरा प्रमाता हो फिर उसका भी (दूसरा)? -- यह शङ्का 
कर कहते है--वह भी... ॥ २७ ॥ 

प्रशन--अँडतीसवाँ ही सैंतीसर्वां कैसे हो जाता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

क्योकि निर्विभाग स्वतन्त्रता चिन्मयत्व आदि धर्मो का होना (उभयत्र) 
समान है केवल वेद्यीकरण अधिक है ॥ २८ ॥ 


विशुद्ध धर्मो का आरोप होना भेद का कारण होता है--यह सर्वसम्मत है । 
सर्वाविभागात्मत्व आदि के समान होने के कारण वही (= विरुद्ध धर्माध्यास ही) 
यहाँ नहीं है फिर इन दोनों में भेद कहाँ से होगा । यहाँ वेद्यत्वमात्र ही अधिक है 
जिससे एक को वेद्य ओर दूसरे को वेदक माना जाता है । इस प्रकार एेसा परतत्त्व 
जब कल्पित वेद्यभाव वाला होता है तब सैतीसवां कहा जाता है अन्यथा 
अडतीसवां । अड़तीस्वे का वेद्यभाव कल्पित होने पर सैतीस्वे से भिन्न कोई अपूर्व 
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एव वेद्यवेदकभावः--इत्यनवस्थाया न कश्चिट्वकाशः । वस्तुतो हि सर्वशा्रेषु 
षटत्रिशत्वेन गीयमानमनवच्छिननं बोधमात्रमेव॒परततत्वमित्युक्तम्‌, तस्यैव पुनः 
स्वस्वातन््यादेवं॒भेदोल्लासो येन॒ मायाप्रमात्रक्षया महागुरूणां यथागममेव- 
मुपदेशः--इत्यलं पिष्टपेषणेन । आः किमुच्यते यथागममिति, को नामायमागमः, 
न तावत्‌प्कृतं पूर्वशास्त्रम्‌, न हि तत्रतत्किञ्िदुकतं प्रत्युत तत्र दीक्षादौ 


“षटत्रिंशत्तत्वभेदने न्यासोऽयं समुदाहतः।' (मा०वि० ६।६) 


इत्याद्येतद्विरुद्धमेवाभिहितम्‌ । ग्रन्थकृता च तत्त्वाध्वप्रकाशनादौ तत्र॒ तत्र 
तन्मतानुवर्तनमेव कृतम्‌ । एवंविधश्च कश्चिदागमोऽपि. न संवादितः । प्रक्रिया 
प्रतिपादकाश्वान्ये सर्वं एवागमास्तथेवेति किं नाम तथाविधमागमान्तरमस्ति यदनति- 
करमेणापूर्वतयैवमुपदेशः इति ? अस्त्येव ह्येवंविधमागमान्तरम्‌ । तथा च श्रीकुल- 
रत्नमालायाम्‌-- 


“तत्त्वाध्वा प्रवक्ष्यामि यथा ज्ञास्यसि सुरते । 
चरशक्तिद्रयं पूर्वं तदूर्ध्वं पञ्चकं स्मृतम्‌ ॥ 
चतुष्कं च ततो देवि द्विरधर जन्म एव च। 
व्याप्पर्वैकुण्टसंघट्रो व्याप्िश्ैव तु छम्बिका ॥ 


.._-_ ~ ----- 


रूप कथित नहीं होता ओर न उससे अन्य कल्प्यमान किसी वेदक का रूप । इस 
प्रकार क्रिया व्यवहार के समान इनका वेद्यवेदकभाव पारस्परिक है अतः अनवस्था 
के लिए कोई अवसर नही है । वस्तुतः सब शास्त्रों मे छततीसवे रूप मे कहा जाने . 
वाला अनवच्छिन्न बोधमात्र ही परतत्त्व है-एेसा कहा गया है, फिर उसी क 
स्वातच्य से इस प्रकार का भेदोल्लास है जिस कारण मायाप्रमाता कौ अपेक्षा से 
आगमों के अनुसार महागुरुओं का एेसा उपदेश है (इसके) पिष्टपेषण करने से 
क्या लाभ। (प्रश्न-) अरे ! यह आगम क्या है? यह प्रकृत पूर्वशास्त् नहीं 
वरयोकि बहो यह सब कुछ नहीं कहा गया बल्कि वहाँ दीक्षा आदि मे-- 


““छन्तीस तत्व के भेद से यह न्यास कहा गया है ।'' 


इत्यादि इसके विरुद्ध ही कहा गया है . ओर ग्रन्थकार ने त््वाध्वा के प्रकाशन 
आदि मे जगह-जगह उसके मत का अनुवर्तन ही किया है ओर इस प्रकार के 
किसी आगम को संवादित भी नहीं किया है । प्रक्रिया के प्रतिपादक अन्य सभी 
आगम वैसे ही है फिर उस प्रकार का दूसरा आगम कौन सा है जिसका अतिक्रमण 
न कर अपूर्वरूप मे एेसा उपदेश ह ? एेसा दूसरा आगम है । श्री कुलरत्नमाला' 
मे- 

हे सुव्रते ! तत्त्व अध्वा को करहूगा जिस प्रकार कि तुम जानोगी । पहला तत्त्व 
दो चर शक्तियाँ कही गयी है उसके वाद पाँच, फिर चार, हे देवि ! फिर (गुणित) 
द्िस्र जन्म, व्याप्ति, ये सब वैकुण्ठसद्टूट है । व्याप्ति लम्बिका (को कहते है) । 
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सपरं तु अष्टमं देवि अर्धनदुः कुण्डली श्रिये। 

शान्तं चैव प्रशान्तं च विन्दर्नित्योदितस्तथा ॥ 

ऊर्ध्वे नादं विजानीयात्षटचक्राणि तदूर्ध्वतः । 

शक्तितत्त्वं तु षटचक्रं शिवतत्त्वं तथैव च ॥ 

अष्ट्रिंशदमी तत्त्वास्तथाध्वायं वरानने । 

लौकिको यो म जानाति कथं दीक्षां तु कारयेत्‌ ॥ 

इत्याद्युक्तम्‌ । नन्वत्र परमेश्वरेण प्रतिज्ञयापि तत्त्वाध्वप्रवचनं पञ्चत्रिंशषट्‌- 

्रिशयोरेव तत्वयोः साक्षादभिधानं कृतं न तु प्रसिद्धानामपि तत्वान्तराणाम्‌, का 
वार्ता तु सप्तत्रिंशा्ात्रंशयोः, प्रत्युत म्लि्टप्रायमालूनविशीर्णं किं तावदप्रातीतिक- 
मुक्तम्‌-इति न जानीमः । 


ननु स्थितमेवात्र सर्वतत््वप्रवचनं किन्तु षटत्रिंशत्तत्वविषयायामविगीताया पि 
प्रसिद्धौ सप््रिशाष्तरिशयोरपूर्वतयाभिधानेन सुकुमारहदयानामागमिकानां संमोहो मा 
भूदिति करुणापरस्य परमेश्वरस्य गृढार्थतया यथोक्तनीत्या मायाप्रमात्रपक्षया 
कल्पनामात्रसारमेवमभिधानम्‌, तच्च गुरूपसेवनादावदृष्टकषट स्वावमर्शशन्यैश्च 
कथमेवमेवावगम्यते--इत्यामुखे म्लषटप्रायत्वादि लक्ष्यते । वस्तुतस्तु स्थितमेव 
सर्वत््वानामभिधानम्‌ । तथा च चरशब्देनात्र चरर्गत्यर्थत्वाद्रतिक्रियोच्यते, तस्या- 
श्राकरणिका क्रिया न संभवति--इति साधकतमतया परिकल्प्यमाना पादन्द्रि- 


नि - 
हे देवि ! ब्रह्म रन्ध्र आठवाँ है । हे प्रिये ! अर्धनदु कुण्डली है । फिर॒ शान्त 
प्रशान्त ओर नित्योदित विन्दु है । उसके ऊपर नाद को जानना चाहिए । उसके 
ऊपर षटचक्र । शक्तितत्त्व ओर शिव तत्तव ही षट॒चक्र है । हे वरानने ! ये 
अंडतीस तत्त्व ह ओर यही अध्वा है । जो लौकिक (पुरुष इसे) नहीं जानता केसे 
दीक्षा कराएगा ।'' 


इत्यादि कहा गया । प्रश्न-- परमेश्वर ने प्रतिज्ञा के द्वारा भी तत्त्वाध्वा का कथन 
(करते हए) पैतीस छत्तीस ही तत्त्वो का साक्षात्‌ कथन किया न कि प्रसिद्ध भी 
दूसरे तत्त्वो का, फिर सैतीसवे अड्तीसवें तत्त्वों की क्या बात । प्रायः मिट गए 
करे-पिटे अप्रातीतिक का कथन क्यों किया गया-यह हम नही जानते । (उत्तर) 
सब तत्वों का प्रवचन यँ है किन्तु सर्वसम्मत भी छततीसततत्वविषयक प्रसिद्धि होने 
पर भी सैतीसवे अंडतीसवें (त्वो) का अपूर्वरूप से कथन के द्वारा सुकुमार्‌ 
हृदय वाके आगमिकों को संमोह न हो इसलिए करुणामय परमेश्वर का गृढ अर्थं के 
रूप मे दयोक्त नीति के अनुसार मायाप्रमाता की दृष्टि से यह. कथन केवल 
कल्यनामातर है ओर वह गुरु की सेवा आदि मे कष्ट न उठाने वाले स्वावमर्श से 
शृन्य लोगों के द्वारा कंसे जाना जायगा--इसलिए प्रारम्भ में म्लिषटप्रायत्व आदि 
लक्षित होता है । वस्तुतः सब तत्त्वो का कथन (यहा). वर्तमान है । वह इस 
प्रकार--चर धातु के गत्यर्थक होने के कारण 'चर' शब्द से गति क्रिया कही जाती 
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यात्मका ययं शक्तिस्तस्या यद्द्रयं समस्तशरीरव्यापकत्वेऽपि अधिष्टात्रधिष्टय- 
योरभदोपचारान्मुख्यमधिष्टानस्थानं पादयुग्मम्‌, तेन॒ तच््क्रमप्रवचनस्य॒प्रक्रान्त- 
त्वाद्धरातत््वं लक्ष्यते इति पूर्वं प्रथमं स्थोल्यस्य परां काष्ठां प्राप्तं धरातच््ं 
स्पृतम्‌--इत्यर्थः । तदुर्ध्वमप्यबाद्याकाशान्तं चतुष्कमावृत्या 'तदरध्वं च पञ्चक 
चतुष्कम्‌' गन्धतन्मात्रं पुमन्तं तत्त्वविंशकं स्मृतमित्यवं पञ्चविंशति 
त्वान्यक्तानि--इति सिद्धम्‌ । चतुष्कशब्दस्य च तदर्ध्वपदानन्तरं निर्देटव्यत्वऽपि 
यत्रापि संबन्धसहिष्णुताप्रतिपादनाभिप्रायेणात्र निर्देशः । एषां च गणनामात्रेणेव 
निर्देशे दर्शनान्तरेष्वपि प्रसिद्धत्वं निमित्तम्‌, अत एव स्मृतमित्युक्तं न तूच्यत 
इत्य॒क्तमिति वा । तदनन्तरमपि द्िरन्धरम्‌' द्रे रन्ध्रे ज्ञानक्रियालक्षणं मार्गद्रयं तद्रतं 
जन्म' स्वरूपगोपनाबलात्तिरस्कृतस्य प्रतिप्रसवभङ्गया किञ्चित्तेन पुनराविर्भवनम्‌ 
तेन॒ तदुपोद्बलकं कलाविद्यात्मकं तत््द्रयमेतदित्युक्तं॑स्यात्‌ । कञ्चुकानां च 
क्रमस्यावास्तवत्वादनयोः प्राधान्यात्पुस्तत्वानन्तर्येण वचनम्‌ । व्याप्तिः ' 
विशिष्टाप्तिः सामान्याकारविषयमात्रावच्छिन्नः किञ्चिन्म भूयात्‌ इत्येवमात्मक 
आसद्गो रागत्वम्‌--इत्यर्थः । 'वेकुण्ठेन' कण्ठदेशस्थेन विष्णुना सह 'सद्वटा' 
मरटनमस्यास्ति--इत्यनन नियतितत्वमुक्तम्‌ । अस्यापि ह्यद्रुलदीक्षायां वक्ष्यमाण 
क्रमेणादूरविप्रकर्षात्कण्ट एव दशः--इत्याशयः । यद्रा स्थितिकारिणो वकुण्टस्य 





है । क्रिया विना करण के नही हाती इसलिए साधकतम इसके द्रारा परिकल्प्यमान 
पाद इन्द्रिय रूप जो यह शक्ति उसका जो दो अर्थात्‌ समस्त शरीर का व्यापक 
होने पर भी अधिष्ठातृ अधिष्टेय के अभदोपचार से मुख्य अधिष्ठान भृत दा पग 
उसमे तत्वक्रम के कथन के प्रासद्भिक होने से पृथिवी तत्व लक्षित हाता हे-इम 
्रकार पूर्व = प्रथम, स्थुलता की पराकाष्ठा को प्राप्त पृथिवी तत्त्व माना जाता ह । 
उसके ऊपर जल से ठेकर आकाश पर्यन्त चार, आवृत्ति के द्रारा--उसके ऊपर 
पोच “ चार गन्धतन्मात्र से टेकर पुरुष पर्यन्त बीस तत्त्व माना गया । इस प्रकार 
पच्चीस तत्व कहे गए- यह सिद्ध हो गया । "चतुष्क' शब्द का यहां निर्देश 
"तदूर्ध्व पद कं बाद निर्देश होने योग्य होने पर भी दोनों जगह सम्बन्धसहिष्णुता 
के प्रतिपादन के अभिप्राय से है । इनका गणनामात्र से ही निर्देश होन मे ट्स 
दर्शको मे प्रसिद्धि भी कारण है । इसीलिए स्मृतम्‌" कहा गया न कि "उच्यत" या 
“उक्तम्‌ । उसके बाद द्विरन्धरम्‌' = दो छिद्र = ज्ञानक्रिया रूप दो मार्ग, उममे 
स्थित "जन्म' = स्वरूप के गोपन के बल से तिरस्कृत का प्रतिप्रसव की भद्विमा 
के द्वारा किञ्चित्‌ रूप से पुनः प्रकट होना । इससे उसके उपोद्रलक कला विद्रा 
शूप टो तत्व कहे गये । कञ्चुकं का, क्रम कं वास्तविक न होने कं कारण इन 
दोनों (= कला ओर विद्या) की मुख्यता से पुरुष तत्त्व के ब्राद, कथन किया 
गया । व्याप्तिः का अर्थं है = विशिष्ट आप्ति = सामान्याकार विषयमात्र स 
अवच्छिन्न 'मुञ्े कुछ हो जाय' इस प्रकार की आसक्ति अर्थात्‌ राग तत्व । 'वेकुण्टु 
शब्द से = कण्ठ देशस्थ विष्णु के साथ, "सद्द = मेलन, हे जिसक्रा . अर्धात 


१त.च. 














& ८ श्रीत्रालोकः 


नियतिसंरक्षणमेव मुख्यया वृत्या कार्यमित्यस्यास्तथात्वमुक्तम्‌ । "व्याप्तिः 
व्यापकत्वाल्कालततत्म्‌, न॒हि तत्किञ्चिज्जगदुदरवरति पदार्थजातं संभवति यत्न 
काठेन कलितमिति । लम्बिकेति, तात्स्थ्यान्माया । “पाठक्रमादार्थः क्रमो 
बलीयान्‌" इति स्थित्या विन्दरवेदनमिति, वेद्यतेऽनेनेति वा विद्या तदाख्यं द्वात्रिंशं 
तच्त्वम्‌--इत्यर्थः । तथा स एव 


“ईश्ररो बहिरुन्मेषः ।' (ई°प्र० ३।१।३) 


इत्यादयुक्तया नित्योदितोऽत एव विदिक्रियाकर्तृत्वेन प्रवृत्तत्वाद्‌ बहिरुल्लसदरप 
ईश्वरस्तदाख्यं तत्वमिति यावत्‌ । अस्यैव चावान्तरमात्रप्रमेयसंग्रहणपरत्वेनार्धनदुरिति 
विशेषणम्‌ । अत एव नादान्तस्यापि ` नादान्तःकारो व्याकार्यः । नादमिति, 
सादाशिवं तत््वम्‌--इत्यर्थः । "उर्ध्वे" इत्यस्यावृत्त्या सदाशिवस्याप्ुध्वै "कुण्डली' 
भ तदूर्ध्वं शक्तिकुण्डली ।' 


इति वचनाच्छक्तिः । यथायथमावरणविगमाच्च “शान्तं व्यापिन्याः. 
प्रशान्तम्‌" समनाया रूपम्‌ । एतच्च कुण्डल्यादि्रयं तात्स्थ्याटूर्ध्व ब्रह्रः ` 
ध्वती- इत्यर्थः । तच्च र्धरमष्टमं नादादारभ्य वैलोम्येन तावत्संख्याकत्वात्‌; 


नियति तत्त्व कहा गया । इसका भी, अंगुलदीक्षा मे वक्ष्यमाण क्रम से अदूर 
विप्रकर्षं के कारण, स्थान कण्ठ ही है--यह तात्पर्य है । अथवा स्थितिकारी वैकुण्ट 
का मुख्यवृत्ति से कार्य नियतिसंरक्षण ही है इसलिए इसको वैसा (= सद्गटकारी) 
कहा गया । व्याप्ति = व्यापक होने के कारण काल तत्त्व । संसार के अन्दर कां 
भी पदार्थसमृह एेसा नही है जो कि काल से कलित (= व्याप्त) न हो । लम्बिका 
शब्द से = उसमें स्थित होने कं कारण माया समना चाहिये । पाठक्रम कौ 
अपेक्षा अर्थक्रम बलवत्तर हेता है'--इस सिद्धान्त से बिन्दु = वेदन, अथवा जिसके 
द्रारा जाना जाय वह, अर्थात्‌ विद्या नाम वाला बत्तीस तत्त । इस प्रकार वही 


“(परमेश्वर का) बहिरुन्मेष ईश्वर है ।'" 


इत्यादि उक्ति के अनुसार नित्योदित है इसीलिए विदि क्रिया का कर्ता होने कं 
कारण प्रवृत्त होने से बाहर उल्लसित रूप वाटा ईश्वर नामक तत्त्व है । अवान्तर 
मन््रसम्बन्धी प्रमेयसंग्रहणपरक होने के कारण अर्धचन्द्र इसी का विशेषण है । 
इसीलिए नादान्त का भी विग्रह नादान्तःकार करना चाहिए । नाद = सदाशिव 
तत्त्व । “उर्ध्व'--इस पद्‌ की आवृत्त क द्रारा सदाशिव के भी ऊपर "कुण्डली" 


= उसके ऊपर शक्तिकुण्डली (होती है) ।'' 


| कथन से "शक्ति" (तत्त्व समञ्ञना चाहिए) । क्रमशः आवरणा के हट जाने 
से -शान्त' व्यापिनी का ओर श्रशान्त' समना का रूप है । ओर यह कुण्ड 


आदि तीन (= कुण्डली या शक्ति, व्यापिनी ओर समना) तात्स्थ्य होने के कारण 


ब्रह्मरश्र के ऊपर रहने वाला है । ओर वह रन्ध आटा है वरयोक्ि नाद से लेकः 








| १९ 


अनेन चैवंरूपम्‌ पञ्चत्रिंशं शक्तितत्त्वमुक्तम्‌ । ननु यद्येवं तत्‌ षट्‌ चक्राणि 
तदूरध्वतः' इति तच्छब्देन किं नादः परामृश्यते किमुत व्यवहितमपि कुण्डल्यादि- 
यम्‌, एवंपरामर्शेऽपि "षट्‌ चक्राणि" इति किमुच्यते ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- 
शक्तितत््वं तु षट॒चक्रमिति । षट्‌ चक्राणि शक्तितततवादन्यत्न किञ्चित्‌-इत्यर्थः । 
परेश्वरस्य हि स्वातन्त्याख्या समवायिनी शक्तिरेव समनादिनेच्छादिना 
चान्तर्बहीरूपेण तररूप्येण प्रस्पुरन्ती सती षटचक्रं शक्तिततत्वमित्युक्तम्‌ । चक्रशब्दो 
रत्र "कृती च्छेदने इत्यस्य धातो रूपम्‌ विवक्षितम्‌, तेन यथोक्तगत्या षोढा 
ेदितम्‌--इत्यर्थः । ननु 'पञ्च्रिंशत्त्वी शिवनाथस्यैव शक्तिरुक्तयम्‌' इत्याद्युक्त 
शिवतत्वं तावत्षट्रिंशमेव--इति नास्ति विप्रतिपत्तिः, सर्वत्रैवागमे च तथेवाविगीता 
प्रसिद्धिरिति कथम्‌ 'अष्टत्रिंशदमी तत््वा' इत्युपसंहतम्‌ ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌- 


तथैवेति षट॒चक्रमेव षोढा विकस्वरम्‌--इत्यर्थः । "कस विकासे इत्यस्य 
हि धातोरयं प्रयोगः । 


नन्वेवमपि शिवतत््वस्य षोढा विकसितत्वादेकचत्वारिंशत्तत्वानि स्युः, 
षटत्रशदेवेति पुनरपि तदवस्थ एव स दोषः, कथम्‌ "अष्टत्रिंशत्तत्वानि' इति ? 
नैतत्‌, उक्तनीत्या हि षटत्रिंशस्यैव शिवस्य स्वप्रकाशत्वेऽप्युपदेशभावनादौ 





इुल्टा होने के कारण उतनी संख्या वाला है । इससे इस प्रकार कं रूप वाला 
पैतीसवां तत्त्व कहा गया । प्रश्न-- यदि एेसा है तो “उसके ऊपर छ चक्र ह' यहां 
'उसके' इस पट से क्या नाद को समञ्चना चाहिए या व्यवहित कुण्डली आदि 
तीन, इस पकार का परामर्श होने पर भी छ चक्र' इससे क्या कहा जाता ह 2-- 
य्ह शङ्का कर कहा गया--शक्तितत्त्व ही षटचक्र है अर्थात्‌ छ चक्र शक्तिततत्व से 
अतिरिक्तं कुछ नही है । परमेश्वर की स्वातन््य नामक समवायिनी शक्ति ही समना 
आदि ओर इच्छा आदि के द्वारा अन्दर ओर बाहरी रूप से तीन रूपो से स्फुरित 
हेती हई षटचक्र या शक्तितत्त्व कही गयी है । यहां चक्र शब्द "कृता" छेदने इस 
धतु का रूप विवक्षित है । इससे यथोक्त गति (= छेदनकर्ता होने) से यह छह 
ब्दो वाला है । प्रश्न--'पैतीस तत्वों वाटली यह शिवे की ही शक्ति कही गयी हे 
इत्यादि उक्ति से शिवतत्व छत्तीसवां है--इसमे कहीं भी विमति नहीं है ओर सर्वत्र 
आगम मे उसी प्रकार की सर्वसम्मत प्रसिद्धि भी है फिर ये तत्व अडुंतीस हे" यह 
(कथन कर) केसे उपसंहार किया गया--यह शङ्का कर कहा गया- 


उसी प्रकार अर्थात्‌ षट्चक्र ही छह प्रकार से विकस्वर है । (विकस्वर) यह 
कस विकासे" धातु का प्रयोग हैँ । 

पर्न--इस प्रकार भी शिवतत्त्व कं छह प्रकार से विकसित होने के कारण 
तत्त्व इकतालिस होगे फिर 'छत्तीस ही है' यह दोष वैसा ही है अतः यह कंसे कहा 
किं अद्ंतीस तत्त है ? उत्तर-एेसा नहीं है । उक्त नीति से छत्तीसवें ही शिव के 
स्वप्रकाश होने पर भी उपदेश भावना आदि में प्रमेयता के कल्पित होने पर भी 

















(1. : 


कल्पितायामपि प्रमेयतायां तथा हि "यादृशो यक्षस्तादूशो बिरप्यस्य इतिवत्‌ 

तादानैव प्रमात्रा भाव्यमिति सप्तत्रिंशं रूपं कल्पितम्‌, तस्याप्यवरूपतायामष्रः धि 
त्रिश, तस्याप्येव॑रूपततायामनवस्थापरिहाराय पुनः सप्तत्रिंशमवरूपम्‌ प्रमातृत्वन 
कल्पितम्‌--इति त्रयस्याप्यस्य प्रत्यक मातृत्वमयत्वरूपत्व शिवतक््वस्य षट्‌ चक्रत्व 

यन "अण त्रिंशनत्वानि' इत्युपसंहतम्‌ । 


नन्वेवमपि `अषटत्रिंशत्तत्वानि' इति न युज्यते, सप्तत्रिंशस्यापि मयत्व 

कल्पित पट्रिंश एव यथेोक्तगत्या प्रमातास्तु किमनवस्थादायिनष्त्रिशनाप्युप । हि 
करल्पितन--इति चतुश्चक्रमेवास्तु शिवतत्त्वम्‌ । ननूक्त एवत्र परिहारा यावता हि 
एक्रम्यैव षटत्रिंणस्य तत्त्वस्य मायाप्रमात्रपक्षया विश्चोत्तीर्णत्वऽपि विश्चमयत्वं 
प्रमातत्वेऽपि प्रमयत्वं च कथ नाम संगच्छताम्‌-इत्यतदपास्यं वतत ॒। 
नच्चाभयमपि सप्तत्रिंश त्रिंशयोरेवोपकल्पननोपशाम्यति द्रयोरपि भिन्नविषयत्वनव 
कतार्थत्वम्योक्तत्वात्‌; आपतन्ती चानवस्था परिहियमाणा श्रातृणा पर सृखाववा'ाय 
स्यान न संभाव्यमानेत्यप्यष्त्रिंशस्य परिकल्पनं बटवदवकम्ब्नामत्यास्ताम्‌ । 
वरम्ततस्त्‌ षटु्रिंशमेव सर्वसहमित्युक्तप्रायम्‌ । अत एव श्रीप्रत्यभिज्ञाकारादिभि 


प्रथमस्य तथा भाव प्रद्रषः किंनिबन्धनः । 


क 


जसा यक्च वैसी बलि इसके समान उसी प्रकर का प्रमाता भा हाना चाहिए 
इसत्मिण सतीस्ां रूप कल्पित हआ । उसके भी उसी प्रकार का हान्‌ भए 
अडतीमवां रूप । उसकी भी इस रूपता के होने पर अनवस्था का परिहार करन 
त लिए फिर मैतीसवां प्रमाता कल्पित हआ । इसलिए इन तीनों मं स प्रत्यक का 
मातमेय रूप हाने पर शिवतत्त्व ही छह चक्र है जिससे ॐडतीस तत्त्व एसा ककत ` 
उपसंहार क्रिया गया । 


य] 


प्रणन-एेसा हाने पर भी 'अंडतीस तत्व हं" यह कथन ठाकर 'नहा ह सेतीसवें 
क भौ मेय मानने पर यथोक्त रीति से छत्तीस्वां ही प्रमाता हा जाय, अनवस्था 
उत्पन्न करने वारे अंडतीसवं तत्तव की कल्पना सं क्या लाभ, इस एकार शिवतक्व 
चार चक्र वाटा ही हा जाय 


प्रश्न है कि इस विषय में परिहार कह ही दिया गया कि णक ही छ्ःपवं 
तन्व के मायाप्रमाता की दृष्टि से विश्चोत्तीर्ण होने पर भी (उसका) विश्रमय हाना 
प्रमाता होने पर भी प्रमेय होना कंसे सङ्गते होगा--इसका निराकरण करना चाहिए । 
ये दानां (विसङ्गतियां) सैतीसवे ओर अंडतीसवे की कल्पना स दूर हा जाती हं 
क्याकि दानो हा व हाने से ही कृतार्थ हा जातं हे--यह कहा जा चुका 
ओर आपतित होने वाटी अनवस्था परिहत होती हर श्राताओं क परम सुखाववाध 
तरे लिए हाती है न कि सम्भावित होती हरई--यह भी अंडतासवं (तत्त्व) की 
ल्पना मे बहत बड़ा आधार है-बस रुक जाइए । वस्तुतः ता छत्तासव। (तत्त) 
ही सर्वसह है । यह कहा जा चुका हे । इसीलिए उत्पक्दव न भा 





एकादणमाहिकम्‌ २१ 


इत्यादि हदि समाधाय षटत्रिंशस्यैव शिवस्य न्यायसिद्ध स्वप्रकाशत्वमभ्युप- 
गम्य नतत्किञजिद्‌क्तं. कि त्वियदवाक्तं यत्‌-- 
प्वातन्त्यान्मक्तमात्मानं स्वातन्त्यादद्रयात्मनः । 
प्रभुरीशादिसद्धल्पेर्नि्माय व्यवहारयत्‌ ॥' 
(ई०प्र० १।५।१६) इति । 
ग्रन्थकृता पुनस्तदेव भित्तितयावलम्ब्य तदागमार्थव्याचिकीर्षापरतयैवमभि- 
हितम्‌--इति सर्वं सुस्थम्‌ ॥ २८ ॥ 


एवमतत्प्रसङ्गादभिधाय प्रकृतमेवोपक्षप्तुं न॒ केवटमेभिरवमखिटटं जगद्व्याप्तं 
यावद्ध ्रचन्तरणापि-- इत्याह-- 
धरायां गुणतत्त्वान्ते मायान्ते क्रमः स्थिताः । 
गन्धो रसो रूपमन्तः सूक्ष्मभावक्रमेण तु ॥ २९ ॥ 
इति स्थिते नये शक्तितत्त्वान्तेऽ प्यस्ति सौक्ष्यभाक्‌ । 
स्पर्शः कोऽपि सदा यस्मै योगिनः स्पृहयालवः ॥ ३० ॥ 
तत्स्पशशन्ति तु संवित्तिः शुद्धचिदव्योमरूपिणी । 
यस्यां रूढः समभ्येति स्वप्रकाशात्मिकां पराम्‌ ॥ ३९॥ 





प्रथम के ही वैसा (= सर्वर्थपूरक) हाने पर (उसक प्रति) प्रद्रष किस 
क्रारण ठे । 

इत्यादि हदय में रखकर छत्तीसवे ही शिव की न्यायसिद्ध स्वप्रकाशता मानकर 
यह सव कु नही कहा किन्तु इतना ही कहा कि- 

'परमेश्वर स्वातन्त्य के कारण मुक्त अपने को अद्रयात्मा की स्वतन्त्रता से ईश्वर. 
आदि कं संकल्पो से निर्मित कर व्यवहार मे काते है ।' 

ग्रन्थकार ने उसी को आधार मानकर उस आगमार्थं की व्याख्या की इच्छा से 
एसा कहा--इस प्रकार सब ठीक है ॥ २८ ॥ 

प्रसङ्गात्‌ इसका कथन कर प्रस्तुत को उपक्षिप्त करने कं लिए न कंवल 
नके द्वारा समस्त संसार इस रूप मे ही व्याप्त है बल्कि दूसरे रूप मे भी--यह 
कहते है-- 

पृथिवी, गुणतत््वान्त (= प्रकृति) एवं मायान्त मे गन्ध, रस ओर रूप 
क्रमशः सृक्ष्मभाव कं क्रम से स्थित हे । इस सिद्धान्त कं स्थित हान पर 
शक्तितत््व के अन्त तक सृक्ष्मता वाला कोई (= विचित्र) स्पर्श स्थित हे 
जिसके लिए योगी लोग सदा स्पृहा करते रहते हें । उस स्पर्श कं अन्त में 
शुद्ध चिदाकाश रूपा संवित्‌ हे जिसमे रूढ होकर (योगी) स्वप्रकाशात्मक 
परा संवित्‌ को प्राप्त करता हे ॥ २९-३१ ॥ 














| ˆ २ श्रीतन्त्रालोकः 


'स्पर्शः' इति सञ्चरत्पिपीलिकास्पर्शप्रायः । यदुक्तम्‌-- 
“शक्ति भित्वा ततो देवि त्वकशेषे व्यापिनी भवेत्‌ । 
भवेदनुभवस्तत्र स्पर्शो यद्रत्पिपीलिका ॥ 
(स्व० ४।३८२) इति । 
स॒ च -सौक्ष्यभाक्‌' स्थुलसुक्ष्मान्तरविलक्षणोऽतः 'कोऽपि'-- इत्युक्तम्‌ । 
अतश्च स॒ एव परमुपेयः,  इत्युक्त--"यस्म योगिनः स्पृहयालवः इति । न 
चायमकाण्डकृष्माण्डन्यायेनात्रावस्थितः-- इत्युक्तम्‌ "इति स्थितं नय' इति । तन 
धरायां गन्धः प्रकृत्यन्ते रसो मायान्ते रूपमित्यन्तः सुक्ष्मेण रूपेण स्थितानीति 


| 


| 


| 
॥ 


| 


| 


न्यायमवलम्न्य- इत्यर्थः । अत एव चैतदन्ते सर्वभावसंक्षयात्‌, “व्योमरूपिणी 
शुदधज्ञानरूपा संवित्तिः -- इत्युक्तम्‌ । अत्र॒ च ॒व्योमरूपत्वोक्तया शक्तयन्तादौ | 


गुणगुणिनोरभेदोपचाराद्राय्वादिरूपत्वं ज्ञेयम्‌ । परामित्यर्थात्संवित्तिम्‌ ॥ ३१९ ॥ 


नन्वेषां भृतगुणत्वाविशेषेऽपि योगिना स्पर्श एव स्पृहणीयो न रूपादयः-- 
इत्यत्र किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


अतो विन्दुरतो नादो रूपमस्मादतो रसः। 





स्पर्श = चती हयी चीरी के स्पर्श के. समान । जैसा कि कहा गया-- 


हे देवि । इसके बाद (योगी के द्रारा) शक्ति का भेदन क्रिये जाने पर 
त्वकशोष में व्यापिनी रहती है । (योगी को) वहाँ पर चीटी = (के रेने) जैसा 
स्पर्ण का अनुभव होता हे ।'' 


सृक्ष्मता वाला वह (स्पर्श) स्थुल सुक्ष्म से विलक्षण होता है इसलिए "कोई 

ठेसा कहा गया । ओर इसलिए बही परम उपेय है- यह कहा गया-- "जिसके लिए 
योगी लोग स्पृहयालृ होते है'--यह अकाण्डकृष्माण्डन्यायः से यहाँ स्थित नही हं-- 
इसकिए कहा गया--इस सिद्धान्त के स्थित होने पर । इस प्रकार पृथिवी मे गन्ध 
प्रकृतिपर्यन्त रस, मायापर्यन्त रूप--इस प्रकारं अन्तः सूक्ष्मरूप मे स्थित हे-डस 
सिद्धान्त के आधार पर एेसा कहा गया । इसलिए इसकं अन्त म सब भावों का 
क्षय होने से-व्योमरूपिणी = शुद्धज्ञानरूप। संवित्‌ ह--यह कहा गया । यहा 
व्योमरूपत्व के कथन से शक्तयन्त आदि मे, गुणगुणी कं अभेदोपचार सं, वारु 
आदि रूप समञ्जना चाहिए । परा = संवित्ति ॥ २९-३१९ ॥ 


प्रश्न--इनके भृतगुण समान होने पर भी योगियों कं लिए स्पर्श ही स्पृहणीय 
है रूप आदि नही-इसमे क्या प्रमाण है ?-यह शङ्का कर कहते है-- 


१ भिक्षा से परिपूर्ण ज्लोटी को केकर ल्रैटते हए भिक्षुक को कहीं से कृष्माण्ड 
मिला । उसे बाहर हः उसके वृन्त को लोली से बाध कर आगे जाने पर कुये 
मे उसने मेदक की आवाज सनी भिक्षा की लाल्च म ज्यों ही वह कये में 
का किं कृष्माण्ड के साथ वह भो कुये मे लुटृक गया ओर मर गया । 


॥ 


ह २२ 


इत्युक्तं क्षोभकत्वेन स्पन्द स्पर्शस्तु नो तथा ॥ ३२ ॥ 
इहन्मेषादिशब्दव्यपदेश्यपरतत्वनिभालनोद्यतानामप्यनुनमृकितदहाहंभाविना योगि 
नामचिरात्‌ तत॒ एव विन्दुनादाद्यभिव्यक्तिवत्सिद्धिभूतो रूपादिरपि परतच्वापादन- 
विध्नप्रायत्वात्‌ क्षोभकत्वेन प्रवर्तते न तथा स्पर्शः- इति श्रीस्पन्दशास्त्रादावृक्तम्‌ , 
तत्र चास्य-- 


'्रवर्तन्तेऽचिरेणैव क्षोभकत्वेन देहिनः ।' (स्प० ४।१२) 


इति द्वितीयमर्धम्‌ । रूपमन्धकारेऽपि तत्तददृश्याकारदर्शनम्‌ ! गसवद्र्तुः 
विरहेऽपि लोलाग्रादावमृताद्यास्वादः ॥ ३२ ॥ 


ननु भवत्वेवं स्पर्शस्य स्पृहणीयत्वं को दोषः पृथिव्यादितत्वपञ्चकस्य 
पुनरेवमवस्थाने किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कवाह-- 


मतं चैतन्महेशस्य श्रीपूर्वे यदभाषत । 
धारिकाप्यायिनी बोदध्री पवित्री चावकाशदा॥ ३३ ॥ 
एभिः शब्दर्व्यवहरन्‌ निवृत्त्यादेर्निजं वपुः । 


क्त 


इससे विन्दु इससे नाद इससे रूप इससे स्पर्श यह क्षोभक के रूपम 
कहा गया । स्पन्द में स्पर्श वेसा (= क्षोभक) नहीं हं ॥ ३२ ॥ 


उन्मेष आदि शब्द से व्यवहार्य परत्व के साक्षात्कार के लिए उद्यत भी किन्तु 
अनुन्मृ्ितदेहाहंभाव वाले योगियों को शीघ्र ही उसंसे ही बिन्दु नाद आदि की 
अभिव्यक्ति के समान सिद्धिभूत रूप आदि भी परतत्त्व की प्राप्ति में विघ्न जैसा होने 


के कारण क्षोभक के रूप में प्रवृत्त होता है, स्पर्श वैसा नहीं है--यह स्पन्दशास्त् 
आदि मे कहा गया हे । वहां इसका-- == 


[न 


(ये रूप आदि) देही के क्षोभक के रूप में शीघ्र ही प्रवृत्त हो जाते है ।'' 

यह उत्तरार्धं है । रूप = अन्धकार मे भी तत्तद्‌ दृश्याकार का दर्शन ।. रसवद्‌ 
वस्तु के न रहने पर भौ लोला (= जिह) के अग्रभाग आदि में योगी को अमृत 
आदि का आस्वाद होता हं ॥ ३२ ॥ 

्रश्न- स्पर्शं स्पृहणीय हो जाय इसमे कोई हर्ज है किन्तु पृथिवी आदि पांच 
तन्नो के इस प्रकार स्थित (= स्पृहणीय, क्षोभक) होने मे क्या प्रमाण हं?-यह 
शङ्का कर कहते है- 

यह महेश्वर का मत है, जैसा कि (उन्होने) श्री पूर्वतन्त्र मे (पृथ्वी आदि 
मर वर्तमान) निवृत्ति आदि (पांच कलाओं) के अपने स्वरूप को धारिका, 
आप्यायिनी, बेोध्री, पवित्री ओर अवकाशदा इन शब्दौ कं द्वारा व्यवहा 
करते हए कहा है ॥ ३३-३४- ॥ 











[3 : 


वोद्ध्रीति, तेजसो भास्वरत्वेन दर्शनप्राधान्यात्‌ । पवित्रीति, अधराधरस्य 
भृतभावादेः संविदात्मकसारसंग्रहणायासारप्रायं जाङ्यादिरूपत्वं शिधिलयन्ती-- 
इत्यर्थः । यदुक्तमननव-- 
'निविडजडिमबन्धाद्‌ बन्धुरत्वं प्रयातं 
शिथिलयति यतः सा ग्रन्थिविस्फोटनेन। 
अधरपदनिविष्ठं तेन सा शान्तशक्ति- 
प्रसरसरणिरुक्ता तादृशेनैव नाम्ना ॥' इति । 
पूज्‌ पवने" इत्यस्य ह्ययं प्रयोगः । उत्पूयिनीति त्वेशः पाटः । एभिः 
णब्दर्गित धरादिरूपत्वं गमयद्धिः-- इत्यर्थः ॥ ३३ ॥ 


एतदुपसंहरन्नन्यदवतारयति-- 


पञ्चतत्त्वविधिः प्रोक्तस्त्रिततत्वमधुनोच्यते ॥ ३४ ॥ 
विज्ञानाकलपर्यन्तमात्मा विदयेश्चरान्तकम्‌ । 
षे शिवस्त्ितत्तवे स्यादेकतत्वे शिवः परम्‌ ॥ ३५ ॥ 


यदुक्तम्‌ == 
'विज्ञानाकलपर्यन्तमात्मतत्त्वमुदाहतम्‌ । 





बोध्री- तेजस्‌ कं भास्वर होने से दर्शन की प्रधानता के कारण यह बोध्री है । 
पवित्री- संविद्रूप सार के संग्रहण के लिए अधराधरभूत भाव आदि कं असारप्राय 
जाड्य आदि रूप को शिथिल करती हुई । जंसा कि इन्होने ही कहा ह-- 

चूंकि वह सघन जडता के बन्धन कं कारण बन्धुरता = (वक्रता) को प्राप्त 
अधरपद मे निविष्ट (जाड्य आदि) को ग्रन्थि के उद्घाटन कं द्वारा शिथिल करती 
दै इसलिए वह उसी प्रकार के नाम से शान्तशक्तिप्रसरणसरणि कही गयी हं ।'' 

(पवित्री--) यह प्रयोग `पूञ्‌' पवने धातु का है । “उत्पूयिनी' यह आर्ष 
पाठ है । इन शब्दों के द्रारा-धरा आदि रूप को प्राप्त कराने वाठ शब्दो कं 
द्रारां ॥ ३३ ॥ 

इसका उपसंहार करते हृए अन्य को प्रस्तुत करते है-- 

पञ्चतत्व की विधि कही गयी । अब तीन तत्त्वो की विधि कही 
जाती है । विज्ञानाकक पर्यन्त आत्मा, ईश्वर पर्यन्त विद्या, शेष में 
णिव (यह व्यवस्था) तीन तत्त्वो मे है । एकततत मे शिव ही परम (तत्त्व) 
ह ।। -२४-२३५ ॥ 

वही कहा गया है- 

““विज्ञानाकल पर्यन्त -बात्मतत्व कहा गया है । ईश्वर पर्यन्त विद्या नामक 


= २५ 
ईश्वरान्तं च विद्यां शेषं शिवपदं विदुः ॥' 
(मा० वि० २।४७) इति । 
इह चानेन “एकत्रिपञ्चाद्ैस्तत्वकल्पनम्‌' (त० १।२९६) इत्यनुजोदे शोदिष्ट- 
स्यैव तक््वकल्पनादेः प्रमेयस्यावकाशो दर्शित इति ॥ ३५ ॥ 


ननु पृथिव्यादेस्ततत्वपञ्चकस्याखिलतत््वव्यापकत्वेनाभिधानात्‌ तत्त्वाध्वरूपत्व- 
मेव--इति नास्ति विमतिः, त्रित्वादेः पुनः कलादिवत्किमध्वान्तरत्वमुत तत्त्वाध्वत्व- 
मेव ?--इत्याशङ्कयाह-- 


इमौ भेदावुभौ तत््वभेदमात्रकृताविति । 
तत््वाध्वैवायमित्थं च न षडध्वस्थितेः क्षितिः ॥ ३६ ॥ 


अयमिति समनन्तराहिकद्वयोक्तः । यतस्तत्तद्‌ व्याप्तिगर्भीकारेण तत्त्वाध्वन 
एवैतद्धे दवेचित्रयमिति, अतश्च 
= 'पडिवधोऽध्वा प्रकीर्तितः ।' 
इत्यादिग्रत्यभिज्ञाया न काचित्‌ खण्डना--इत्युक्तम्‌--इत्थं च न॒ षडध्व- 
स्थितेः क्षतिरिति ॥ ३६ ॥ 


एतदेवान्यत्राप्यतिदिशति-- 





तत्त्व तथा शेष को शिवपद मानते हँ ।'' 


इसके द्वारा "एक तीन पांच आदि से तत्त्व की कल्पना है' इस अनुजोदेश म 
कथित ही तत््तकल्पना आदि प्रमेय के लिये अवकाश दिखलाया गया ॥ ३५ ॥ 

प्रश्न पृथिवी आदि पांच तत्त्वो की, अखिल तत्त्वो का व्यापक कहने से, 
तत््वाध्वरूपता है- इस विषय मे किसी को विरोध नहीं है टेकिन तीन तत्व आदि 
(= एक तत्त) क्या कला आदि के समान दूसरे अध्वा है या तत्त्वाध्वा ?--यह 
शङ्का कर कहते है- 

ये दोनों भेद केवल तत्त्वभेदकृत है । (वस्तुतः) यह तत्त्वाध्वा ही हे । 
ओर इस प्रकार षडध्वा की स्थिति की कोई हानि नहीं हे ॥ ३६ ॥ 

यह = पूर्वं दो आहिकों मेँ कहा गया । क्योकि तत्तद्‌ व्याप्ति को गर्भ मे रख 
कर अर्थात्‌ तत्तद व्याप्ति के कारण ही तत्वाध्वा का ही यह भेदवेचित्रय है ओर 
इसीलिए- 

^". छः प्रकार का अध्वा कहा गया है । 


3३ 


इत्यादि ईश्वरप्रत्यभिज्ञा के कथन का खण्डन नहीं होता । इसलिए कहा गया-- 
इस प्रकार षडध्व की स्थिति नष्ट नहीं होती ॥ ३६ ॥ 
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प्रकृत्‌ पुमान्यतिः कालो माया विद्येशसौशिवौ । 

शिवश्च नवतत्त्वेऽपि विधौ तत्त्वाध्वरूपता ॥ ३७ ॥ 

एवमष्टादशाख्येऽपि विधौ न्यायं वदेत्सुधीः 
उक्तं च 

ध नवत्वं प्रचक्ष्महे ।' 
ट्त्युपक्रम्य 

प्रकृतिः पुरुषश्चैव नियतिः काल एव च । 

माया विद्या तथेशश्च सदाशिवशिवौ तथा ॥' इति । 
न्यायमिति, तत््वाध्वरूपतायां साधकमेव--इत्यथः । तदुक्तम्‌-- 


"शब्दः स्पर्शश्च रूपं च रसो गन्धश्च पञ्चमः । 
मनो बुद्धिरहंकारो गुणाः प्रकृतिरेव च ॥ 
पुरुषो नियतिश्चैव काको माया तथैव च। 
विद्या चैवेश्वरं तत्वं सादाख्यं शक्तिगोचरः । 
अदी ति ॥' इति ॥ ३७ ॥ 


नन्‌ तच््वाद्ध्वनामन्यतमेनैव प्रकारेण दीक्षा सिद्धयेदिति मूतः षडिवधत्वमेव 
किमर्थमक्तं, तत्राप्यवान्तरवेचित्र्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 





इसी का अन्यत्र भी अतिदेश करते है-- 


प्रकृति, पुरुष, नियति, काल, माया, (शुद्ध) विद्या, ईश्वर, सदाशिव 
ओर शिव (इस) नब ततववाटी विधि में भी तत्त्वाध्वरूपता हं । इसी प्रकार 
विद्वान्‌ अठारह नामक विधि में भी न्याय को कहे ॥ ३७-३८- ॥ 


कहा भी है- 

प नव तत्त्वो को कह रहे हे ।' 

एेसा प्रारम्भ कर 

प्रकृति, पुरुष, नियति, काल, माया, शुद्धविद्या, ईश्वर, सदाशिव ओर शिव ।' 
न्याय-- तक््वाध्वरूपता मे साधक । वही कहा गया है-- 

"शब्द, स्पर्श, रूप, रस, ओर रपांचवां गन्ध, मन, बुद्धि, अहङ्कार, गुण, 


प्रकृति, पुरुष, नियति, काल, माया, विद्या, ईश्वर, सदाशिव ओर शक्ति ये अटारह 
तत्व ह" ॥ ३७ ॥ 


प्रश्न तन्त्ाभ्वाओं मे से किसी एक ही प्रकार के द्वारा दीक्षा की सिद्धि हो 
जाती है फिर खतः छह प्रकार ही ओर उसमे भी अवान्तर वैचित्र्य को क्यो कहा 
गया ?- यह शका कर कहते है- 
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यत्र यत्र॒ हि भोगेच्छा तत्प्राधान्योपयोगतः ॥ ३८ ॥ 
अन्यान्तर्भावनातश्च दीक्षानन्तविभेदभाक्‌ । 


अनेके हि दीक्ष्याः--इति तत्तदाशयानुसारं कस्यचिदध्वनः प्राधान्यमितरेषां च 
गुणभावो येनैवं ॒दीक्षाया अप्यानन्त्यम्‌ । एवं तत्त्वाध्वन्यपि करस्यचित्तच्वस्य 
प्राधान्यं कस्यचिच्च गुणभावो येनैवमनेकभेदत्वम्‌, तथात्वे चेषां न तत्त्वाध्वरूणता- 
प्रच्यावस्ततत्वभेदमात्रकृतत्वादवंरूपत्वस्य ॥ ३८ ॥ 

तदाह-- 


तेन ॒षटत्रिंशतो यावदेकतक्त्वविधिभवित्‌ ॥ ३९ ॥ 
तत्त्वाध्वैव स देवेन प्रोक्तो व्याससमासतः । 


तेनेति, उक्तेन न्यायेन । प्रोक्त इति सर्वत्रागमे । यदुक्तम्‌-- 

"तत्वे: षटत्रिंशतार्धेन तदर्धेनाथ पञ्चभिः। 

स्थितिरेकेन वा कार्या परापरविभूतये ॥' इति ॥ ३९ ॥ 
ननु 

"अक्के चेन्मधु विन्देत किमर्थं पर्वतं व्रजेत्‌ ।' 








जहां जहां भोग की इच्छा होती है उसकी प्रधानता कें उपयोग 
तथा अन्य के अन्तर्भाव के कारण दीक्षा अनन्त भेद वाटी होती 
हे ॥ -३८-३९- ॥ 

दीक्षा के योग्य अनेक लोग होते है--इसक्तिए्‌ ततद्‌ आशय के अनुसार किसी 
के लिये जो एक अध्वा मुख्य होता है वही अन्य लोगों के लिये गौण । जिस 
कारण दीक्षा भी अनन्त होती है । इसी प्रकार तत्त्वाध्वा मे भी किसी तत्व की 
प्रधानता होती है ओर किसी का गौणभाव । जिसकारण अनेक भेद होता है । 
किन्तु वैसा होने पर इनकी ततत्वाध्वरूपता नष्ट॒नहीं होती क्योकि यह तत्त्व 
भेदमात्रकृत होता है ॥ ३८ ॥ 

वही कहते है-- 

इसलिए छन्तीस पर्यन्त एक तत्तवविधि होती है । परमेश्वर के द्वारा वह 
तत्त्वाध्वा ही विस्तार ओर संक्षेप से कहा गया ॥ -३९-४०- ॥ 

इसलिए = उक्त न्याय से । कहा गया-सर्वत्र आगम मे । जसा कि कहा 
गया 

““छत्तीस, उसका आधा (= अटारह), उसका आधा (= नव) फिर पाच अथवा 
एक तत्व के द्वारा परापरविभूति के लिए स्थिति करनी चाहिए ॥ ३९ ॥ 


प्रश्न-"यदि धर के कोने में मधु प्राप्त हो जाय तो पर्वत पर किसलिए्‌ जाया 
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ति न्यायेन यद्येकतच्चात्मना संक्षिप्तेनैव प्रकारेण दीक्षा सिद्ध्येत्‌ तत्किमन्यै- 
्विस्तृतैः प्रकारैः ?--इत्याशङ्कयाह- 
एकतत्वविधिश्चैष सुप्रबुद्धं॑गुरुं प्रति ॥ ४० ॥ 
शिष्यं च गतभोगाशमुदितः शंभुना यतः । 
गतभोगाशमिति मुमुक्षुमेव--इत्यर्थः ॥ ४० ॥ 
ननु दीक्षया शिवतत्वं नामासाद्यम्‌--इति सर्वत्रोक्तम्‌, तच्चादित एव 
सिद्धमिति किमनया व्यस्तया समस्तया. वा --इत्याशङ्क्याह-- 


भेदं विस्फार्य विस्फार्य शक्तया स्वच्छन्दरूपया॥ ४९ ॥ 
स्वात्मन्यभिन्ने भगवान्नित्यं विश्रमयन्‌ स्थितः । 


एतदेव परमेश्वरस्य परं स्वातन््यं यदेवं भेदमवभासयति च दीक्षादिक्रमेणा- 
दरयैकपरमार्थं स्वात्मनि च विश्रमयति, इति । यदभिप्रायेणेव प्रागेव-- 
"प्रतिक्षणं विश्वमिदं स्वसंविदि विलापयन्‌ । 
विसृजंश्च ततो भूयः शश्वद्धेरवतां व्रजत्‌ ॥ (तं ५।३६) 
इत्याद्युक्तम्‌ ॥ ४१ ॥ 





जाय ।' 

इस न्याय से यदि एक तत्व वाके संक्षिप्त प्रकार से ही दीक्षा सिद्ध हो जाती 
है तो अन्य विस्तृत प्रकारो से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है- 

क्योकि यह एक तत्त्वविधि सुप्रबुद्ध गुरु तथा भोग का क्षाण आशा 
वाठे (= मुमुक्षु) शिष्य के लिए शंभु कं द्वारा कही गयी हं ॥-४०-४१-॥ 

गतभोगाश = मुमुक्षु ॥ ४० ॥ 

प्रशन दीक्षा के द्वारा शिवत्च प्राप्तव्य होता है-- यह सर्वत्र कहा गया हे ओर 
वह पहले से ही प्राप्त है फिर इस व्यस्त समस्त दीक्षा से क्या लाभ2--यह शङ्का 
कर कहते है- 

भगवान्‌ अपनी स्वातन्त्यशक्ति कं द्रारा भद्‌ को बारम्बार प्रकट 
कर (उन भेदों को) अभिन्न, अपने में विश्रान्त कराते हुए स्थित रहते 
हें ॥ -४१-४२- ॥ 

यही परमेश्वर का परम स्वात्यं है कि वह इस प्रकार भेद को अवभासित 
करते है ओर दीक्षा आदि के क्रम से (उस भेद कौ) अद्रयरूप परमार्थं आत्मा मे 
विश्रान्त कराते है । इस अभिप्राय से ही पहले- 

इस संसार को प्रतिक्षण अपनी संविद्‌ मे विलीन कराता हआ ओर फिर 
उसका विसर्जन करता हआ (योगी) शश्चद्भेरवता को प्राप्त होता है'" ॥ 
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इदानीं प्रकृतमेवोपसंहरन्नन्यदवतारयति-- 

इत्थं त्रयात्माध्वनो भेदः स्थूलसृक्ष्मपरत्वतः॥ ४२ ॥ 
मेयभागगतः प्रोक्तः पुरतक्त्वकलात्मकः । 
अधुना मातृभागस्थं रूपम्‌ त्रेधा निरूप्यते ॥ ४३ ॥ 
रक्तं इत्यष्टमाह्विकात्मभृति । त्रेधेति पदमन््रवर्णगतत्वे स्थुलसृक्ष्मपरत्वन-- 
इत्यर्थः । एतदेव हि वर्णानां परत्वं॑यत्स्थूलसृक्षमौ पदमन्त्रावप्येतद्रचाप्ताषेव, 
इति। अत एव चानुजोदेशोदिष्टस्य वरण्भेदक्रमाख्यस्यापि ्रमेयस्यावकाशो 
टत्तः ॥ ४३ ॥ 


तदाह-- 
यत्ममाणात्मकं रूपमध्वनो मातृभागगम्‌ । 
पदं हावगमात्मत्वसमावेशात्तदुच्यते ॥ ४४ ॥ 
तदेव च पदं मन्त्रः प्रक्षोभात्प्रच्युतं यदा । 
गुप्तभाषी यतो माता तुष्णीभूतो व्यवस्थितः ॥ ४५ ॥ 


यन्नाम॒हि प्रमत्रशाश्रयणेन प्रमाणात्मकं बाहिर्मुख्याताक्ुव्धमध्वनो रूपम्‌ 
तत्पदमुच्यते तथागमेऽभिधीयते-- इत्यर्थः । यतः पद्यते ज्ञायतेऽनेनार्थः, इत्यव- 
= ---------------~ 


इत्यादि कहा गया हे ॥ ४१ ॥ 
अब प्रस्तुत का उपसंहार करते हुए अन्य का प्रारम्भ, करते है-- 


इस प्रकार प्रमेयभाग में स्थित पुर तत्त्व कला वाले अध्वा का भेद 
स्थूल सुक्ष्म ओर पर रूप से तीन प्रकार का कहा गया । अब प्रमातृभा 
में स्थित रूप को तीन प्रकार से निरूपित किया जाता हं ॥ -४२-४३ ` ॥ 


कहा गया-- अष्टम आहिक से. ठेकर । तीन प्रकार का--पद मनर वर्णगत होने 
पर स्थृ सृष््म ओर पर रूप से । वर्णो का यही परत्व है कि स्थुल एवं सक्ष 
पट्‌ मन्त्र भौ इनके द्वारा व्याप्त है । इसलिए अनुजोदेशोिष्ट वर्णभदक्रम नामक 
प्रमेय को भी अवकाश दिया गया ॥ ४३ ॥ 


वह कहते है- 

प्रमातृभाग में स्थित जो अध्वा का प्रमाणात्मक रूप है अवगमात्मत्व 
(= ज्ञानात्मकता) के समावेश के कारण वह पद कहा जाता है । वही जब 
परक्षोभ से रहित हो जाता हे तब मन्त्र (कहलाता) है क्योकि (उस समय) 
प्रमाता गुप्तभाषी होकर चुप चाप बैठ जाता हं ॥ ४४४५ ॥ 

जो कि प्रमातृअंश के आश्रय के कारण प्रमाण रूप, बहिर्मुखता से प्र्षन्ध, 
अध्वरूप है उसे पद कहते है अर्थात्‌ आगम में वैसा कहा जाता है । क्योकि 











& 
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गमात्मकं पदम्‌, अध्वनोऽप्यवगमात्मत्वसमावेशात्‌, इत्येव प्रमाणात्मकत्वे हेतुः, 
प्रकाशावेशमन्तरेण हि प्रकाश्यं नाम न किञ्चन प्रकाशेत--इत्याशयः । यदा च | 
तदेव पदं प्रमाणात्मकाद्रूपात््च्युतमन्तर्मुखत्वादक्षुब्धं रूपमाप्तं तदा ॒प्रमात्रात्मा | 
मन्त्रो यतोऽसौ प्रक्षोभाभावादौदासीन्येनावस्थानात्‌ गुप्तभाषी' अन्तःपरामर्शात्मकः 
इत्यर्थः । अत एव “मन्त्रः इत्यन्वर्थमभिधानम्‌ ?--इति भावः ॥ ४५ ॥ 


नन्वस्य तृष्णीभूतत्वादन्तःपरामर्शात्मकत्वे किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


तथापि न विमरशत्मरूपं त्यजति तेन सः। 

प्रमाणात्मविमशत्मा मानवत्क्षोभभाङ्‌ न तु ॥ ४६ ॥ 

मन्राणां च पदानां च तेनोक्तं त्रिकशासने । 

अभिन्नमेव स्वं॒रूपं निः स्पन्दक्षोभिते परम्‌ ॥ ४७ ॥ 
नह्यसौ तुष्णीभूतत्वेऽपि 

“स्वभावमवभासस्य विमर्शं विदुः' (ई० प्र० १।५।११) 


इत्याद्युक्तयुक्तया विमर्शात्मकतां जहाति, इति प्रमाणवदस्यापि विमर्श एव 
स्वभावो येनानयोः स्वरूपे न कश्चिद्धेदः । अत एव वक्ष्यमाणगत्या श्रीपूर्वशस््र 





पद्यते = ज्ञात होता है अर्थं इस विग्रह के द्रारा--इस प्रकार (जो) अवगमात्मक हे 
(वह) पद है । अध्वा का भी ज्ञानात्मक समावेश होता है-- यही (उसके) प्रमाण 
हाने का कारण है । अर्धात्‌ प्रकाश के आवेश के विना कोई भी प्रकाश्य प्रकाशित 
नहीं होता । ओर जब वही पद प्रमाणात्मक रूप से च्युत होकर अन्तर्मुख होने कं 
कारण अक्षुब्ध रूप को प्राप्त होता है तब (बह) प्रमातारूप म॒न्र होता है । चकि 
वह प्रक्षोभं न होने के कारण उदासीनता के साथ स्थित होने से 'गुप्तभाषी' = 
अन्तःपरामर्श रूप होता है इसकिए (उसका) मन्त्र यह नाम॒ अन्वर्थं (= अपने अर्थ 
के अनुरूप) है ॥ ४५ ॥ 

प्रश्न चुपचाप होने से इसकी अन्तःपरमर्शात्मकता मे क्या प्रमाण हे ?--चह 
शङ्का कर कहते है-- 

तो भी (यह) विमर्शात्मक रूप को नहीं छोडता इस कारण वह 
प्रमाणात्मक विमर्श वाला होता है किन्तु प्रमाण की तरह क्षोभ का भागी 
नहीं होता । इस कारण त्रिकशास्त्र मे मन्त्रों ओर पदों का अपना रूप 
अभिन्न ही कहा गया है (अन्तर केवल इतना है कि एक) निस्पन्द है ओर 
दूसरा क्षोभित ॥ ४६-४७ ॥ 


चुपचाप रहने पर भी यह-- 
“(विद्वान लोग) प्रकाश के स्वभाव को विमर्श मानते है ।'" 
इत्यादि उक्त युक्ति के अनुसार विमर्शरूपता को नहीं छोडता । इसलिए प्रमाण 
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पदानां मन्त्राणां चैकमेव रूपमुक्तम्‌; किं त्वयमेवानयोर्विशेषो यन्मानं शुब्धम्‌, 
माता पुनरश्युब्धः--इति । तदुक्तम्‌ “मानवत्क्षोभभाड्‌ न तु' इति, 'निःस्पन्दक्षोभितं 
परम्‌' इति च ॥ ४७ ॥ 


एवं॑स्थृलसृक्ष्मभेदेन पदमन्रध्वस्वरूपम्‌ निरूप्य परत्वेन॒वर्णाध्वानमपि 
निरूपयति -- 


ओदासीन्यपरित्यागे प्रक्षोभानवरोहणे । 
वर्णाध्वा मातुभागे स्यात्‌ पूर्व या कथिता प्रमा॥ ४८ ॥ 
सा तु पूर्णस्वरूपत्वादविभागमयी यतः । 


इह परिमितप्रमातृदशाधिशायिनीमुदासीनतां परित्यजन्ती प्रमाणसमुचितं शषुबधं 
रूपम्‌ चानवरूढा, इत्यर्थत्पर्णतारूपा या प्रमितिः पूर्वमुक्ता सेव प्रमात्रंशाश्रयणेन 
वर्णाध्वा स्यात्‌, यदियं दशा स्वात्ममात्रविश्रान्त्या क्षोभोपशमान्मातृमानादिगर्भीकारेण 
तदविभिन्नस्वभावा-- इत्यर्थः ॥ ४८ ॥ 


अत एवात्र पदमन््रक्रोडीकारसहिष्णुतयैव वर्णध्विनो निर्देशः--इत्याह-- 


तत॒ एकैकवर्णत्वं तत्त्वे तत्त्वे क्षमादितः ॥ ४९ ॥ 
कृत्वा शैवे परे प्रोक्ताः षोडशार्णा विसर्गतः । 


न 
के समान इसका भी विमर्शं ही स्वभाव है जिस कारण इन दोनों के स्वरूप मे 
कोई भेद नहीं है । इसीलिए वक्ष्यमाण रीति से श्रपूर्वशास्त्र मे पदो ओर मन्त्रो का 
एक ही रूप कहा गया है किन्तु इन दोनों मे यही अन्तर है कि प्रमाण क्षुब्ध होता 
है ओर प्रमाता अश्ुब्ध । वही कहा गया है-प्रमाण के समान क्षोभ का भागी नही 
होता ।' ओर "निष्पन्द तथा क्षोभित होते है" ॥ ४६-४७ ॥ 


इस प्रकार स्थुल सुक्ष्म भेद से पद अध्वा ओर मन्त्र अध्वा क स्वरूप का 


निरूपण कर पर रूपमे वर्ण अध्वा का निरूपण करत है-- 


उदासीनतः का परित्याग ओर प्रश्लोभ का अनवराहण हाने पर, जो 
पहले प्रमा कही गयी थी वह, प्रमाता के भागमे वर्णाध्वा हे । क्योकि वह 
पूर्ण स्वरूप वाटी ओर अविभागमयी हं ॥ ४८-४९- ॥ 

परिमित प्रमातृदशा मे रहने वाली उदासीनता का त्याग करती हई मौर 


्रमाणोचित श्रुव्ध रूप मे अनवरूढ अर्थात्‌ पूर्णतारूप जो प्रमा पहले कहौ गयी वही 
्रमाततंण के आश्रयण से वर्णाध्वा है । क्योकि यह दशा स्वात्ममात्र मे विश्रान्ति कं 
कारण क्षोभ का उपशम होने से प्रमाता प्रमेय आदि का अन्तर्गुढ कर उससे अभिन्न 
स्वभाव वाली हे ॥ ४८ ॥ 

इपीलिए यहाँ पद मन्त्र की निगृढता की सहिष्णुता कं होने से ही वर्णाध्वा का 


निर्देश दै-- यह ऊहते है- 
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पू्णत्वादेव चास्या दशायाः श्षित्यादितत््वचतुस्तरंशतौ क्षकारात््रभृति एकमेव 
वर्ण योजयित्वा "परे" पूर्णत्वाद्वयापकतयाभिमतेऽर्थात्‌ सशक्तिके "शैवे" शिवाख्ये 
षत्रिंशे तत्त्वे संहारमक्रमस्याध्वशुद्धावुचितत्वात्‌ विसर्गादारभ्यानुलोम्येनाकारपर्यन्ं 
स्वरषोडशकमुक्तम्‌ ॥ ४९ ॥ 


ननु यदि नाम निर्विभागपरिपूर्णसंविदात्मिका सा दशा, कृतस्स्योऽयं 
विभागः 2--इत्याशङ्कयाह- 
तत्र शक्तिपरिस्पन्दस्तावान्‌ प्राक्‌ च निरूपितः ॥ ५० ॥ 
यश्चायं ` षोढाध्वविभागः . स॒पूर्वस्तच्छक्तिपरिस्पन्द एवेत्युक्तं प्राग्बहुशः । 
तस्येति संबन्धमात्रे वाच्ये तत्रेति सप्तम्या तद्धत्तिलग्नत्वमेवावेदितम्‌ ॥ ५० ॥ 
एतदेव सङ्कलयितुं प्रतिजानीते- 
सङ्कलय्योच्यते सर्वमधुना सुखसंविदे । 





इस कारण पृथिवी से लेकर एक-एक तत्व मे एक-एक वर्ण को 
(समाहित) कर परमशिव में (विलोमक्रम से) विसर्ग से केकर सोलह वर्ण 
कहे गये हँ ॥ -४९-५०- ॥ 

इस दशा के पूर्णहोने से ही पृथिवी आदि चौतीस तत्वों मे ्ष' से लेकर 
(*अ' तक) एक-एक वर्ण को जोड़कर पर = पूर्ण, होने के कारण व्यापक रूप में 
अभिमत शक्ति सहित शैव में = शिवनामक छत्तीसवें तत्व मे संहार क्रम के, 
अध्वशुद्धि मे उचित होने के कारण विसर्ग से छेकर विपरीत क्रम से अकार पर्यन्त 
सोलह स्वर कहे गए । (*अ' से लेकर श्ष' तक का क्रम शाक्त है ओर ्ष' से 
लेकर *अ' तक काशेव । ये ही सृष्टि एवं संहार क्रम कहे जाते है । इनमे १६ 
स्वरों को छोडकर ३४ वर्णं पृथिव्यादि ३४ तत्त्व के प्रतीक है । -अनुस्वार ओर 
विसर्ग को छोड़कर १४ स्वर वर्णं शैवतततवात्मक है उन दोनों को जोड़ने पर १६ 
स्वरवर्ण हो जाते है ।) है ॥ ४९ ॥ 

प्रशन- यदि वह दशा निर्विभाग परिपूर्णं संविद्‌ रूपा है तो फिर यह विभाग 
करां से आया 2-यह शङ्का कर कहते है - 

वर्ह उतना ही शक्तिपरिस्पन्द है ओर (यह) पहले कहा जा चुका 
हे ॥ ५० ॥ 

जो यह छ प्रकार का विभाग है वह पहले उस शक्ति का परिस्पन्द ही है-- 
यह पहले बहुत बार कहा जा चुका है । तस्य इस पद के द्रारा सम्बन्ध मात्र 
कहने के स्थान पर "तत्रं (कथन से) सप्तमी के द्रारा तद्धित्तिकग्नता ही कही 
गया ॥ ५० ॥ 


इसी को सङ्कलित करने के किए प्रतिज्ञा करते है 





दः ३३ 
सर्वमिति षडध्वजातम्‌ ॥ 
तदेवाह-- 

पदमन्रवण्मिकं पुरषोडशकं धरेति च निवृत्तिः । 
तत्तवार्णमग्निनयनं रसशरपुरमस्त्रमन््रपदमन्या ॥ ५९ ॥ 
मुनितत्तवार्णं द्विकपदमन्त्रं वस्वक्षिभुवनमपरकला । 
अग्न्यर्णततत्वमेककपदमन््रं सैन्यभुवनमिति तुर्या ॥ ५२ ॥ 
घोडश वर्णाः पदमन््रतत्त्वमेकं च शान्त्यतीतेयम्‌ । 
अभिनवगुप्तेनायत्रियमुक्तं संग्रहाय शिष्येभ्यः ॥ ५३ ॥ 
पदमन्त्रवर्णमिति समाहारः । एकमिति क्षकाररूपम्‌ । पुरषोडशकमिति 
काठाग्न्यादिवीरभद्रान्तम्‌ । भुवनविभागश्चायमष्टमाहिकान्ते, 

श्रीपूर्वशासने पुनरष्टादशाधिकं शतं कथितम्‌ । 

तदिह प्रधानमधिकं संक्षेपेणोच्यते शोध्यम्‌ ॥ (८।४।३६) 


इत्यादिना सिद्धान्ततयोक्त इति तत॒ एवात्रानुसन्धेयः किं तत्संवादन- 
ग्रन्थगौरवेण । निवृत्तिरिति, येह धारिकेत्युक्ता । “अग्नयः' त्रयः "नयने" द्रे, 
`क व 


अब सुखसंविद्‌ के लिए सबको एकत्रित कर कहते हें ॥ ५९१- ॥ 
सबको = षडध्वसमूह को ॥ 
वही कहते है-- 


पद्‌ मन्त्र ओर वर्णं ये मिलकर एक तत्तव, सोलह पुर ओर पृथिवी इन 
सबको निवृत्ति कला कहते है । अग्नि नयन (= २३) वर्ण (२३) तत्त्व, 
रस शर (= ५६) पुर तथा अस्त्र (= ५) मन्त्र ओर पद अन्य (= 
्रतिष्ठा कला) हैँ मुनि (= ७) वर्ण तत्त्व, दो पद मन्त्र तथा वसु अक्षि 
(२८) भुवन अपर कला (= विद्या) है । अग्नि (= ३) वर्ण॒तत्त्व 
एक-एक पद मन्त्र ओर सैन्य (= १८) भुवन ये (= शान्ता) कला हें 
सोलह वर्ण पद मन्त्र एक तत्त ओर शान्त्यतीता कला है (ये सब मिक 
अध्वा बनते हैँ) ॥ ५१-५३ ॥ 


पद मन्त्र वर्णं यह समाहार दवनद्र॒ है । एक = क्षकार । सोलह पुर = कालाग्नि 
भुवन से ठेकर वीर भद्र तक । यह भुवनविभाग अष्टम आहिक के अन्त में 

“श्रीपर्वशास्त्र मे एक सौ अटारह भुवनविभाग कहा गया है । वह प्रधानरूप ॥ 
अधिक शोधनीय है । वह यहाँ संक्षेप मे कहा जा रहा है ।'' 


इत्यादि के दारा सिद्धान्तरूप से कहा गया है । इसलिए वहीं से समञ्च ठेना 
चाहिए । उसके पुनः कथन से ग्रन्थगौरव करने से क्या लाभ ? निवृत्त जिसे यहं 


३ त.च. 








(- 
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तेनाबादीन्यव्यक्तान्तानि तत्त्वानि, हादिडान्ता वर्णाश्च त्रयोविंशतिः । "रसाः" षट्‌, 
“शराः पञ्च । एवं षटपञ्चाशत्‌ पुराणि । “अस्त्राणि' शराः पञ्च, तेन द । 
चतुरक्षरे, त्रीणि पञ्चाक्षराणि, इति पञ्च पदानि मनराश्च । अन्येति, आप्यायिन्य- ` 
पर्याया प्रतिष्ठा । मुनीति सप्त, तेन पुमादिमायान्तानि तत्वानि जादिघान्ताश्च 
वर्णाः । द्विकेति, तेन पञ्ा्षरमेकं द्वयक्षरं द्वितीयं चेति पदे मन्त्रौ च । "वसवः 
अष्टौ "अक्षिणी" द्रे, तेनाष्टाविंशतिर्भुवनानि । अपरकलठेति, बोधिन्यपरपर्याया 
विद्या । "अग्नयः" त्रयः, तेन गखका वर्णा विद्ेश्वरसदाशिवाश्च तत्त्वानि । 
एककेति, तेन यक्षरं पदं मन्त्रश्च । 'सैन्यानि' अक्षौहिण्योऽष्टादश । तुर्येति, 
उत्पूयिन्यपरपर्याया शान्ता । षोडशेति, विसर्गाद्यकारान्ताः । स्वरषोडशकात्मक- 
मेवैकं पटं मन्त्रश्च । त्वमिति, शिवाख्यं षटत्रिंशं, तच्च सशक्तित्वेऽपि 
प्राधान्यादेकम्‌, शक्तिर्हि न शक्मिमतो भित्रा भवितुमर्हति--इति भावः । वस्तु- 
तस्तु व्यापकतयाभिमतं त्चद्रयमेव, यदभिप्रायेणैव श्रपूर्वशास्त्र- 


“षट्‌ त्रिंशत्तत्वभेदेन न्यासोऽयं समुदाहतः।' (मा०वि० ६।६) 

इत्युक्तम्‌ । शान्त्यतीतायां च भुवनानि न संभवन्ति--इति नात्र तत्निर्देशः । 
यदुक्तम्‌- 
~ 
धारिका कहा गया है । अग्नि = तीन, नयन = दो । इससे पृथिवी से लेकर 
अव्यक्त पर्यन्त (२३) तक्त्व तथा ह से ठेकर ङ पर्यन्त २३ वर्ण है । रस = ६ 
शर = ५ इस प्रकार ५६ पुर है । अस्त्र = शर = ५ इससे दो चतुरक्षरं ओर 
तीन पञ्चाक्षर इस प्रकार ५. पद ओर मन्त्र होते. है । अन्या = आप्यायिनी 
अपरपर्याय वाली प्रतिष्ठा कला है । मुनि = ७ इससे पुरुष से छेकर माया पर्यन्त 
तत्त्व ओर ज से केकर घ तक वर्णं समञ्ञना चाहिये । द्विक = एक पञ्चाक्षर ओर 
दूसरा द्रयक्षर ये दो पद ओर दो मन्त्र है । वसु = ८ अक्षि = २ इससे २८ 
भुवन जानना चाहिये । अपर कलन = बोधिनी अपर पर्याय वाली विद्या कला है । 
अग्नि = ३ इससे ग ख क वर्ण ओर शुद्ध विद्या ईश्वर तथा सदाशिव तत्त्व 
समञ्चना चाहिये । एक = अक्षर पद ओर मन्त्र । सैन्य = अक्षौहिणी = अटारह । 
तर्य = उत्पूयिनी अपरपर्याय वाली शान्ता कला । सोलह = विसर्ग ॑से लेकर 
अकार पर्यन्त १६ वर्णं । एक पद ओर मन्त्र सोलह स्वरों वाला ही है । तत्त्व = 
शिव नामक छन्तीसवाँ तत्व समड्ञना चाहिये । वह शक्तियुक्त होने पर भी प्रधानता 
के कारण एक है। शक्ति शक्तिमान्‌ से भिन्न नहीं होती-- यहां यह भाव है । 
वस्तुतः तो व्यापक रूप से दो ही तत्त्व माना गया है जिस अभिप्राय से 
्रपूर्वशास्त्र मे- 

““छत्तीस तत्त्व के भेद से यह न्यास कहा गया ।'" 

यह कहा गया । शान्त्यतीता मे भुवनं की सम्भावना नहीं होती इसलिए यहा 
उनका निर्देश नहीं है । जैसा कि कहा गया है-- 
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(0 शान्त्यतीता त्वभुवनैव ।' (८।४५२) इति । 


एवमप्यधिकृत्य पदवर्णविभागो मन्तव्यः । एवमष्टादशोत्तरं शतं भुवनानि, 
षटत्रिंशत्तत्वानि, पञ्च कलाः, दश पदानि, तावन्त एव मन्त्राः, पञ्चाशद्रर्णाश्ेति 
षोढाध्वा--इति पिण्डार्थः । तदुक्तम्‌- 
"आद्यं धारिकया व्याप्तं तत्रैकं तत्त्वमिष्यते । 
एकमेकं पृथक्‌ कार्ण पदार्णमनुषु स्मरेत्‌ ॥ 
कालाग्निभुवनाद्यावद्रीरभद्रपुरोत्तमम्‌ । 
पुरषोडशकं ज्ञेयं षड्विधोऽध्वा प्रकीर्तितः ॥ 
आप्यायिन्या द्वितीयं च तत्र तत्वानि लक्षयेत्‌ । 
त्रयोविंशत्यबादीनि तद्रद्ाद्यक्षराणि च ॥ 
पदानि पञ्च मन्त्राश्च षट्पञ्चाशत्पुराणि च। 
तत्त्वानि सप्त बोधिन्या तच्चतुर्धा पुराणि च ॥ 
तृतीये सप्त॒ वर्णाः स्युः पदमन्त्र्रयद्रयम्‌ । 
उत्पूयिन्या चतुर्थं तु तत्र तत्त्रयं विदु: ॥ 
वर्णत्रयं मन्तरमेकं पदमेकं च लक्षयेत्‌ । 
अष्टादश विजानीयाद्ुवनानि समासतः ॥ 
शिवतत्वं परं शान्तं कला तत्रावकाशदा । 
स्वरषोडशकं मन्तरं पदं चैकं विलक्षयेत्‌ ॥ 
इत्येवं षडविधोऽप्यध्वा समासात्परिकीर्तितः ।' 
। (माऽवि० २।५७) इति । 





"शान्त्यतीता कला भुवनरहित है ।' 


इस प्रकार भी समदम कर पद वर्ण का विभाग मानना चाहिए । इस प्रकार एक 
सौ आठ (१०८) भुवन, छत्तीस तत्व, पांच कलाय, दश पद उतने ही मन्त्र तथा 
पचास वर्ण-- यह छह अध्वा है-- यह पिण्डित अर्थं है । वही कहा गया-- 


““पहला धारिका से व्याप्त है उसमे एक तत्तव माना जाता है । पद वर्णं ओर 
मन्त्र मे एक-एक क्ष' वर्ण को समञ्जना चाहिए । कालाग्नि भुवन से लेकर उत्तम 
वीरभद्रपुर तक सोलह पुर समञ्ना चाहिए । (इसी रूप से) छह प्रकार का अध्वा 
कहा गया है । दूसरा आप्यायिनी के द्रारा (व्याप्त है) उसमें जल आदि तेईस तत्त्वो 
को ओर उसी प्रकार ट, आदि अक्षरों को जानना चाहिए । वहाँ पद ओर मन्त्र पाँच 
तथा छप्पन पुर है । बोधिनी (= विद्या) मे सात तत्व तथा चार प्रकार के पुर है । 
इस तीसरे मे सात वर्ण ओर पदमन्त्र दो-दो हैँ । उत्पूयिनी (= शान्ता) के द्वारा 
चौथा (व्याप्त है) उसमे तीन तत्त्व माना गया है । (उसमे) तीन वर्ण एक मन्त्र 
ओर एक पद तथा संक्षेप मे अठारह भवनों को जानना चाहिए । वहाँ पर शान्त 
शिवतत्व ओर अवकाशदायिनी शान्त्यतीता कला सोलह स्वर तथा एक-एक मन्त्र 
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अभिनवगुप्तेति स्वनामोदीरणस्यायमाशयो-- यदेतावत्प्रमेयजातं विस्तरीतुमिव 
संग्रहीतुमप्यनन्यसाधारणं ममैव परं प्रावीण्यमिति ॥ ५३ ॥ | 


ननु पारमेश्वरः शक्तिपरिस्पन्द एव षोढाध्वा इति प्राङ्निरूपितम्‌, तत्कथ- 
मिदानीं तत्त्वभुवनादितया बहीरूपत्वेनापि तस्य स्वरूपमुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


सोऽयं समस्त एवाध्वा भैरवाभेदवृत्तिमान्‌ । 
तत्स्वातच्यात्स्वतन््रत्वमश्नुवानोऽ वभासते ॥ ५४ ॥ 
यद्यपि वस्तुतः समस्तोऽयमध्वा पूर्णप्रकाशभिन्न एव तथापि तदिच्छयैव 
तदतिरिक्तायमानतया स्वातन्त्येण प्रस्फुरद्‌ येनास्य बहीरूपतयाऽवभासः ॥ ५४ ॥ 
ननु कलाद्यध्वा मेयभागगतत्वाद्‌ बहिः स्वातन्येणावभासतां नाम, मन्रादयध्वा 
पुनः प्रमातृभागगतः इति कथमस्य तथाभावः स्यात्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 
तथाहि मातृरूपस्थो मन््राध्वेति निरूपितः । 
मन्त्रादयध्वा हि प्रमातृभागगतोऽपि तथा स्वतन्त्र एव इत्येवं समस्त 





ओर पद समञ्लना चाहिए । इस प्रकार षड्विध अध्वा संक्षेप मे कहा गया ॥' (मा. 
वि.तं २।५७) 

अभिनवगुप्त इस अपने नाम के कथन का यह आशय है कि इतना 
प्रमेयसमूह विस्तृत करने की भांति इसका संक्षेप करने में भी मेरी ही अत्यधिक 
प्रवीणता है ॥ ५३ ॥ 

प्रश्न- परमेश्वर का शक्तिपरिस्पन्द ही षडध्वा है--यह पहले कहा जा चुका 
है । तो यहाँ तत्व भुवन आदि के रूप में बाह्य रूप से उसका स्वरूप कैसे कहा 
गया?--यह शङ्का कर कहते है-- 

वह यह समस्त ही अध्वा भैरव से अभिन्नवृत्ति बाला है किन्तु उस (= 
भैरव) की स्वतन्त्रता के कारण स्वतन्त्रता का अनुभव करता हुआ 
अवभासित होता है ॥ ५४ ॥ 

यह समस्त अध्वा यद्यपि वस्तुतः पूर्णं प्रकाश से अभिन्न ही है । तो भी 


उसकी इच्छा से ही उससे भिन्न रूप में प्रस्फुरित होता है । जिससे इसका बाह्य 
रूप मेँ अवभासन होता है ॥ ५४ ॥ 


प्रश्न--कला आदि अध्वा मेय भाग में स्थित होने के कारण बाह्यरूप से 
स्वतन्तरतापूर्वक भासित हो किन्तु मन्त्रादि अध्वा प्रमातृभाग मे स्थित है तो फिर यह 
कैसे उस प्रकार का (= स्वतन्त्र रूप से अवभासमान) होगा ?-यह शङ्का कर 
कहते है-- 

तो इस प्रकार मातृरूप में स्थित को मन्त्राध्वा कहा गया है ॥ ५५- ॥ 


एकादशमाहविकम्‌ ३७ 
एवाध्वायमविशेषेण निरूपितः समनन्तरमेवोक्तः--इत्यर्थः ॥ 


नन्वयं मन्त्राद्यध्वा प्रमातृभागगतश्च स्वातन्व्येणावभासेत चेति विप्रतिषिद्ध- 
मेतत्‌ ?--इत्याशङ्कयैतदेवोपपादयति-- 
तथाहि चिद्िमर्छोन ग्रस्ता वाच्यदशा यदा ॥ ५५ ॥ 
शिवज्ञानक्रियायत्तमननत्राणतत्परा । 
अशेषशक्तिपटलीलीलालाम्पस्यपाटवात्‌ ॥ ५६ ॥ 
च्युता मानमयाद्रूपात्‌ सविन्मन््राध्वतां गता । 


यदा हि चेतनव्यापारमयप्रमाणरूपेण विमर्शेन बाह्यमर्थजातं स्वात्मसात्कृतं 
तदा निखिलस्य चक्षुरादीन्दरियवृत्तिस्वभावस्य शक्तिनिकुरम्बकस्य या ला" 
बहिःप्रसरणं तत्र॒ "लाम्पस्यात्‌' ओैत्सुक्यात्‌ यदौन्मुख्यात्मकं पाटवमेवंविधात्‌ 

ुब्धान्मानमयाद्रूपादवरूढा, अत एव शिवस्य 
"विमर्श एव देवस्य शुद्धे ज्ञानक्रिये यतः।' (ई० -प्र० १।८।११) 


इत्यादिनीत्या स्वातन्त्यमात्ररूपयोर्ञानक्रिययोरायत्तं तदेकपरमार्थं यन्मननमिद- 
मिति परामर्शः, तथा त्रणमिदंपरामर्शविश्रान्तिभूरहन्तापरामर्शस्तत्र तत्परा बहिरौ- 
न्मु्यविरमात्तदेकविश्रान्ता सङ्कुचितप्रमातृरूपा संविन्मन्त्राध्वतां गता तन्मयतया 


मन्त्रादि अध्वा प्रमातृभाग में स्थित होने पर भी स्वतन्त्र ही है । इस प्रकार 
समस्त ही यह अध्वा समान रूप से निरूपित अर्थात्‌ पहले ही कहा गया है ॥ 

प्रशन--यह मन्त्र आदि अध्वा प्रमातृभाग मे स्थित है ओर स्वतन्त्र रूप से 
अवभासित होता है-- यह (परस्पर) विरोधी (कथन) है ?- यह शङ्का कर इसी को 
बताते है-- 

वह इस प्रकार-- जब वाच्यदशा चिद्विमर्श से ग्रस्त होती है तब शिव 
की वह संविद्‌ जो कि ज्ञान ओर क्रिया के अधीन, मनन ओर त्राण में 
तत्पर तथा अशेषशक्तिपटली की लीला के लाम्पस्यस्वरूप प्रमाण प्रमेय से 
रहित हो जाती है मन्त्राध्वा कहलाती है ॥ -५५-५७- ॥ 

जब चेतनव्यापारमय प्रमाणरूप विमर्श के द्रारा बाह्य अर्थसमृह आत्मसात्‌ कर 
लिया जाता है तब समस्त चक्षुरादि इन्द्रियवृत्तिस्वभाव वाले शक्तिसमृह की जो लीला 
= बहिः प्रसरण, उसमे लाम्परस्य = उत्सुकता, के कारण जो ओन्मुख्य रूप पाटव, 
उस प्रकार के कुब्धप्रमाणप्रमेय रूप से अवरूढ इसक्लिए शिव की 

चूंकि शुद्ध ज्ञान क्रिया परमेश्वर के विमर्श है ।'' 

इत्यादि नीति से स्वातन््यमात्र रूप वाले ज्ञान क्रिया के अधीन तदेकपरमार्थ जो 
रि = "यह'-एेसा परामर्श, तथा त्राण = इदं परामर्श की विश्रान्तिभूमि अहन्ता- 
परामर्श, उसमे तत्पर = बाह्म ओन्मुख्य का विराम हो जाने से मात्र उसी में 
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्रस्फुरिता-- इत्यर्थः ॥ ५६ ॥ 


द्विविधं हि संविदः परिस्फुरणं क्षुन्धमक्षुब्धं च । तत्राक्ुब्धतायामस्याः 
्रमातृत्वे मनत्राध्वत्वम्‌, अन्यथा पुनः प्रमाणत्वे पदाध्वत्वम्‌, तदाह-- 


प्रमाणरूपतामेत्य प्रयात्यध्वा पदात्मताम्‌ ॥ ५७ ॥ 
एतदेवोपपादयति-- 
तथा हि मातुर्विश्रान्तिर्वणान्सङ्घस्य तान्बहून्‌ । 


प्रमाता हि वदकषादीननेकान्वर्णान्‌ संक्षोभ्य तत्तत्पदनिष्पत्या तं तमर्थमधि- 
गच्छेत्‌ येनास्य स्वात्मनि क्षोभोपरमः स्यात्‌ ॥ 


ननु सह्वट्ने वर्णानामेव क्षोभः स्यान्न प्रमातुरिति कस्तस्य तदुपरमार्थः ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


सङ्घटनं च क्रमिक सञ्जल्पात्मकमेव तत्‌ ॥ ५८ ॥ 
विकल्पस्य स्वकं रूपं भोगावेशमयं स्फुटम्‌ । 
अतः प्रमाणतारूपं पदमस्मदरुर्जगौ ॥ ५९ ॥ 


व = 1 ----------- 
विश्रान्त संकुचित प्रमातृरूपा संविद्‌, मन्त्राध्वता को प्राप्त होती है = तन्मयरूप से 
प्रस्फुरित होती है ॥ ५६ ॥ 

संविद्‌ का प्रस्फुरण दो प्रकार का है--शषुन्ध ओर अशक्षुन्ध । उनमें से अकषुन्धता 
होने पर इसके (= संविद्‌ के) प्रमाता होने पर मन्त्राध्वा अन्यथा प्रमाण होने पर 
पदाध्वा होता है-- यह कहते है-- 

प्रमाणरूपता को प्राप्त कर (यह) अध्वा पदात्मक हो जाता हे ॥-५७॥ 

इसी को सिद्ध करते है- 
` इस प्रकार उन अनेक वर्णो को सङ्घटित कर प्रमाता विश्रान्त हो जाता 
हं ॥ ५८- ॥ 

प्रमाता व द क ष॒ आदि अनेक वर्णो को क्षुब्ध कर भिन्न-भिन्न पदों कौ रचना 
के द्वारा भिन्र-भिन्न अर्थो का ज्ञान करता है जिससे इसका क्षोभ अप्रने मे शान्त हो 
जाता है ॥ 

प्रशन-सङ्घटन में वर्णो काही क्षोभ होता है प्रमाता का नहीं फिर. उसका 
उसमे उपरम होना क्या ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

यह सङ्घटन क्रमिक ओर (इसीलिए) सञ्जल्पनात्मक होता है । (यह) 
विकल्प का अपना रूप है जो कि स्फुट भोगावेशमय है । इसक्तिए हमारे 
गुरु ने कहा कि पद प्रमाणतारूप होता है ॥ -५८-५९ ॥ 


4 ३९ 


क्रमिकमिति पूर्वापररूपत्वाद्राचः, अत एव "तत्ूर्वजनितसंस्कारसहितोऽन्त्यो 
वर्णो वाचकः" इति भङ्गया सन्धाय जल्पनात्सञ्जल्पात्मकम्‌- इत्युक्तम्‌ । विनानु- 
सन्धानमेव पदसंपत्यभावात्‌ क्रमिकर्वर्णः क ॒इवार्थाधिगमो भवेत्‌--इति भावः । 
एतदेव च “शब्दसंसर्गयोग्यार्थप्रतीतिः कल्पनाः इत्यादिनीत्या विकल्पस्य तात््विकं 
कूपम्‌--इत्याह-- विकल्पस्य स्वकं रूपमिति । नन्वेवमपि प्रमातुः कः क्षोभः ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- स्फुटं भोगावेशमयमिति, तत्तर्थानुभवोदितसुखटुःखादिवेदनात्मकम्‌ 
_ इत्यर्थः । “अतः' इति भोगावेशमयत्वेन प्रमातृक्षोभरूपत्वात्‌ ॥ 


इह वाचकतया साजात्येन वर्णाध्वनः प्रसङ्गेऽपि 
“ज्ञानं न जायते किञ्चिदुपष्टम्भनवर्जितम्‌ ।' 
इत्यादिनीत्या प्रमेयमन्तरेण प्रमाणतैव न भवेत्‌--इत्येतदानन्तर्येण प्रमेय- 


भागस्थं कलाद्यध्वत्रयमभिधत्ते । तत्रापि मेयस्य मानरूपतावेशे. कलाध्वत्वम्‌, 
अन्यथा तु सृक्षमत्वे स्थूत्वे च तत्त्ाध्वत्वं भुवनाध्वत्वं च इत्याह 


प्रमाणरूपतावेशमपरित्यज्य मेयताम्‌ ॥ ६० ॥ 
गच्छन्कलनया योगादध्वा प्रोक्तः कलात्मकः । 


त 

क्रमिक--वाणी के पूर्वापररूप होने के कारण । इसलिए “उन पूर्व (वर्णो) के 
द्वारा जनित संस्कार के सहित अन्त्यवर्ण वाचक होता हे ।'" 

इस भङ्गी से-- जोड़कर कथन करने से-सञ्जल्पात्मक कहा गया | (पूर्व पूर्व 
वर्णो के) अनुसन्धान के विना पद्‌ कीसिद्धिन होने से क्रमिक वर्णो से कौन सा 
अर्थ ज्ञात होमा (अर्थात्‌ कोई नही)-- यह भाव है । यही ““शब्दसम्बन्ध के द्वारा 
योग्य अर्थं की प्रतीति कल्पना (कही जाती) है" इत्यादि नीति के अनुसार विकल्प 
का तात्िक रूप है--यह कहा गया विकल्प का अपना रूप । प्रश्न-एेसा होने 
चर भी प्रमाता का क्या क्षोभ है ?--यह शङ्का कर कहते है-स्यष्ट रूप से 
श्गावेशमय अर्थात्‌ तत्तत्‌ अर्थं के अनुभव से उत्पन्न सुख दुःख आदि वेदना रूप । 
इष कारण = भोगावेशमय होने से प्रमाता के क्षोभरूप होने के कारण (पद प्रमाण 
हेता है) ॥ ५९ ॥ 

च्ाचक के रूप मे साजात्य होने से वर्णाध्वा के प्रसङ्ग मे भी 

“कोई भी ज्ञान उपष्टम्भनरहित नहीं होता । 


इत्थादि नीति के अनुसार प्रमेय के विना प्रमाणता ही नही होती इसलिए इसके 
अनन्तर श्रमेयभागस्थ कला आदि तीन अध्वाओं को कहते है । उनमें भी प्रमेय के 
्रमाणरूपता से आविष्ट होने पर॒ कलाध्वा अन्यथा सृष््म ओर स्थुल होने पर 
तत्त्वाध्वा ओर भुवनाध्वा होते है--यह कहते है-- 

प्रमाणरूपता के आवेश का परित्याग न करते हए प्रमेयता को प्राप्त 
होने वाला अध्वा कलना के योग के कारण कलात्मक अध्वा कहा गया 








[ 
शुद्धे प्रमेयतायोगे सृक्ष्मस्थुलत्वभागिनि ॥ ६१ ॥ 
ततत्वाध्वभुवनाध्वत्वे क्रमेणानुसरेद्‌ गुरुः । 


कलनयेति, कलना हि विकल्पनं तदेव च प्रमाणसतत्त्वम्‌- इत्युक्त 
प्राग्बहुशः । "शुद्धे इति प्रमाणतावेशशुन्ये-- इत्यर्थः ॥ ६१ ॥ 





एवं प्रमातृप्रमाणप्रमेयानन्तरं तत्संबन्धनिबन्धनं प्रमाणफलरूपम्‌ वर्णाध्वानं 
वक्तुमुपक्रमते-- 
प्रमेयमानमातृणां यद्रूपमुपरि स्थितम्‌ ॥ ६२ ॥ 
प्रमात्मात्र स्थितोऽध्वायं व्णात्मा दृश्यतां किल। 


उपरि स्थितमिति, प्रमेयादीनां त्रयाणामपि विश्रान्तिधाम--इत्यर्थः ॥ ६२ ॥ 


तदेवाह-- 
उच्छलत्संविदामात्रविश्रान्त्यास्वादयोगिनः ॥ ६२३ ॥ 
सर्वाभिधानसामर्थ्यादनियन्तरितशक्तयः । 
सृष्टाः स्वात्मसहोत्थेऽर्थे धरापर्यन्तभागिनि ॥ ६४ ॥ 
आगरशन्तः स्वचिद्धूमौ तावतोऽ थनिभेदतः । 
व्णौँधास्ते प्रमारूपां सत्यां बिभ्रति संविदम्‌ ॥ ६५ ॥ 


है । गुरु प्रमेय के शुद्ध होने पर सूक्ष्मता स्थूलता वाले क्रमशः तत्त्वाध्वा 
ओर भुवनाध्वा का अनुसरण करे ॥ -६०-६२- ॥ 

कटना के द्रारा--कलना = विकल्पना । वही प्रमाण ततव है- यह पहके करई 
बार कहा जा चुका है । शुद्ध = प्रमाणतावेशशन्य ॥ ६१ ॥ 

प्रमाता प्रमाण ओर प्रमेय के (निरूपण के) बाद उसके सम्बन्ध से उत्पन्न होने 
वाले प्रमाणफलरूप वर्णाध्वा को कहने का उपक्रम करते है 
| प्रमेय प्रमाण ओर प्रमाता के ऊपर जो स्थित है बह प्रमारूप अध्वा 
हे । उसे वर्णरूप समञ्जना चाहिए ॥ -६२-६३- ॥ 

ऊपर स्थित = प्रमेय आदि तीनों का विश्रान्तिधाम ॥ ६२ ॥ 

वही कहते है-- 

(परमेश्वर के द्वारा) उच्छलन करती हुई संविद्‌ में विश्राम के आस्वाद 
से युक्त, अपने साथ उत्पन्न होने वाले पृथिवी पर्यन्त अर्थं के विषय में 
सर्वाभिधानसामर्थ्य के कारण असीम शक्ति वाके उतने अर्थो का अपनी 
चिद्भूमि में अभिन्न रूप से आमर्शन करने वाले वर्णसमूह रचित होते हें 
ओर वे प्रमारूप सत्य संविद्‌ को धारण करते हैँ ॥ ६३-६५ ॥ 





त ४१ 


इह खल 
अविभागा तु पश्यन्ती सर्वतः संहतक्रमा। 
स्वरूपज्योतिरेवान्तः सूक्ष्मा वागनपायिनी ॥' (वा० प०) 


इत्यादिनीत्या क्रमस्यानुन्मीकनात्परस्परमनासादितविभागवर्णीधा भगवता 
स्वचिद्धूमौ पश्यन्त्यात्मनि शुद्धविद्यादशायां मायादिधरान्ते स्वाविभित्न 
वाच्यरूपतततत्त््वाद्यात्मन्यथे सति तावतो धरान्तानेवार्थानभेदेनामृशन्तोऽहन्ताच्छादि 
तेदन्तापरामर्शसायाः सन्तः "सृष्टाः समुल्लासिताः--इत्यर्थः । नन्वेषां प्रति- 
नियतार्थविषयमेव वाचकत्वं च दृश्यते न॒ सर्वर्थविषयमिति किमेतदुक्तम्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- सर्वाभिधानेत्यादि । यदभिप्रायेण वैयाकरणैरपि “सर्वः शब्दः 
:' इत्याद्युक्तम्‌ । सर्वाभिधानसामर्थयेऽपि किं निमित्तम्‌ ?-- 
इत्युक्तम्‌ -उच्छलदित्यादि । परस्यां हि संविदि सर्वभावनिर्भरत्वात्सर्वमस्ति-- 
इत्यभिप्रायः । त॒ एव च वर्णाः प्रमारूपां प्रमात्रादित्रयविश्रान्तिमयी पारमार्थिकीं 
संविदं "बिभ्रति" पुष्णन्ति तन्मयतयैव प्स्फुरन्ति-- इत्यर्थः ॥ ६५ ॥ 


ननु शब्दार्व्ुत्पत्तिबालिशानां बालादीनामपि संभवत्येव प्रमेति कथमेतदुक्तं 
“वर्णा एव बिभ्रति ?--इत्याशङ्कयाह-- 


यहाँ- 
“पश्यन्ती (वर्ण-) विभाग से रहित, सब प्रकार से क्रमरहित, स्वरूपज्योति 
(= स्वप्रकाश) सुक्ष्म, नित्य, सृक्ष्मावाक्‌ है ।'' 


इत्यादि नीति के अनुसार क्रम का उन्मीलन न होने से परस्पर विभागरहित 
वर्णसमूह परमेश्वर के द्वारा अपनी चिद्भूमि म पश्यन्तीरूपशुद्धविद्यादशा होने पर 
माया से ठेकर पृथिवी पर्यन्त वाच्यरूप = भिन्न-भिन्न तत्त्व आदि रूप अर्थ, के 
अपने से अभिन्न होने पर उतने = पृथिवी पर्यन्त अर्थो, का अभिन्न रूप से 
परामर्शन करने वाले, अहन्ता से आच्छादित इदन्तापरामर्श वाले, सृष्ट॒= 
समुल्ासित होते है । प्रश्न--इनका निश्चित अर्थ का वाचक होना देखा जाता है 
नकि सब अर्थं का, फिर यह कंसे कहा गया?--यह शङ्का कर कहते है-- 
सर्वाभिधानसाम्थ्यं के कारण .. । जिस अभिप्राय से वैयाकरणो के द्वारा भौ-- सब 
शब्द सब अर्थं के ज्ञापन की शक्ति से युक्त है--इत्यादि कहा गया है । सर्वाभिधान 
के सामर्थं का भी क्या कारण है?--इसके उत्तर मेँ कहा गया--उच्छलत्‌ इत्यादि । 
सर्वभाव से पूर्णं होने के कारण परासंविद्‌ मे सब कुछ है--यह अभिप्राय है ओर वे 
ही वर्ण प्रमाता आदि तीन की विश्रान्तिभूत प्रमारूप पारमार्थिक संविद्‌ को धारण 
करते है = पुष्ट करते है = तन्मय होकर स्फुरित होते है ॥ ६५ ॥ 

्रश्न- शब्द तथा अर्थं ॑की व्युत्पत्ति को न जानने वाले बाल आदि को भी 
प्रमा होती है फिर यह कैसे कहा गया कि "वर्ण ही संविद्‌ को धारण करते है?- 
यह शङ्का कर कहते है-- 














(- २ श्रीतन्त्रालोकः 


बालास्तर्यकप्रमातारो येऽप्यसङ्केतभागिनः। 
तेऽप्यकृत्रिमसंस्कारसारामेनां स्वसंविदम्‌ ॥ ६६ ॥ 
भिन्नभिन्नामुपाश्चित्य यान्ति चित्रां प्रमातृताम्‌ । 


अवृत्रिमसंस्कारसारामिति, स्वारसिकपरामर्शपरमार्थाम्‌--इत्यर्थः । ननु 
चिदेकस्वभावनिर्विभागसहजपरामर्शसारप्रमाश्रयणे बालतिर्यगादीनामव्युत्पत्तिविशेषेऽपि 
कथङ्कारं परस्परं प्रमातृतायां वैचित्यं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌--भित्नभिन्नामिदि, 
स्वस्वातन््यमायानुवेधोपरतसद्धोचाम्‌--इत्यर्थः । (यदुक्तम्‌)-- 
“व्यवहाराः प्रतायन्ते तिरश्चामपि तद्वशात्‌ ।' इति ॥ ६६ ॥ 


न॒ केवलमियमसङ्कतभाजां बालादीनामेव विचित्रायां प्रमातृतायां निबन्धनं 
यावत्सङ्केतभाजां व्युत्पन्नानामपि--इत्याह-- 


अस्या चाकृत्रिमानन्तवर्णसंविदि रूढताम्‌ ॥ ६७ ॥ 
सङ्केता यान्ति चेत्तेऽपि यान्त्यसद्केतवृत्तिताम्‌ । 


अस्यां समनन्तरोक्तस्वरूपायामकृत्रिमा स्वयमगृहीतसङ्कोचात्‌ एवानन्ता येयं 
वर्णसंवित्‌ तस्यां विमर्शशक्तिसारायामावापोद्रापपरिगृहीतान्वयव्यतिरेकहेतुकाः 
शब्दार्थसंयोजनात्मानः “सङ्केत अपि रूढताम्‌' विश्रान्तिं यदा यान्ति तदा ते 
सङ्केता एवासङ्केतवृक्तितां यान्ति । 


बाल अथवा तिर्यक्‌ प्रमाता जो भी सङ्केत के भागी नहींदहैँवे भरी 
स्वाभाविक संस्कार वाटी इस संविद्‌ की भिन्न-भिन्न रूप मेँ उपासना कर 
विचित्र प्रमातृता को प्राप्त होते हैँ ॥ ६६-६७- # 

अवृत्रिमसंस्कारसार वाली = स्वाभाविकपरामर्शपरमार्थं॑वाली । ग्रश्न--चित्‌मात्र 
स्वभाव तथा निर्विभागसहजपरामर्शवाली प्रमा का आश्रयण होने पर बालक पक्षी 
आदि की समान व्युत्पत्ति होने पर भी उनकी प्रमातृता मेँ परस्पर वैकि कंसे होता 
है 2--यह शङ्खा कर कहा गया-भिन्न-भिन्न अर्थात्‌ अपने स्वातन्य के कारण माया 
के अनुवेध से स्कोचरहित (ग्रमातृता को प्राप्त होते है)। जैस कि कल मया-- 

"“उसके वश मे होने के कारण पक्षियों के भी व्यवहार हेते है" ॥ ६६ ॥ 

केवल सङ्केत न जानने वाक्ते बालक आदि की ही विचित्र भ्रमातृता में यह (= 
संविद्‌) कारण नहीं है बल्कि सङ्केत वाले व्युत्पन्न लोगों की भी है--यह कहते 

उस अकृत्रिम अनन्त वर्णसंविद्‌ में सङ्केत भी यदिरूढहो जातेहैतो 
वे असङ्केतवृंत्तिता को प्राप्त हो जते है ॥ -६७-६८- ॥ 

इस = अनन्तरोक्तं स्वरूप वाली । अकृत्रिम = स्वयं सङ्कोच धारण न करने 
वाली, इसलिए अनन्त जो यह वर्णसंवित्‌, उसमे = विमर्शशक्तिवाली में, अवापोद्राप 


= ४३ 
“शब्दे वाचकशक्तिश्च नित्यैवाग्नाविवोष्णता ।' 


इत्यादिनीत्या सद्धेतसमयविलक्षणविमर्शसारशक्तिरूपसंबन्धात्मकतया वस्तुः 
स्पृशो भवन्ति--इत्यर्थः । अपिर्भिन्नक्रमः ॥ ६७ ॥ 


एतदेव व्यतिरेकदरारेणाप्युपपादयति 


अनया तु विना सर्वे सङ्केता बहुशः कृताः ॥ ६८ ॥ 

अलिश्रान्ततया कुर्युरनवस्थां दुरुत्तराम्‌। 

बालो व्युत्पाद्यते येन तत्न सङ्केतमार्गणात्‌ ॥ ६९ ॥ 

अनया समनन्तरोक्तया संविद्रूढतया विना हि विश्रान्तिमिलभमाना बहुशः कृता 

अपि 'वृक्षस्तरुः शाखी" इत्यादयः सर्वे सङ्केताः “शब्दैरेव शब्दान्‌ व्याचष्टे इति 
भङ्गया दुरुत्तरामनवस्थां कुर्युः, सङ्धेतान्तरमार्गणं न विरमेत्‌--इत्यर्थः । यतो येन 
येन सङ्केतेन बालो व्युत्पाद्यते तत्र "को वृक्षस्तरुः शाखी' इत्यादिवत्सङ्केतान्तरं 
मृग्यत एवेति ॥ ६९ ॥ 


नन्वस्य॒किं सद्केतान्तरमार्गणेन, अङ्कुल्यादिनिर्देशेन व्यत्पततिर्भविष्यति ?-- 
श ~ 
के द्वारा परिगृहीत अन्वयव्यतिरेककारण वाले शब्दार्थसंयोजनात्मक सङ्केत भी जब 
रूढि को = विश्रान्ति को, प्राप्त होते है तब वे सङ्केत ही असङ्केतवृत्तिता को प्राप्त 
होते है । 

“अग्नि मे उष्णता के समान शब्द मेँ वाचक शक्ति नित्य ही .है 1 

इत्यादि नीति के अनुसार सङ्केतनिश्चय से विलक्षण विमर्शशक्तिरूप सम्बन्धात्मक 
होने से (ये सङ्केत) वस्तुस्पर्शी होते है । अपि का क्रम भिन्न है (इसे "संकेता कं 
बाद जोड़ना चाहिये)॥ ६७ ॥ 

इसी को व्यतिरेक के द्वारा भी सिद्ध करते है-- 


इसके विना तो अनेक बार किए गए. सब सद्धेत भी अविश्रान्त होने 
के कारणं दुरुत्तर अनवस्था कौ उत्पन्न करते है जिसके द्वारा सङ्केत खोजने 
से बालक भी व्युत्पादित किए जाते हैँ ॥ -६८-६९ ॥ 

इस अनन्तरोक्तं संविद्रूढता के विना विश्रान्त को नं प्राप्त करने वाके बहुत 
से किए गए भी वृक्ष तरु शाखी" इत्यादि सभी सङ्केत “शब्दों के द्वारा ही शब्दों 
की व्याख्या करते है" इस भङ्गी के द्वारा दुरुत्तर अनवस्थ को उत्पन्न करेगे अर्थात्‌ 
सङ्धेतान्तर का अन्वेषण नहीं रुकेगा । क्योकि जिस-जिस सङ्केत से बालक को 
समद्ञाया जाता है उसर्मे-- वृक्ष (क्या है? उत्तर मिला) तरु (तरु क्या है? उत्तर 
मिला शाखी फिर प्रश्न हआ) शाखी क्या है' इत्यादि के समान दूसरे सङ्केत खोजे 
ही जायेगे ॥ ६९ ॥ 
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अङ्कल्यादेशनेऽप्यस्य नाविकल्पा तथा मतिः । 
विकल्पः शब्दमूलश्च शब्दः सङ्केतजीवितः ॥ ७० ॥ 
अस्य॒ व्युत्पाद्यमानस्य बालादेः "धटोऽयम्‌' इत्यङ्कुल्या निर्दिश्यमाने 
पुरोवर्तिनयर्थे तथा वाच्यवाचकभावलक्षणा मतिर्घटशब्दवाच्योऽयमिति शब्दानुवेधाद- 
विकल्पा तावन्न भवेत्‌ । 
अथ चेत्सविकल्पा तद्विकल्पाः शब्दयोनयः ।' 


इत्यादिनीत्या विकल्पस्तावच्छब्दमूलः, शब्दश्च सङ्केतैकपरमार्थः- इति 
सद्केतान्तरपेक्षायामनवस्थावश्यमापतेत्‌ ॥ ७० ॥ 


अतश्च संवित्परामर्शसारः शुद्धविद्यात्मा सङ्केतानपेश्षो वर्णग्राम एव विश्रान्ति- 
स्थानतयाभ्युपगन्तव्यो येनानवस्था शाम्येत्‌--इत्याह-- 
तेनानन्तो ह्यमायीयो यो वर्णग्राम ईदृशः । 
सविद्धिमर्शसचिवः सदैव स हि जृम्भते ॥ ७९ ॥ 
'ईदृशः' इति सङ्केतादिनिरपेक्षः । सदैवेति, वृत्रिममायीयवर्णव्यवहरणावपरे- 
ऽपि--इत्यर्थः । इह हि या काचन प्रमा समुल्लसति तत्रावश्यमिदमित्थमिति 
प्रश्न--दूसरे सङ्केत खोजने से क्या लाभ? अंगुटी आदि के निर्देश से ज्ञान 
हो जायगा ?--यह शङ्का कर कहते है- 
अंगुली के द्वारा निर्देश होने पर भी इस (व्युत्पित्सु बालक) की वैसी 
विकल्पशून्य बुद्धि नहीं होगी । क्योकि विकल्प शब्द से उत्पन्न होता हे 
ओर शब्द सङ्केत के कारण जीवित रहते हैँ ॥ ७० ॥ 
इस व्युत्पाद्यमान बालक आदि की "यह घट है' इस प्रकार अंगुली के द्वारा 
निर्दिष्ट होने वाले सामने स्थित पदार्थं के विषय मेँ वाच्यवाचक सम्बन्ध वाली बुद्धि 
कि यह घटशब्द का वाच्य है शब्दानुवेध के कारण विकल्पशन्य नहीं होगी । 
यदि (वह) विकल्प के सहित हे तो विकल्प शब्दजन्य है ।'' 
इत्यादि नीति के द्वारा विकल्प शब्दजन्य है ओर शब्द सङ्केतमूलक होता है । 
इस प्रकार दूसरे सङ्केत की अपेक्षा होने पर अनवस्था अवश्य आ पड़ेगी ॥ ७० ॥ 


इसलिए संवित्‌ परामर्श वाले शुद्धविद्यारूप सङ्केत की अपेक्षा न रखने वाले 
वर्णसमूह को ही विश्रान्ति स्थान मानना चाहिए जिससे अनवस्था रुक जाय--यह 
कहते है-- 

इसक्िए इस प्रकार का अनन्त अमांयीय संविद्विमर्शसहित जो 
वर्णसमूह है वही सदैव समुल्लासित होता रहता है ॥ ७१ ॥ 

इस प्रकार का = सङ्केत आदि की अपेक्षा न रखने वाला । सदैव = कृत्रिम 


ड ४५ 
वर्णसंभदेन भाव्यमिति भावः ॥ ७१ ॥ 


ननु प्रमासु प्रतिषिद्धा एव मायीया वर्णाः संभेदकतयाऽवभासन्ते--इति किं 
नाम मायीयैरलकिकैवर्णैः प्रयोजनम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
यत एव च मायीया वर्णाः सूतिं वितेनिरे । 
ये च मायीयवर्णेषु ॒वीर्यत्वेन निरूपिताः ॥ ७२ ॥ 
सङ्केतनिरपेक्षास्ते प्रमेति परिगृह्यताम्‌ । 
निरूपिता इति, श्रपूर्वशास्त्रादौ । यदुक्त तत्र-- 
"या सा शक्तिर्जगद्धातुः कथिता समवायिनी ।' 
इत्यादि पीटिकाबन्धं कृत्वा 
“तत्र तावत्समापन्ना मातृभावं विभिद्यते । 
इत्याद्युपक्रम्य 
“स तया संप्रुद्धः सन्योनिं विक्षोभ्य शक्तिभिः। 
तत्समानश्रुतीन्‌ वर्णस्तित्संख्यानसृजत्‌ प्रभुः ॥ 
तैस्तैरालिद्धिताः सन्तः सर्वकामफलप्रदाः । 


भवन्ति साधकेन्द्राणां नान्यथा वीरवन्दिते ॥ 
(माऽवि० ३।२८) इति । 


लाः 
मायीय वर्णो के व्यवहार के अवसर पर भी । जो कोड प्रमा समुल्लसित होती ह 
उसमे अवश्य "यह" “इस प्रकार का'--एेसा वर्णसम्भेद होता है ॥ ७१ ॥ 


्रशन-- प्रमाओं में प्रतिषिद्ध ही मायीय वर्णं संभेदक के रूप मे भासित होते है 
फिर अमायीय अलौकिक वर्णो का क्या प्रयोजन ?-- यह शङ्का कर कहते है- 


चकि मायीय वर्ण ही सृष्टि का विस्तार करते हैँ । ओर जो मायीय 
वर्णो के भीतर वीर्यरूप से माने गये है सङ्केतनिरपेक्ष उनको प्रमा समञ्जना 
चाहिए ॥ ७२-७३- ॥ 

निरूपित है श्रपूर्वशास्त्र आदि मे जैसा कि वहां कहा गया-- 


“जगत्‌ के पालक की जो वह शक्ति समवायिनी कही गयी है ।'' इस प्रकार 
भूमिका की रचना कर 


“उसमे प्रमातृभाव को प्राप्त कर वह भिन्न हो जाती दे" 
इत्यादि उपक्रम कर-- 


“उसके द्वारा प्रबुद्ध उस परमात्मा ने शक्तियो के द्वारा योनि को क्षुब्ध कर 
उनके समान श्रुति वाके तथा उतनी संख्या वाले वर्णो की रचना की । हं 
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^ते' इत्यमायीया वर्णाः । परिगृह्यतामिति, अन्यथा हि ्रागुक्तवदनवस्थोप- 
निपातालरमोत्याद एव न स्यात्‌-इत्यनेन मृकप्रायं विश्व॑ भवेत्‌--इति 
भावः ॥ ७२ ॥ 


एतदेव निदर्शयति-- 


तथा हि एरवाक्येषु श्रुतेष्वात्रियते निजा ॥ ७३ ॥ 
प्रमा यस्य जडोऽसौ नो तत्रार्थेऽ भ्येति मातृताम्‌ । 


्रुतेष्वपि हि परवाकःषु यस्य॒ तद्विषया निजा प्रमत्रियते आवृता भवति, 
अनवधानादिना . परवाक्याद्यवगन्तुं नोत्सहते; अत एव स॒ जडस्ततरर्थे प्रमातृतां 
नाभ्येति, तदर्थाधिगन्ता न भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ ७३ ॥ 


नन्वस्य परवाक्यादौ तत्पाठान्यथानुपपत्त्यस्त्येवा(व)गमः-- इति कि नाम 
सुप्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्खयाह-- 
शुकवत्स ॒पठत्येव परं तत्क्रमितैकभाक्‌ ॥ ७४ ॥ 
स्वातन्यलाभतः ` स्वाक्स्यप्रमालाभे तु बोद्धूता । 


= सरन 
वीरवन्दिते ! उन-उन (वर्णो) से आलिङ्गित होकर ही (ये वर्ण) उत्तम साधकं के 
लिए सर्वकामफलप्रद होते है अन्यथा नहीं ।'' (मा.वि.तं. ३।२८) 

बै = अमायीय वर्ण । मानिए-अन्यथा पूर्वोक्त की भति अनवस्था 
दोष के आ जाने से प्रमा की उत्पत्ति नहीं होगी फलतः सम्पूर्णं विश्च मूकम्राय हो 
जायगा ॥ ७२ ॥ 

इसी का निदर्शन करते है- 


दूसरे के वाक्यों के सुने जाने पर जिसकी अपनी बुद्धि आवृत 
हो जाती है वह जड़ उस (वाक्य के) अर्थं के विषय मे प्रमाता नहीं 
होता ॥ -७३-७४- ॥ 

सुने गए भी दूसरे के वाक्यो के विषय मे जिसकी तद्विषयक अपनी प्रमा 
आवृत हो जाती है = ढक जाती है = अनवधानता आदि के कारण दूसरों के 
वाक्य आदि को सम्ञ नहीं पाता, इसीलिए वह जड़ उस अर्थं के विषय में प्रमाता 
नहीं होता अर्थात्‌ उस (वाक्य) के अर्थं का ज्ञाता नही होता ॥ ७३ ॥ 

्रश्न--दुसरोँ के वाक्य आदि के विषय मेँ उसका (वैसा ही) पाठ होने से 
अन्यथा अनुपपत्ति के द्वार ज्ञान हो हौ जाता है फिर इससे बढ़कर (उसकी 
प्रमातृता का) क्या प्रमाण होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

उस (वाक्यसमूह) के क्रम वाला वह शुक की भाति ही पढ़ता है 
उसकी बोद्धूता तो स्वातच्यलाभ के कारण प्रमा को प्राप्त होने पर होती 
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स॒ खल्वावृतप्रमितिर्जडस्तेषां परवाक्यानां क्रमिकतामेवैकां भजमान 
शुकवदर्थात्‌ परवाक्यादि पठत्येव, केवलं तद्विषया बोद्धूता पुनरस्य स्वकैव 
प्वाक्या येयं प्रमा तस्याः लाभे सति, तत्रैव कर्तृतात्मनः स्वातन्त्यस्य लाभाद्धवेत्‌ 
-इति वाक्यशेषः ॥ ७४ ॥ 


न केवलमस्यैवं प्रमालाभे परकीय एव वाक्यादौ बोद्धत्वं भवेद्यावत्स्वकीयेऽपि 
कर्तृत्वम्‌--इत्याह -- 
यस्य हि स्वप्रमाबोधो विपक्षोद्धेदनिग्रहात्‌ ॥ ७५ ॥ 
वाक्यादिवर्णपुञ्चे स्वे स प्रमाता वशीभवेत्‌ । 


यस्य॒ हि प्रमातुरनवधानाद्यात्मनां 'विपक्षाणामुद्धेदस्य' प्रथमोल्छासस्यापि 
निग्रहात्‌" उन्मूलनात्‌ स्वप्रमा प्रबुद्धा भवेत्‌ स॒ स्वे महावाक्यादिरूपे 
वर्णपुञ्जे वशीभवेत्‌, स्वयमपि तत्तद्रणारव्धं वाक्यादि निर्मातुं स्वतन्त्रः स्यात्‌- 
इत्यर्थः ॥ ७५ ॥ 


ननु यद्येवं तत््रमाबोधस्याविशेषेऽपि कस्मात्‌ केचित्प्रमातारो वाक्यादेव कुर्वति 
परे शस्त्राद्यपि-इत्याशङ्कयाह-- 


यथा यथा चाकृतक तद्रूपमतिरिच्यते ॥ ७६ ॥ 
तथः तथा चमत्कारतारतम्यं विभाव्यते । 
है ॥ -७४-७५- ॥ 
आवृतप्रमा वाला जड़ उन दूसरे के वाक्यों की मात्र क्रमिकता को प्राप्त कर 
शुक के समान परवाक्य आदि का (केवल) कथन करता है । ओर उस विषय का 


ज्ञान तो अपनी जो यह प्रमा उसका लाभ होने पर होता है उसी मे कर्तृता रूप 
स्वातन्त्र्य के लाभ के कारण होता है--यह वाक्यशेष है ॥ ७४ ॥ 

विरोधी (तत्त्व) के उद्धेद का निग्रह होने के कारण जिसको अपनी 
प्रमा का बोध होता है बह प्रमाता अपने वाक्य आदि वर्णसमूह के विषय 
में स्वतन्त्र होता हे ॥ -७५-७६- ॥ 

जिस प्रमाता के अनवधानता आदि. रूप विपक्षं के उद्धेद का = प्रथमोल्लास 
का, भी निग्रह = उन्मूलन, होने से अपनी प्रमा प्रबुद्ध हो जाती है वह अपने 
महावाक्य आदि रूप वर्णसमूह के ऊपर वशी हो जाता है अर्थात्‌ स्वयं भी उन-उन 
वर्णो से आरब्ध वाक्य आदि की रचना करने मेँ स्वतन्त्र हो जाता है ॥ ७५ ॥ 

प्रश्न-यदि एेसा है तो प्रमात्मक बोध के समान होने पर भी क्यों कोई 
प्रमाता वाक्य आदि की रचना करते है ओर दूसरे शास्त्र आदि की भी?-यह 
शङ्का कर कहते है-- 

जैसे-जेसे वह स्वाभाविक रूप अधिक स्पष्ट होता जाता है वैसे-वैसे 
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तद्रूपमिति, तच्छब्देन प्रमाबोधपरामर्शः । चमत्कारेति, उत्तरोत्तरं वाक्यादि- 
निर्माणकर्तृतातिशयः-- इत्यर्थः ॥ ७६ ॥ 


ननु च प्रमा नामानवच्छिन्नसहजपरामर्शमयी इति तस्याः प्रबोधः सर्वतोमुख 
एव॒ भवे्नांशांशिकया इति कथमुक्तम्‌ "यथायथं तद्रूपमतिरिच्यते' इति ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


आद्यामायीयवणन्तिर्निमग्ने चोत्तरोत्तरे ॥ ७७ ॥ 
संकेते पूर्वपूर्वाशमज्जने प्रतिभाभिदः। 


इह खलु बालादीनां प्रथमसङ्केतादारभ्य यथापूर्वनिवेशिनि संविद्विमर्शबाह्य- 
प्रसराभिप्रायेणोत्तरोत्ते सङ्केते तदन्तर्विश्ानत्यभिप्रायेण पूर्वस्मन्पर्वस्मिन्सङ्केतात्मन्यंशे- 
ऽर्थदुततरोत्तरस्य “मज्जने' तादात्म्य सति, आद्यानां निखिलसङ्कोचविश्रान्तिभूतानां 
शुद्धविद्यात्मनां वर्णानामन्तः ` स्वात्मनि निःशेषेण “मग्ने तदेकमयतामापत्न 
प्रतिभायां प्रमाप्रबोधस्य “भिदो' विशेषास्तारतम्यरूपम्‌ वैचित्रयम्‌-इत्यर्थः ॥७७॥. 


अत एव सर्वतोमुखं कवित्वं वकतृत्वादावप्रतिहतः प्रसरोऽपि कदाचिद्धवेत्‌-- 
इत्याह-- 








चमत्कार का तारतम्य भी भासित होता जाता है ॥ -७६-७७- ॥ 


तद्‌ रूप-- यहाँ “तत्‌ शब्द से प्रमाबोध को समञ्ञना चाहिए । चमत्कार = 
उत्तरोत्तर वाक्य आदि की निर्माणकर्तृता में अधिकता ॥ ७६ ॥ 

प्रशन प्रमा अनवच्छिन्न सहज परमर्शमयी है इसक्तिए उसका प्रबोध सर्वतोमुख 
होगा अंश-अंशी रूप मे नहीं, फिर यह कँसे कहा गया कि--जैसे-जैसे वह रूप 
अतिरेक (= उत्कृष्ट) होता जाता है ?-यह शङ्का कर कहते है-- 

जब उत्तरोत्तर . सङ्केत पूर्व-पर्व अंश मे निमग्न हो जाते ह ओर 
आद्य अमायीय वर्ण आत्मा मे लीन हो जाते हैँ तब प्रतिभा का भेद होता 
है ॥ -७७-७८- ॥ 

बालक आदि के अन्दर प्रथम सङ्केत से लेकर यथापूर्वं निवेशी उत्तरोत्तर सङ्केत, 
जो कि संविद्‌ विमर्शं के बाह्य प्रसर के अभिप्राय से होता है (ओर) उसके अन्दर 
विश्रान्ति के अभिप्राय से पूर्व-पूर्वं सङकेतात्मक अंश मे अर्थात्‌ उत्तरोत्तर कं लीन होने 
पर प्रथम = समस्त सञ्चोच के विश्रामस्थल शुद्ध विद्यावाले वर्णो के, अन्तः = 
अपनी आत्मा में, निःरोषतया मग्न होने पर = तदेकमयता को प्राप्त होने पर, 
प्रतिभा का = प्रमा के प्रबोध का, भिद्‌ = विशेष = तारतम्यरूप वैचित्र्य (उत्पन्न 
होता है) ॥ ७७ ॥ 

इसीलिए कदाचिद्‌ सर्वतोमुखी कवित्व प्राप्त होता है ओर वक्तृत्व आदि में 
निर्विघ्न प्रसर भी हो जाता है-यह कहते है-- 
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आद्ोद्रेकमहत््वेऽ पि प्रतिभात्मनि निष्ठिताः ॥ ७८ ॥ 
रुवं कवित्ववक्तृत्वशालितां यान्ति सर्वतः । 
.आद्ोद्रेकमहत््वे' इति, "आदयेन' प्राथमिकेन “उद्रेकेण! उच्छलत्तया महत्त्व 
यस्य तस्मिन्‌ परसंविद्धामसविधवर्तिनि--इत्यर्थः ॥ ७८ ॥ 


परधाराधिरोहे पुनः सर्वजञानक्रियायोग एव स्यात्‌-इत्याह -- 


यावद्धामनि सङ्केतनिकारकलनोज्जिते ॥ ७९ ॥ 
विश्रान्तश्चिन्मये कि कि न वेत्ति कुरुते न वा । 


अतश्चागमोऽप्येवम्‌--इत्याह-- 


अत एव हि वाक्सिद्धौ वर्णानां समुपास्यता ॥ ८० ॥ 
सर्वज्ञत्वादिसिद्धौ वा का सिद्धिर्या न तन्मयी। 
अतः परामर्शसारत्वादेव वर्णानां वाकसिद्धिनिमित्तं विद्ेश्वरत्वाद्यापत्तिनिमित्तं च 
समुपास्यता ्रीपर्वशास्त्राावुक्ता--इत्यर्थः । यदुक्तं तत्र-- 
“भूयोऽपि समुदायेन वर्णभेदश्च कीर्त्यते । 
स्त्रीरूपं हदि संचिन्त्य सितवस्त्रादिभूषिताम्‌॥ 
- 
प्रथम उद्रेक के कारण महत्त्व वारी भी प्रतिभा में स्थित (साश्क) 
निश्चित रूप से सर्वतः कवित्ववक्तृत्वशाली हो जाते हैँ ॥ -७८-७९- ॥ 
आचदरेकमहत्व वाली मे-- आद्य = प्राथमिक, उद्रेक = उच्छलता, होने के 
कारण महत्व है जिसका उसमे अर्थात्‌ परासंविद्‌ धाम के निकटवर्ती में ॥ ७८ ॥ 
ओर परासंविद्‌ की धारा मे आरुढ हो जाने पर सर्वज्ञानक्रिया से योग ही हो 
जाता है-- यह कहते है-- 
जब सङ्केत के तिरस्कार की कलना से त्यक्त चिन्मयधाम में (साधक) 
विश्रान्त हो जाता है (तब बह) क्या-क्या नहीं जानता अथवा क्या-क्या 
नहीं करता ॥ -७९-८०- ॥ 
इसलिए आगम भी एेसा ही (कहता) है-- यह कहते है- 
इसलिए वाकसिद्धि अथवा सर्वज्ञत्व आदि की सिद्धि में वर्णो की 
उपासना (कारण) है । कौन सी सिद्धि एेसी है जो तन्मयी (= 
वर्णोपासनामयी) नहीं है ॥ -८०-८१- ॥ 
इसलिए = परामर्शसारा होने के कारण । श्रपूर्वशास्त्र आदि म वर्णो की 


समुपासना वाकसिद्धि का तथा विद्येश्ररत्व आदि की प्राप्ति का कारण कहौ गयी है । 
जैसा कि वहाँ कहा गया है-- 


कतः च. 
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नाभिचक्रोपविष्टां तु चन्द्रकोटिसमप्रभाम्‌ । 
बीजं यत्सर्वशास्त्राणां तत्तदा स्यादनारतम्‌ ॥ 
स्वकीयेनैव वक्त्रेण निर्गच्छत्मविचिन्तयेत्‌ । 
तारहारकताकारं  विस्फुरत्किरणाकुलम्‌ ॥ 
वर्णैस्तारकसङ्काशैरारब्धममितद्युति । 
मासार्धाच्छास्त्रसङ्घातमुद्रिरत्यनिवारितम्‌ ॥ 
स्वप्ने मासात्समाधिस्थः षड्भिर्मसिर्यथेच्छया। 
उच्छि्नान्यपि शस्त्राणि ग्रन्थतश्चार्थतोऽपि च ॥ 
जानाति वत्सराद्योगी यदि चिन्मयतां गतः। 


अनुषङ्गफलं चैतत्समासादुपवर्णितम्‌ ॥ 
विद्येश्वरसमानत्वसिद्धिरन्याश्च सिद्धयः ।' 
(पा०वि० १९।५५) इति । 
आदिशब्दाद्रश्यदिसिद्धिस्वीकारः । 
तदुक्तं तत्र- 


“अथवा योजयेत्कश्चिदेनां वश्यादिकर्मसु । 
तदा प्रसाधयत्याशु साधकस्य समीहितम्‌ ॥ 


"फिर वर्णभेद को सामूहिक रूप से कहते हैँ--हदय में शैतवस्त्र आदि से 
अककृत, नाभिचक्र पर बैठी हई, करोड़ों चन्द्रमा के सामन कान्तिवाली स्त्रीरूपा 
(मालिनी वर्णमाला) का ध्यान करे जो कि सब शस्त्रं का बीज तथा ताराओं के 
हार की लता के समान, चमकती हई किरणों से व्याप्त, ताराओं के सदृश वर्णो 
से बनी ओर असीम कान्तिवाली है । वह उस समय निरन्तर अपने ही मुख से 
निकल रही है-एेसा ध्यान करना चाहिए । (इस प्रकार के ध्यान से साधक) 
पन्द्रह दिनों के अन्दर स्वप्न मे शस्त्रो का निर्बाध कथन करने लगता है । एक 
महीने मे (मातृदर्शन के कारण) समाधिस्थ हो जाता है । छ महीने मे स्वेच्छया 
उच्छिन्न भी शास्त्रों को पाठ ओर अर्थ दोनों प्रकार से जान जाता है । एक वर्ष के 
अन्दर यदि चिन्मयता को प्राप्त हो गया तो योगी हो जाता है । (अथवा यदि योग 
मे संलग्न रहा तो चिन्मय हो जाता है) । यह गौण फल संक्षेप मे कहा गया । 
विद्येश्वर के समान होना ओर अन्य भी सिद्धियां (प्राप्त होती) है ॥'* (मा.वि,तं. 
१९।५५) 

आदि शब्द से वशीकार आदि की सिद्धि मानी गयी है । 

वही वहां कहा गया- 


“अथवा कोई यदि इस उदित सूर्यं के वर्णं के समान कान्ति वाली समस्त 
अक्षर पद्धति को वशीकार आदि कर्मो में जोड़ता है तो (यह) साधक की इच्छा 


= ५१ 
उदितादित्यवर्णानां(भां) समस्ताक्षरपद्धतिम्‌ । 

(मा० वि० १९।६१) इति । 
ननु समुपास्यमानानां वर्णानां वाकसिद्ध्यादिनिमि्तत्वमुचितम्‌ इत्यास्तामेतत्‌, 
वश्यादिसिद्धिसाधकत्वं पुनरेषां कथङ्कारं संगच्छताम्‌ ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌- का 
सिद्धिर्या न तन्मयीति ॥ ८० ॥ 
अत एव च 

“ये च मायीयवर्णेषु वीर्यत्वेन निरूपिताः ।' (तं० ११।७३) 
इत्यादिनीत्या मायीयवर्णानां परामर्शमात्रसारा एते वर्णा वीर्यत्वेनावश्यमुप- 


गन्तव्याः, अन्यथा हि ते लिपिसंनिवेशकल्पा न काञ्चन सिद्धिं विदध्युरित्या^म- 
संवादेन द्रढयति-- 


तदुक्तं वरदेन श्रीसिद्धयोगीश्वरीमते ॥ ८९ ॥ 
तेन गुप्तेन गुप्तास्ते शेषा वर्णास्त्विति स्फुटम्‌ । 
तदेवाह-- तेनेत्यादि । तेनेति, संवित्परामर्शमात्ररूपेण वीरयेणेत्यर्थः । "गुप्ताः! 
इति प्रच्छन्ननिजात्मानः । तदुक्तं तत्र-- 
"दृष्ट्वा संस्कारविरहं मनुजानां समन्ततः । 





पूरी करती है ।'' (मा.वि.तं. १९।६१) 

प्रश्न--उपासना किए जाने वाठे वर्णो का वाक्सिद्धि आदि का कारण होना 
उचित है--इसलिए वह होता है तो हो । किन्तु ये वर्ण वशीकरण आदि की सिद्धि 
के साधक कैसे होगे ?- यह शङ्का कर कहा गया--कौन सी सिद्धि (एेसी) है जो 
तन्मयी (उन वर्णो के द्वारा प्राप्य) नहीं है ॥ ८० ॥ 

ओर इसीलिए-- 

“ओर जो मायीय वर्णो में वीर्य के रूपमे कहे गए हैँ ।'' 

इत्यादि नीति के द्वारा (संविद्‌ के) परामर्शमात्रभूत ये (अमायीय) वर्णं मायीय 
वर्णो के कारण के रूप मे अवश्य समञ्ञे जाने चाहिए । अन्यथा वे लिपिसंनिवेश 
सदृश (होकर) किसी भी सिद्धि को नही देगे--इसको आगम के प्रमाण से पुष्ट 
करते है-- 

वही भगवान्‌ शिव के द्रारा सिद्धयोगीश्वरी मत (= मालिनीविजयतन्त्र) 
मे कहा गया है । उस गुप्त के द्वारा वे छिपा दिए गये । शेष वर्ण तो मात्र 
ल्पि है--यह स्पष्ट है ॥ -८१-८२- ॥ 

वही कहते है--इसके द्रारा....... इत्यादि । उसके द्वारा = संवित्परामर्शमात्ररूप 
वीर्यं के द्वारा । गुप्त = अपने स्वरूप को छिपाया । वही वहाँ कहा गया-- 
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विभेदं समयानां च कृतवन्तो नराधमाः ॥ 

सर्वेषामेव मन्त्राणामतो वीर्य॒प्रगोपितम्‌ । 

तेन गुप्तेन ते गुप्ताः शेषा वर्णास्तु केवलाः ॥ 

गुप्तवीर्या महादेवि विधिनापि प्रयोजिताः । 

तेनैते न॒ प्रसिद्ध्यन्ति जप्ताः कोटिशतैरपि ॥' इति ॥ ८१ ॥ 
तदेवोपसंहरति-- 

एवं मामातुमानत्वमेयत्वैर्योऽ वभासते ॥ ८२ ॥ 

षिविधः स्ववपुः शुद्धौ शुद्धिं सोऽध्वाधिगच्छति। 
स्ववपुःशुद्धाविति, स्वस्य" असाधारणस्य कलाद्यात्मनः स्वरूपस्य "शुद्धौ" 

भोगासद्गमालिन्यविनिवृत्तौ --इत्यर्थः ॥ ८२ ॥ 


ननु यद्येवं तत््रतिदीक्ष्यं॑साक्षात्षदिवधोऽप्यध्वा किं शोध्य दत न? 
इत्याशङ्कयाह-- 
एकेन वपुषा शुद्धौ तत्रैवान्यप्रकारताम्‌ ॥ ८३ ॥ 
अन्तभव्याचरेच्छुद्धिमनुसन्धानवान्‌ गुरुः । 
एकेनेति कलादिमध्यादन्यतमेन । शुद्धाविति कर्तव्यायाम्‌ ॥ ८३ ॥ 





“मनुष्यो को चारो ओर से संस्काररहित देखकर तथा (यह जानकर कि) नीच 
मनुष्यों ने समयो (= निर्देशों) का पालन नहीं किया, इस कारण मन्त्रो का वीर्य 
गोपित कर दिया गया । उस गुप्त के द्वारा गोपित शेष ती केवल वर्ण ह । हे 
महादेवि ! इस कारण विधिपूर्वक प्रयोग किए गये तथा सैकड़ों कोटि जप किये गए 
होने पर भी ये सिद्ध नही होते" ॥ ८१ ॥ 

उसी का उपसंहार करते है-- 


इस प्रकार जो प्रमा प्रमाता प्रमाण ओर प्रमेय के रूपों से भासित होता 
है छ प्रकार का वह अध्वा अपने शरीर के शुद्ध होने पर शुद्धि को प्राप्त 
होता है ॥ -८२-८३- ॥ 

अपने शरीर के शुद्ध होने पर--अपने = असाधारण कला आदि स्वरूप के । 
शुद्ध होने पर = भोग की आसक्तिरूपी मलिनता के हट जाने पर ॥ ८२ ॥ 

प्रश्न-यदि एेसा है तो प्रत्येक दीक्षय के किए छह प्रकार का अध्वा साक्षात्‌ 
शोध्य होगा या नहीं ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

अनुसन्धानवान्‌ गुरु एक (अध्वा) के द्वारा शरीर के शुद्ध होने 
पर उसी (शरीर) में अन्य प्रकारता को अन्तर्भावित कर शुद्धि 
करे ॥ -८३-८४- ॥ 
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एवमप्यशक्तौ क्रमान्तरमस्ति--इत्याह-- 
अनन्तभवशक्तौ तु सूक्ष्मं सूक्ष्मं तु शोधयेत्‌ ॥ ८४ ॥ 
तद्विशुद्धं॑ब्रीजभावात्‌ सूते नोत्तरसंततिम्‌ । 
सृक्ष्ममिति, पेवं कारणम्‌--इत्यर्थः । यथा वाचकाध्वनो वर्णाः, वाच्या- 
ध्वनश्च कलाः ॥ ८४ ॥ 
ननु शोध्यस्य षदिवधस्याप्यध्वनः का नाम शुद्धिः ?--इत्याशङ्कयाह-- 
शोधनं बहुधा तत्तद्धोगप्रापत्येकतानता ॥ ८५ ॥ 
तदाधिपत्यं तत्त्यागस्तच्छिवात्मत्ववेदनम्‌ । 
तल्लीनता तन्निरासः सर्वं चैतत्क्रमाक्रमात्‌ ॥ ८६ ॥ 
तततद्धोगप्राप्त्येकतानतेति- तस्य तस्य दीक््यतया संमतस्य अणोः 
अर्जते सति भोक्तव्यो भोगो दुःखसुखात्मकः ॥ (स्व ४।१२०) 
इत्यादिनीत्या प्राक्करमर्जितस्य सुखदुःखात्मनो भोगस्य या श्राप्तिः' भोग्यता 
तत्रैकतानता 
एक .के द्वारा = कला आदि (छ) मे से किसी एक के द्वारा । शुद्धि होने पर 
= शुद्धि किए जाने पर ॥ ८३ ॥ 
इस प्रकार भी अशक्त होने पर दूसरा क्रम है--यह कहते है-- 
अन्तर्भाव की शक्ति न होने पर सृक्ष्म-सृक्ष्म (कारण) का शोधन करना 


चाहिए । बीजभाव से शुद्ध (किया गया) वह उत्तर परम्परा को उत्पन्न नहीं 
करता ॥ -८४-८५- ॥ 


सुक्ष्म = कोमल = कारण । जैसे कि वाचकअध्वा (का सूक्ष्म है) वर्णं ओर 
वाच्य अध्वा की कला ॥ ८४ ॥ 

प्रश्न-शोध्य छहों प्रकार ठे `वा की शुद्धि क्या है ?-यह शङ्का कर 
कहते है 

(यह) शोधन अनेक प्रकार का है-- तत्तद्‌ भोग की प्राप्ति में 
एकतानता, उस का आधिपत्य, उसका त्याग, . उसका शिवात्मत्वतिवेदन, 
उसका रीन होना ओर उसका निरासं । यह सब क्रम से होता है ओर 
विना क्रम के भी ॥ -८५-८६ ॥ 

तत्तदभोगभ्राप्ति मे एकतनता = उस-उस का = दीक््य के रूप में स्वीकृत 
अणु का। 

“अर्जित होने पर सुख-दुःखात्मक भोग को भोगना ही पड़ता है ।'' (स्व.तं, 
४।१२०) 
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'प्राककर्मवासनाशेषफलभोग्यत्वहेतवे ।' (स्व० ४।११४) इति । 
तथा 
"भिन्नदेहा विसृज्यन्ते गर्भ वागीशियोनिषु ।* (स्व० ४।११५) 
इत्यादिनीत्या तद्धोग्यत्वसंपत्तये तत्तदेहसूृष्टिद्रारेण जन्मपरिग्रहे दारढ्यम्‌- 
इत्यर्थः । तदाधिपत्यमिति, तस्य दीक्ष्यस्याणोभोगि आधिपत्यम्‌" अधिकारः । 
तत्त्याग इति, तस्याणोर्भोगविषयः "त्यागः" समाप्तिः, उपभोगद्रारेण निःशेषी- 
करणात्मा निष्कृतिः । यदुक्तम्‌-- 


"विषया भुवनाकारा ये केचिद्धोग्यरूपिणः । 
भुक्तकर्मफलाशेषा निष्कृतिस्तेन सा स्मृता ॥ 
(स्व० ४।१२५) इति । 


तच्छिवात्मत्ववेदनमिति, तस्याणोः 
"शुद्धतत््ाग्रसंश्थं तच्चैतन्यं कनकप्रभम्‌ ।' (स्व० ४।१३३) 
इत्यादयुक्तया॒तत्तदावरणविगमच्छरेयोरूपम्‌ निर्मलात्मत्वेन "वेदनम्‌" अस्य 
शोधितादधस्तनादध्वन उद्धारः इत्यर्थः । तल्लीनतेति, तस्य॒ भोगे रीनता 





इत्यादि नीति के अनुसार पूर्व कर्म के द्रारा अर्जित सुख-दुःखात्मक भोग की 
जो प्राप्ति = योग्यता, उसमे एकतानता 

“पूर्व जन्म के कर्मो की वासना के कारण शेषफक के भोग के लिए 
(सृष्टिचक्र चलता रहता है) । (स्व.तं. ४।११४) 


तथा-- 
“(भोगों को भोगने के लिये) भितन्रशरीर वाले (पुद्गल) वागीश्वरी की योनियं 
मे गर्भमें सृष्ट होते है ।'' (स्व.तं. ४।११५) 


इत्यादि नीति के अनुसार उस भोग की प्राप्ति के लिए तत्तदेह की सृष्टि के 
्रारा जन्मग्रहण मे दृढता । तदाधिपत्य = उस = दीक्ष्य अणु का भोग में 
आधिपत्य = अधिकार । तत्त्याग = उस अणु का भोगविषयक त्याग = समाप्ति = 
उपभोग के द्वारा निःशेषीकरणरूपा क्रियाहीनता । जैसा कि कहा गया-- 

““जो कोई भुवनाकार विषय भोग्यरूपी है भुक्त (होने के कारण) कर्मफल शेष 
नहीं रहते इसलिए वह निष्कृति कही गयी है ।'" 

तच्छिवात्मत्ववेदन -- उसका = अणु का 

“वहन स्वर्णाभ चैतन्य शुद्ध तत्व के अग्रभाग में स्थिति है ।'' (स्तं. 
४।१३३) 

इत्यादि उक्ति के अनुसार तत्तत्‌ आवरण के हट जाने से निर्मल रूप मे श्रेयस्‌ 
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परपी्या्मविश्रान्तिसततत्वो लयः । यदुक्तम्‌- 
"लयः परमया प्रीत्या सुखदुःखात्मकेऽप्यलम्‌ ।' (स्व० ४।१२०) 
इति । तन्निरास इति, तस्य भोगान्निरासः पुनर्भोगिरसंबन्धो भोक्तृत्वाभावात्मा 
विश्लेषः । यदुक्तम्‌- 
'विश्ठेषो निष्कृतिर्भोगाद्धोगाभावे स हि स्मृतः ।' 
(स्व० ४।१२६) इति । 
अत्र॒ च शुद्धिस्वरूपमात्राभिधित्सया क्रमो न विवक्षितः--इत्येवमेषा- 
मभिधानम्‌ । तदेतज्जन्माधिकारभोगलयनिष्कृतिविशे(श्ले)षोद्धारादिलक्षणं सर्व 
शोधनसमाख्यातं संस्कारजातं श्रीमत्स्वच्छन्दशास्त्रा्यक्तरूपात्‌ क्रमाद्धवेत्‌ । तीत्र- 
तीत्रशक्तिपातवतां च 
"जननादिविहीनां तु येन येनाध्वना गुरुः । 
कुर्यात्स एकतच्वान्तां ............- ॥' (१८।२) 


इत्यादिवक््यमाणस्वरूपादटक्रमाद्रेति ॥ ८६ ॥ 


ननु चैतत्सर्वं किममन््रकं कार्यमुत समन्त्रकम्‌, तत्राप्यमन््रकत्वे छात्रमनोरथ- 
्रायत्वात्न॒ किञ्चित्‌ सिद्धयेत्‌, --इति यत्किञ्चिदेतत्‌ स्यात्‌ । समन््रकत्व 


रूप वेदना अर्थात्‌ इसका शोधित अधस्तन अध्वा से उद्धार । तल्लीनता = उसकी 
भोग मे लीनता = परप्रीत्यात्मक विश्रान्ति रूप लय । जैसा कि कहा गया- 


“सुखदुः खात्मक भी (भोग) में परमप्रेम के साथ लय ।'” (स्व.तं. ४।१२०) 

तन्निरास = उसका भोग से निरास = भोगों से पुनः सम्बन्ध कान होना = 
भोक्तृत्वाभाव रूप विश्ठेष । जैसा कि कहा गया-- 

“विश्केष भोग से निष्कृति (का नाम) है । वह (= विश्लेष) भोग के अभाव 
मँ माना गया है ।'" 

यहाँ केवल, शुद्धि के स्वरूप का कथन करने की इच्छा से क्रम की विवक्षा 
नहीं की गयी--इसकिए इनका एेसा कथन किया गया । तो यह जन्म अधिकार 
भोग लय निष्कृति विश्लेष उद्धार आदि लक्षण वालो सब शोधन नामक 
संस्कारसमूह स्वच्छन्दशास्त्र आदि मे कथित रूप वाले क्रम से होता है । किन्तु 
तीत्र तीत्र शक्तिपात वालों को 


“गुरु जिस-जिस अध्वा के द्वारा शोधन की आवश्यकता समद्धे, (शिष्य की) 
जन्म आदि से रहित एक तच्ान्त (दीक्षा) को करे ।'* (स्व.तं. १८।२) 


इत्यादि वक्ष्यमाण स्वरूप के कारण विना क्रम के होती है ॥ ८६ ॥ 


प्रश्न- यह सब क्या विना मन्त्र के करना चाहिए या मन्र के साथ । उसमें 





= ६ श्रीतन्त्रालोकः 
पुनरचिन्त्या मन्त्रशक्तिरचिन्त्यप्रभावत्वादनायासमक्रमेणैव सर्वसंपत्तिरस्तु किं क्रमेण 
येन 
"गर्भेषु गर्भनिष्पत्ति (त्यै) भैरवेणाहुतित्रयम्‌। 
हत्वा तु जननं कार्य पुनस्तेनाहुतित्रयात्‌ ॥ 

(स्व० ४।११८) इति । 
तथा 


'विश्ठेषश्च हदा होम्यो निष्कृतिः शिरसा पुनः।' (स्व० ४।१६४) 
इत्यादुक्तम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह- 
अत एव च ते मन्त्राः शोधकाश्चित्ररूपिणः। 
सिद्धान्तवामदक्षादौ चित्रां शुद्धिं वितन्वते ॥ ८७ ॥ 
अतो जन्मादेः संस्कारजातस्य क्रमेणाक्रमेण च भावादेव सिद्धान्तादावृक्तस्ते 
हदाद्याः प्रतिनियतशुद्धिकारित्वाच्चित्ररूपिणः शोधका मन्त्राः "चित्राम्‌" जन्मादि- 
रूपतया नानाविधां क्रमिकीमेव शुद्धिमादध्युस्तत्कं पुनरक्रमिकीम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


भी विना मन्त्र के होने पर छात्र के मनोरथ जैसा होने से कुछ भी सिद्ध नहीं 
होगा-फिर यह जो कुछ हो जायगा । समन्त्रकं होने पर मन्त्रशक्ति अचिन्त्य है 
इसलिए अचिन्त्य प्रभाव होने के कारण विना प्रयास के अक्रम से ही सब सिद्धि 
हो जायगी क्रम से क्या लभ? जिस कारण-- 

“भैरव मन्त्र के द्वारा गर्भ में गर्भनिष्पादक (= गर्भं को पूर्ण करने बाली) तीन 
आहतियो का होम कर फिर उस मन्त्र से तीन आहुतियाँ देकर जन्म कराना चाहिए 
(अर्थात्‌ जन्म होने. के बाद तीन आहुतियां देनी चाहिए) (स्व.तं. ४।११८) 

तथा 


““विश्लेषप्रक्रिया मेँ हदय मन्त्रे के द्वारा होम करे ओर निष्कृति में शिरो मन्त्र 
के द्वारा ।'' (स्व.तं. ४।११८) 

इत्यादि कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

इसलिए सिद्धान्त वाम दक्षिण आदि तन्त्र के अनुसार उक्त चित्ररूपी 
वे शोधक मन्त्र विचित्र शुद्धि को प्रदान करते हैँ ॥ ८७ ॥ 

अतः = जन्म आदि संस्कार के क्रम तथा अक्रम से होने पर । सिद्धान्त 
आदि मे उक्त वे निश्चित रूप से शुद्धिकारी होने से चित्ररूपी शोधक “हदा' आदि 
मन्त्र, विचित्र = जन्म आदि रूप से अनेक प्रकार की क्रमिक, ही शुद्धि का 
आधान करते है । फिर्‌ वे कौन है जो अक्रमिक (गुद्धि) को देते है?--यह शङ्का 
कर कहते है-- 





द ५७ 


अनुत्तरत्रिकानामक्रममन््रास्तु ये किल । 
ते सर्वे सर्वदा: किन्तु कस्यचित्‌ क्वापि मुख्यता ॥ ८८ ॥ 


ये पुनरनुततरत्रकार्थरूपे सिद्धाना(वा)मकमालिन्याख्ये त्रिप्रकार क्रमे मन्त्रा 
उक्तास्ते करल सर्व एव न तु शास््रान्तरोक्तवन्मूलमन्त्रा्यव सर्वदा सर्वामेव शुद्ध 
क्रमादक्रमाद्रा दध द)ति--इत्यर्थः । ननु यद्येवं तत्कथं तत्रापि मन्त्राणां 


कृत्वात्मस्थं ततो योनौ गर्भाधानं विचिन्तयेत्‌ । 
त्या्णाधिक्षरया मन्त्री सर्वगर्भक्रियान्वितम्‌ ॥ 
(मा० वि० ९।६०) 


इत्यादयुक्तया नियतकर्मविषयत्वमुक्तम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह--किन्तु क्वापि कस्यापि 
मुख्यतेति । यदभिप्रायेणैव श्रीपूर्वशास्तर- 


"मायान्तमार्गसंशुद्धौ दीक्षाकर्मणि सर्वतः । 
क्रियास्वनुक्तमन्त्रासु योजयेदपरां बुधः ॥ 
विद्यादिसकलान्ते च तद्वदेव परापराम्‌ । 
योजयेन्नश्वरदुर्ध्व पिबन्यादिकमष्टम्‌ ॥ 
न चापि सकलादुर्ध्वमङ्गषरकं विचक्षणः । 
निष्कठे परया कार्य यत्किञचिद्रिधिचोदितम्‌ ॥ 
(मा० वि० ९।७१) 


= 
जो अनुत्तर त्रिक अर्थ मे अक्रम मन्त्र उक्त है वे सब सबकुछ देने वाले 
है किन्तु किसी की कहीं भी मुख्यता है ॥ ८८ ॥ 


अनुत्तर त्रिक अर्धं रूप सिद्धा ना(वा)मक (= वामकेश्वरीतन््र) ओर मालिनी 
नाम वा तीन प्रकार वाले क्रमे, जो मन्त्र कहे गएहै वे सभीन कि शाखान्तर 
मे कहे गए के समान, मू मन्त्र आदि ही सर्वदा सभी शुद्धि को क्रम अथवा 
अक्रम से देते है । प्रश्न- द एसा टै तो वह भी 

“मन्त्री सर्वगर्भक्रिया से युक्त गर्भाधान को सादे तीन अक्षर के द्वारा आत्मस्थ 
कर फिर योनि मे उसका चिन्तन करें ।'* (मा.वि,.तं. ९।६०) 

इत्यादि उक्ति के अनुसार मनो की नियतकर्मविषयता कंसे कहौ गयी ?. -यह 
शङ्का कर कहते है- किन्तु क्वापि कस्यापि मुख्यता । इसी अभिप्राय से ्रीपूर्वशास््र 


““मायापर्यन्त मार्ग की शुद्धि होने पर दीक्षा कर्म मे सब कार से अनुक्त मन्त्र 
वाली क्रियाओं मे विद्वान्‌ अपरा (शक्ति) को युक्त करे । विद्या से लेकर सकल 
पर्यन्त (रुद होने) पर उसी प्रकार परापरा को जोड़ । विद्वान को ईश्वर से ऊपर 
पिबनी आदि आठ (शक्तियो) को नही जोड़ना चाहिए ओर न तो सकर से ऊपर 
छ अङ्गो को । निष्कल मे परा के द्वारा, जो कुछ विधिसम्मत है, करना चाहिए ॥ 








[= ८ श्रीतन्त्रालोकः 





इत्याद्युक्तम्‌ ॥ ८८ ॥ 


अत एवात्र सर्वेषामेव मन्त्राणामध्वनि शोधकतया व्यवस्थितिरुक्ता--इत्याह-- 


अतः शोधकभावेन शास्त्रे श्रीपूर्वसंक्ञिते । 

परापरादिमन्त्राणामध्वन्युक्ता व्यवस्थितिः ॥ ८९ ॥ 
अतः इति सर्वेषां त्रिकमन्त्राणां सर्वदत्वात्‌ । शोधकभावेनेति, न तु 

शास्त्रान्तरोक्तवच्छोध्यत्वेनापीति । तदुक्तं तत्र-- 

“निष्कले पदमेकार्णं व्यर्णैकार्णमथ द्वयम्‌ ।' (मा० वि० ४।१९) 
इत्यादि 

“सार्णेनाण्डत्रयं व्याप्तं त्रिशूलेन चतुर्थकम्‌। 

सर्वातीतं विसर्गेण पराया व्याप्तिरिष्यते ॥' (मा० वि० ४।२५) 
इत्यन्तम्‌ ॥ ८९ ॥ 


ननु यथान्यत्र मूलमनत्रस्यैव शोधकत्वमुक्तमन्येषां हदादीनां पुनः शोध्यत्वं 
शोधकत्वं च तद्रदिहापि शक्तित्रयमन्त्राणामेव किं शोधकत्वमुक्त न ॒वा2-- 
इत्याशङ्गयाह- 

व 
(मा.वि,.तं. ९।७१) 

इत्यादि कहा गया ॥ ८८ ॥ 

इसलिए यहाँ सभी मन्त्रो की, अध्वा में शोधक के रूप में व्यवस्था कही गयी 
है--यह कहते है-- 

इसीलिए श्रीपूर्वशास्त्र मेँ पर अपर आदि मन्त्रो की व्यवस्था अध्वा मे 
शोधकं के रूप मे कही गयी है ॥ ८९ ॥ 

इसीलिए = सव त्रिक मन्त्रो के सर्वप्रद होने के कारण । शोधक के रूप 
मेन कि शास्त्रान्तरोक्त की भांति शोध्य के रूप में भी । वही वहां कहा गया-- 

“निष्कल मे एक वर्णं (= सौः) वाला पद ओर तीन अक्षर एक अक्षर वाला 
ये दो (पद रहते हैँ) ।'' इत्यादि । 

"“डेढ्‌ अक्षर के द्वारा तीनों अण्ड (= ब्रह्माण्ड, प्राकृताण्ड ओर मायाण्ड) 
व्याप्त है । चौथा (= शाक्ताण्ड) त्रिशूलशक्ति से ओर सर्वातीत (= शिवाण्ड) विसर्ग 
से (व्याप्त) है । इस प्रकार परा की व्याप्ति मानी जाती है'' ॥ ८९ ॥ 

, प्रश्न- जैसे अन्यत्र मूल मन्त्र को ही शोधक कहा गया है अन्य हद्‌ आदि को 
शोधक ओर शोध्य, उसी प्रकार यहाँ भी शक्तित्रय मनर को क्या शोधक कहा गया 
है अथवा नही--यह शङ्का कर कहते है- 


एकादशमाहिकम्‌ ५९ 


शोधकत्वं च मालिन्या देवीनां त्रितयस्य च । 
देवत्रयस्य वक्त्राणामङ्खानामष्टकस्य च ॥ ९० ॥ 
किं वातिबहुना द्वारवास्त्वाधारगुरुक्रमे । 
लोकपास्त्रविधौ मन्त्रान्‌ मुक्त्वा सर्वं विशोधकम्‌ ॥ ९९ ॥ 


्रारादिमन्त्राणां पुनरत्र न शोधकत्वं नापि शोध्यत्वम्‌--इति भावः ॥ ९१ ॥ 
नन्वध्वषट्‌कस्य शोध्यत्वं परापरादीनां मन्त्राणां शोधकत्वं चेति यदुक्तं तदिदं 
संबन्धमन्तरेणायःशलाकाकल्पत्वे कथं घटताम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 


यच्चैतदध्वनः प्रोक्तं शोध्यत्वं शोद्धृता च या । 
सा स्वातच्याच्छिवाभेदे युक्तेत्यक्तं च शासने ॥ ९२ ॥ 
ननु शिवाभेदस्याविशिष्टत्वादेकत्र शोध्यत्वमपरत्र॒ शोधकत्वमिति वैचित्ये किं 
निमित्तम्‌ ?--इत्याह-- सेति । नचैतदस्मदुपज्ञमेव--इत्युक्तम्‌-- इत्युक्तं च शासने' 
इति । “शासने'--इत्यद्रयनयात्मनि । तदुक्तम्‌-- 
“सर्वत्र भैरवो भावः सामान्येऽप्यथ गोचरे । 
न च तद्व्यतिरेकेण परोऽस्तीत्यद्रयागमः ॥' इति । 


अद्रयागम इति, अद्रया गतिः-- इत्यर्थः ॥ ९२ ॥ 





मालिनी की तीन शक्तियाँ १ तीन देव २. आठ अङ्ग ओर (आट) 
वक्त्र शोधक होते हैँ । बहुत अधिक क्या--द्वार, वास्तु आदि आधार 
गुरुक्रम में तथा लोकपास्त्रविधि में मन्त्रो को छोडकर सब (= तीन 
शक्तियाँ आदि) शोधक है ॥ ९०-९१ ॥ 

दरार आदि मन्त्र यहाँ न तो शोधक है न शोध्य ॥ ९०-९१ ॥ 

प्रश्न-छ अध्वा को शोध्य ओर परापरादि मन्त्रौ को जो शोधक कहा गया तो 
यह विना सम्बन्ध के, लौहशलाकासदृश (= लोहे की तीलियों के समान 
अलग-अलग) होने पर कसे घटित होगा ?--यह शङ्का कर कहते है- 

जो यह अध्वा को शोध्य ओर वह (मन्त्रो को) शोधक कहा गया एक 
शिव मे स्वातन्त्य के कारण ठीक है--एेसा एस्त्र में उक्त दहै ॥ ९२ ॥ 

प्रश्न-शिवाभेद के समान होने से एक स्थान में शोध्यता दूसरे से शोधकता 
इस वैचित्र का क्या कारण है 2 उत्तर मे यह कहते है--वह यह हमारा उपज्ञ 
नहीं है-- इसलिए कहा गया-एेसा शास्त्र मे कहा गया । शास्त्र मे--अद्रयसिद्धान्त 
वाले । वही कहा गया है-- 

“विषय के सामान्य होने पर भी सर्वत्र भैरव ही तत्त है । उसके अतिरिक्त 
दूसरा कुछ नहीं है यही अद्रयागम है ।'" 








(= 


६० श्रीतन््रालोकः 





एतदेवोपपादयति - 
सर्वमेतद्विभात्येव परमेशितरि धरुवे । 
प्रतिबिम्बस्वरूपेण न तु बाह्यतया यतः ॥ ९३ ॥ 
प्रतिविम्बस्वरूपेणेति, स्वरूपानतिरिक्तत्वेन--इत्यर्थः । अत एवोक्त--न तु 
बाह्यतयेति ॥ ९३ ॥ 


ननु दर्पणादौ बाह्यर्थसमर्पितत्वादस्ति प्रतिबिम्बस्य वैचित्यम्‌, इह पुनरुक्ता 
बाह्यसमर्पकाभावाच्चिदाहितमेव तदिति चित एकत्वा्त्रास्य प्रमातृप्मयादेरचित्यं न 








स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
चिद्‌व्योम्येव शिवे तत्तदेहादिमतिरीदृशी 
भिन्ना संसारिणां रज्जौ सर्पस्रग्वीचिबुद्धिवत्‌ ॥ ९४ ॥ 
इह खलु चिदेकरूपत्वाद्धावशून्यतया व्योमप्राये शिव एवैकस्मिन्‌ माया- 
्रमातृणामीदृशौ प्रतिबिम्बकल्पा तस्य तस्य विचित्रस्य देहादेः प्रमातृप्रमेयाद्यात्मनो 
भावजातस्य मतिः सर्पादिवुद्धिरि रज्जौ स्वरूपेण भिन्ना, न तु भिन्नप्रत्येया- 
लम्बना--इत्यर्थः ॥ ९४ ॥ 








| न 
| अद्रयागम = अद्रया गति ॥ ९२ ॥ 
| इसी को उपपादित करते है 
| क्योकि नित्य परमेश्वर मे यह सब प्रतिनिम्बरूप मेँ भासित होता हैन 
। कि बाह्यरूप मे ॥ ९३ ॥ 
| प्रतिबिम्बरूप से = स्वरूप से अभिन्न रूप से । इसीलिए कहा गया--न कि 
| ब्ाह्मरूप से ॥ ९३ ॥ 
प्रश्न--दर्पण आदि में बाह्य अर्थं के समर्पित होने के कारण प्रतिबिम्ब का 
वैचित्य है किन्तु यहा पुनरुक्त युक्ति के द्वारा बाह्य समर्पक का अभाव होने से चित्‌ 
क द्वारा ही यह समित होता है फिर चित्‌ के एक होने से वहाँ इसका प्रमातृ 
प्रमेय आदि वैचित्र नहीं होगा ? यह शङ्का कर कहते है 
संस लोगों की चिदाकाश रूपी शिव में ही इस प्रकार की शरीर 
आदि भिन्न बुद्धि रस्पी में सर्प, माला, लहर की वुद्धि के समान होती 
है ॥ ९४ ॥ 
चिदेकरूप होने के कारण भावशून्य होने से आकाश सदृश एक ही शिव में 
माया प्रमाताओं की एेसी = प्रतिबिम्बकल्पा, उस-उस विचित्र देह आदि प्रमातृ प्रमेय 
आदि रूप पदार्थसमूह की बुद्धि, रस्सी „, सर्पं आदि की भति स्वरूपतः भिन्न है 
न कि भिन्न प्रत्येय के आलम्बन वाली है ॥ ९४ ॥ 


= ६१ 


ननु रज्जुभुजगादिनुद्धिरपि किं ्रान्तिमात्रमेव ?-- इत्याशङ्का निरवकाशयितुं 
भ्रान्तित्वमेवोपपादयति- 


यतः प्राग्देहमरणसिद्धान्तः स्वप्नगोचरः । 
देहान्तरादिर्मरणे कीदृग्वा देहसंभवः ॥ ९५ ॥ 


यतः कस्यचिद्‌ बालादेः प्राच्यस्य प्राथमिकस्य बाल्यावस्थान्यवस्थितस्य 
देहस्यान्तर्दग्धपित्रादेश्च मरणस्यान्तर्गाढगाढं निद्रालोश्च सिद्धस्यान्तर्व्तमानस्यापि 
देहान्तरं यौवनावस्थावस्थितमुत्तरं प्राग्भाविजीवदवस्थं चेष्टमानावस्थं चान्यच्छरीरमादि- 
शब्दाच्च नीलादि स्वप्नगोचरः स्वप्नादावाभासमानं भरान्तिमात्रमेव--इत्यर्थः । नहि 
तथाभूतं शरीरादि स्वप्नादौ सत्‌-इत्यभिप्रायः । नन्वस्ति शरीरं तथाभूतं तु मा 
भृत्‌ नत्वेतावतात्यन्तमसतोऽवभास उक्तः स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- "मरणे कीदृग्वा 
देहसंभवः' इति । इह खलु भासमानस्य रूपस्य सत्त्वमसत्त्वं वा निरूप्यम्‌, न 
चात्र देहमात्रमवभासतेऽपितु प्रतिनियतावस्थावस्थितं तथा च नास्ति--इति युक्त 
क्तम्‌ “असदेहाद्यवभासते' इति । अस्तु वा तत्र॒ कथञ्चिदधर्मिमतद्रारकं 
सत्त्वं मरणे तु प्रत्यक्षमेव तदेहभस्मीभावदर्शनादत्यन्तमसतोऽवभासः कथङ्कारं 
पराणुद्यताम्‌ ॥ ९५ ॥ 


त 
्रश्न--रज्जु सर्पं आदि बुद्धि भी क्या केवल भ्रान्ति है ?-इस शङ्का को दूर 
करने के लिए भ्रान्ति का निरूपण करते है- 


क्योकि पूर्वं शरीर की मृत्यु के सिद्धान्त वाला (= जिस शरीर की 
मृत्यु पहले निश्चित हो चुकी है एेसा) ओर स्वप्न मे दिखलायी पड्ने वाला 
(शरीर) भ्रम ही है । अन्यथा मरने पर (उस) शरीर की वर्तमानता 
कैसी? ॥ ९५ ॥ 


क्योकि किसी बाल आदि के प्राच्य = प्राथमिक = बाल्यावस्था में स्थित देह 
के भीतर, दग्ध पिता आदि के मरण के भीतर, ओर गाढ़ निद्रा मे सोये सिद्ध 
व्यक्ति के भीतर वर्तमान क्रमशः यौवनावस्था वाला,. देहान्तर पूर्वं जन्म की अवस्था 
करो बतलाने वाला जीवित शरीर (अथवा स्वप्न में) चेष्टावस्था वाला शगर अथवा 
ध मे) "आदि' शब्ट.से स्वप्न मे दृष्ट होने वाला घट आदि (सब ्रान्ति मात्र 
ही है) । 


प्रशन-शरीर तो रहता है पर वैसा नहीं रहता । इससे अत्यन्त असत्‌ का 
अवभास तो नहीं कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-- "मरने के बाद शरीर कंसे 
सम्भव हो सकता है ।' यहौँ भासमान रूप की सत्ता या असत्ता निरूपणीय है । 
यहाँ केवल देह अवभासित होता है एेसा नही है बल्कि निश्चित अवस्था मे स्थित 
वैसा है नही-इसकतिए ठीक कहा गया “असत्‌ देह आदि अवभासित होता हे ।' 
अथवा वहाँ धर्मी मात्र के द्वारा किसी प्रकार सत्ता मान भी ली जाय तो मरने पर 
तो प्रत्यक्ष ही उस देह के भस्म दिखलायी देने से अत्यन्त असत्‌ के अवभास का 
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न केवलं स्वप्नादवेतदेवावभासते यावदत्यन्तासंभाव्यमन्यदपि--इत्याह- 


स्वप्नेऽपि प्रतिभामात्रसामान्यप्रथनाबलात्‌ । 
विशोषाः प्रतिभासन्ते न भाव्यन्तेऽपि ते यथा॥ ९६ ॥ 


इह खलु स्वप्नादौ नियतधर्मिपरिहारेण शिरश्छेदमात्रादिनिष्ठात्‌ परामर्शमात्रा- 
द्त्सामान्येन तथाप्रथनं तस्मात्‌, अत॒ एव विशोषमन्तरेण सामान्यप्रतिभास- 
स्यानुपपत्तिलक्षणाद्‌ बलात्कारादनुसन्धातुमप्यशक्याः स्वशिरणश्छेदादयो विशेषा 
अपि श्रतिभासन्ते'ऽनपह्वनीयतया प्रस्फुरन्ति-इति युक्तमुक्तम्‌- सर्वमेतत्संविद्रूप- 
तयैवावभासते न तु बाह्यतया--इति ॥ ९६ ॥ 





ननु चिदेव यद्येवं ॑ परिस्फुरति तदेकचित्तत्वसाराः सन्तः स्वे भावाः 
कथमिवान्योन्यस्य वैचितर्यमासादयेयुः 2--इत्याशङ्कयाह-- 
शालग्रामोपलाः केचिच्ित्राकृतिभृतो वथा । 
तथा मायादिभूम्यन्तलेखाचित्रहदश्चितः ॥ ९७ ॥ 
यथा हि उपठत्वाविशेषेऽपि केचिदेव मुद्राशन्दाद्यभिधेयाः शालग्रामोपलाः 
स्वभावत एव तत्तच्छङ्खचक्रादिसंनिवेशविशेषवत््वाद्विचित्राकारभाजस्तथैव प्रमातु- 





निराकरण कैसे किया जायगा ॥ ९५ ॥ 

केवल स्वप्न आदि मे यही भासित नही होता बल्कि अत्यन्त असंभाव्य अन्य 
(बाते) भी (भासित होती है)- यह कहते है-- 

स्वप्न में भी प्रतिभामात्रसामान्य के प्रसार के बल से विशेष प्रतिभासित 
होते है जो कि असंभाव्य होते हैँ ॥ ९६ ॥ 


स्वप्न आदि में निश्चित धर्मी को छोडकर केवल शिरश्छेद (= शिर का धड़ से 
अलग होना) आदि में रहने वाके परामर्शं के कारण जो सामान्य रूप से उस प्रकार 
का विस्तार होता है उस कारण भासित होते हैँ । इसलिए विशेष के विना सामान्य 
प्रतिभास की अनुपपत्ति लक्षण वाले प्रभाव के कारण अशक्य अनुसन्धान वाले 
स्वशिरश्च्छेद आदि विशेष भी, प्रतिभासित होते है = अनावरणीय रूप से स्फुरित 
होते है--इसकलिए ठीक कहा गया कि यह सब संविद्रूप से ही भासित होता हे न 
कि बाह्य रूप से ॥ ९६ ॥ 

प्रश्न--यदि चित्‌ ही इस प्रकार स्फुरित होती है तो एक चित्‌तत्त्वसार वाले 
सब पदार्थं एक दूसरे से भिन्न कैसे होते है 2--यह शङ्का कर कहते है-- 

जिस प्रकार शालग्राम के कुछ पत्थरों पर विचित्र आकृति दृष्ट होती 
है उसी प्रकार माया से केकर पृथिवी पर्यन्त (वैचित्र्य) चित्‌ के 
केखाचित्रपरामर्श हैँ ॥ ९७ ॥ 


जैसे उपलत्व समान होने पर भी कुछ ही मुद्रा शब्द नाम वाले शालग्राम 








| ६३ 


प्रमेयाद्यात्मानः स्वयमविशिष्टा अपि चितः स्वस्वातन्च्योल्लसितया मायादि- 
भूम्यन्तया रेखया कलादीनां प्रतिपुनियतत्वाद्विचित्रोपाधिरूपया तावत्याध्वमर्यादया 
चित्रहदो भिन्नभिन्ररूपपरामर्शाः--इत्यर्थः ॥ ९७ ॥ 


५ 
"अयमेव भेदो भेदहेतुर्वा भावानां 
योऽयं विरुद्धधर्माध्यासः कारणभेदो वा।' 


इत्यादिनीत्या विवादस्तत्कथं चित एकत्वादेवंभावो भवेत्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 


नगरार्णवशैलाद्यास्तदिच्छानुविधायिनः । 
न स्वयं सदसन्तो नो कारणाकारणात्मकाः ॥ ९८ ॥ 


एतदेवोपपादयति-- न स्वयमित्यादिना । यतो नगराद्र्थजातं स्वयं तावद्‌ 
बाह्यतया न सत्‌, तथात्वे हि अस्य स्थूलं सृक््मं वा रूपम्‌ स्यात्‌, नचात्रैकमपि 
संभवति । तथा हि एकरूपतयाऽवभासमानस्य स्थूलस्य कम्पाकम्पादियोगाद्रिरद्ध- 
धर्मध्यासेनैकतैव न स्यात्‌--इति स्थौल्ये बाधः; परमाणूनामप्यवश्यंभाविनि 
परस्परसंयोगे षडंशता प्रसजेत्‌--इति सौक्म्येऽपि बाधः । नचासत्‌, असतो 





पत्थर स्वभावतः तत्तत्‌ शद्ग चक्र आदि विशेषसन्निवेश वाठे होने के कारण विचित्र 
आकार वाले होते है उसी प्रकार प्रमातृ प्रमेय आदि रूप (तत्व) स्वयं समान होने 
पर भी चित्‌ के अपने स्वातच्य से उल्छासित माया से ठेकर भूमिपर्यन्त वाली 
रेखा के द्वारा जो कि कला आदि के प्रत्येक पुरुष के लिए निश्चित होने से विचित्र 
उपाधिरूप वाली है, उतनी अध्वमर्यादा के द्वारा विचित्र हदय वाले = भिन्न-भिन्न 
रूप वाले परामर्श होते है ॥ ९७ ॥ 


प्रशन-- 

““यह विरुद्ध धर्माध्यास अथवा कारणभेद पदार्थो का भेद अथवा भेद का हेतु 
है ।'" 

इत्यादि नीति के अनुसार विवाद है तो चित्‌ के एक होने से एेसा कंसे 
होगा--यह शंका कर कहते है-- 

नगर समुद्र पर्वत आदि उसकी इच्छा के अनुविधायी है । वे नतो 
स्वयं सत्‌ या असत्‌ हैँ ओर न कारण या अकारण रूप हैँ ॥ ९८ ॥ 

इसी को बतलाते हैन स्वयं इत्यादि । क्योकि नगर आदि अर्थसमूह स्वयं 
बाह्यरूप मेँ सत्‌ नहीं है क्योकि वैसा होने पर इसका रूप स्थूल या सूक्ष्म होगा 
लेकिन यहाँ एक भी सम्भव नहीं है । एकरूप से अवभासमान स्थुल का कम्प 
अकम्प आदि के योग से विरुद्ध धर्मध्यास होने के कारण एकता हौ नहीं होगी 
यह (नगर आदि की) स्थूता मेँ बाध है । ओर परमाणुओं के भी परस्पर संयोग 
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भासनायोगात्‌, अत एव सततानुपपेतेनँदं कारणमसततानुपपततेश्च न कार्यमित्युक्तम्‌ 
“नो कारणाकारणात्मकाः' इति । नहि सत्तामुत्पततेः प्रागसत्तां च विना कारणत्वं 
कार्यत्वं च घटते'--इत्युक्तं प्राक्‌ ॥ ९८ ॥ 


ननु लोके कार्यकारणादिरूपश्चि्रूढोऽयं व्यवहारो-- यदग्निः कारणं धूमश्च 
कार्यमिति तत्नान्तरीयक' एव च सदसत्त्वे इति किमेतदुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


नियतेश्चिररुढायाः समुच्छेदात्प्रवर्तनात्‌ । 
अरूढायाः स्वतन्रोऽयं स्थितश्चिद्व्योमभैरवः ॥ ९९ ॥ 


इह हि पारमेशर्या एव नियतिशक्तेरिदं विकृम्भितं यदग्निः कारणं धूमश्च 
कार्यमिति, न पुनरग््यादीनामेवंस्वभावत्वम्‌ । तथात्वे हि नियत एव कार्यकारण 
भावो भवेत्‌, न चैवमस्ति--यदग्निमन्तरेण योगीच्छयाऽप्यभूतस्य धूमस्य प्रादुर्भावो 
दृश्यते- इत्यक्त चिररुढाया नियतेः समुच्छेदादरूढायाश्च प्रवर्तनादिति । अतश्च 
ूर्णरूपायाश्चित एवात्र सर्वकर्तृत्वम्‌--इत्युपपादितं प्राग्बहुशः ॥ ९९ ॥ 


नु यद्येवं पूर्णरूपा चिदेव तथा तथाऽवभासते तत्कोऽयं भेदो नाम 2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


नन्तः 
कते अवश्यंभावी होने पर (उनमें) षडंशता होने रगेगी- यह (उसकी) सूक्ष्मता में 
बाधक है ¦ ओर (वे सब नगर आदि) असत्‌ हो नहीं सकते वयोकि असत्‌ का 
अवभास नहीं होता । इसलिए सक्ता के असिद्ध होने से यह कारण नही ओर 
असत्ता की अनुपपत्ति से यह कार्य नहीं ।. इसलिए कहा गया--ये 
कारणाकारणात्मक नहीं है । उत्पत्ति के पहले सत्ता ओर असत्ता के विना कारणत्व 
ओर कार्यत्व घटित नहीं होता--यह पहले कहा जा चुका है ॥ ९८ ॥ 

्रश्न--लोक में कार्यकारणआदिरूप यह व्यवहार चिरपररूढ्‌ है कि अग्निकारण 
है ओर धूम कार्य । सत्व ओर असत्त्व उनके अवश्य सहभावी है फिर यह कंसे 
कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है- 

चिररूढ़ नियति के समुच्छेद तथा अरुढ़ (नियति) के प्रवर्तन के 
कारण यह चिद्व्योम भैरव स्वतन्त्र रूप से स्थित है ॥ ९९ ॥ 

परमेश्वर कौ हौ नियति शक्ति की यह लीला है कि अग्नि कारण ह ओर धूम 
कार्य न कि अग्नि आदि का यह स्वभाव है क्योकि वैसा होने पर कार्यकारणभाव 
नियत रहता । किन्तु एेसा नहीं है । अग्नि के विना योगी की इच्छा से भी अभूत 
धून का प्रादुर्भाव देखा जाता है--इसकिए कहा गया--चिररूढ़ नियति के समुन्छेद 

अरुढ़ के प्रवर्तन के कारण । इसकिए पूर्णरूपा चित्‌ ही सर्वकर््री है-- यह 
पहले बहुत बार कहा जा चुका है ॥ ९९ ॥ 
क र = 


१. येन विना यन्न भवति तत्‌ तस्य नान्तरीयकम्‌ । 
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एकचिन्मात्रसंपूर्णभैरवाभेदभागिनि । 
एवमस्मीत्यनामर्शो भेदको भावमण्डले ॥ ९०० ॥ 


तेनाख्यातिविजुम्भामात्रसारोऽयं भेदः-- इत्यभिप्रायः ॥ १०० ॥ 


ननु बीजाङ्करादावनुप्रबेश एव चितो नास्ति मृद्घटादौ पुनरस्ति तदनुप्रवेणः, 
किं त्वसौ कोम्भकारी न पूर्णा,--इति कथमुक्तं पूर्णरूपायाश्चित एव सर्वत्र 
कर्तृत्वम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 
सर्वप्रमाणैर्नो सिद्धं स्वप्ने कर्त्न्तरं यथा । 
स्वसंविदः स्वसिद्धायास्तथा सर्वत्र बुद्ध्यताम्‌ ॥ १०९ ॥ 


इह यथा केनापि प्रमाणेन स्वप्नादाववभासमानानां घटाङकुरादीनां स्वतः 
सिद्धायाः स्वसंविदः सकाशादन्यः कश्चित्कारणतयाऽभिमतः कर्ता न सिद्धस्तथा 
सर्वत्र जागरादावपि बुद्ध्यताम्‌" संविद एव सर्वदशासु सर्वभावाविर्भावने पूर्ण 
कर्तृत्वं बोद्धव्यम्‌-- इत्यर्थः ॥ १०१ ॥ 


ननु कोऽर्थस्तथाबोधेन ? - इत्याशङ्कयाह-- 
चित्तचित्रपुरोद्याने क्रीडेदेवं हि वेत्ति यः । 


प्रश्न--यदि पूर्णरूपा चित्‌ ही उस-उस रूप मे भासित होती है तो यह भेद 
क्या है?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

एक चिन्मात्र सम्पूर्ण भैरव से अभिन्न भावसमूह मे “मै एेसा हूं यह 
अनामर्श (= अशुद्ध अख्यातिरूप परामर्श ही) भेदक (= भेद का कारण 
होता) है ॥ १०० ॥ 

प्रश्न-बीज अंकुर आदि में चित्‌ का अनुप्रवेश ही नहीं है ओर मिदरी घट 
आदि मे उसका अनुप्रवेश है किन्तु यह कुम्भकार का है जो कि पूर्णं नही, फिर 
कंसे कहा गया कि पूर्णरूपा चित्‌ ही सर्वत्र कर्त्री है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

जिस प्रकार स्वप्न मे स्वसिद्ध स्वसंविद्‌ के अतिरिक्त दूसरा कर्ता किसी 
भी प्रमाण से सिद्ध नहीं होता उसी प्रकार सर्वत्र (= जागरण आदि अवस्था 
मे भी) समञ्जना चाहिए । अर्थात्‌ सभी दशाओं में समस्त पदार्थो के 
अविर्भाव में संविद्‌ का ही पूर्णं कर्तृत्व जानना चाहिए ॥ १०९ ॥ 

जैसे किसी भी प्रमाण से स्वप्न आदि मेँ अवभासमान घट अंकुर आदि का 
स्वतःसिद्ध स्वसंविद्‌ से भिन्न कोई कर्ता कारण के रूप में स्वीकृत नहीं है उसी 
प्रकार सर्वत्र जागरण आदि मे भी समड्ना चाहिए ।. अर्थात्‌ सभी दशाओं में समस्त 
पदार्थो के अविर्भाव मे संविद्‌ का ही पूर्णं कर्तृत्व जानना चाहिए ॥ १०१ ॥ 

प्रश्न--उस प्रकार के बोध से क्या तात्पर्य ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


५त.च. 
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अहमेव स्थितो भूतभावतत्त्वपुरैरिति ॥ ९०२ ॥ 
यः खलु "अहमेव विशवात्मतयोल्लसितः" इत्येवं विमृशेत्‌ स॒ चित्तमेव 
तत्तद्रचित्रयातिशययोगाच्ित्रे पुरे, न पुनररण्यादौ तत्र॒ तथा चमत्कारतारतम्या- 
भावादनन्तभावसंभारनिर्भरमद्यानम्‌, तत्र॒ क्रीडेत्‌ स्वात्मन्येव पूर्णतया विश्राम्य 
जीवन्नेव मुक्तो भवति ?--इत्यर्थः ॥ १०२ ॥ 


ननु सर्वं एव जन्मादिविनाशान्तं विकारजातमनिच्छन्तोऽपि बलादासादयन्ति 
इत्यत्र कर्मादिनिमित्तमन्यदनुसरणीयं तत्कथमुक्तं चित एव सर्वत्र कर्तृत्वमिति ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


एवं जातो मृतोऽ स्मीति जन्ममृत्युविचित्रताः । 
अजन्मन्यमृतौ भान्ति चित्तभित्तौ स्वनिर्भिताः ॥ ९०३ ॥ 
यद्रीतम्‌- 

“न जायते प्रियते वा कदाचिन्नायं 

भूत्वा भविता वा न भूयः । 
अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो 

न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥' 

(गी० २।२०) इति ॥ १०३ ॥ 


~ 

“मै ही भूतभावतत्त्वसमूह के रूप मे स्थित हृ-- एसा जा जानता हे 
वही चित्त रूपी विचित्र नगरोद्यान में क्रीड़ा करता है ॥ १०२ ॥ 

जो (मनुष्य) “मै ही विशवात्मरूप से उल्लसित हो रहा हु एेसा विमर्शन करता 
है वह चित्त को ही उस अतिशय वैचित्य के योग से, विचित्र पुर मेन कि जङ्गल 
आदि मे वहाँ उस प्रकार के चमत्कारतारतम्य के अभाव से अनन्त भावसमूह से 
परिपूर्ण जो उद्यान, उसमे क्रीड़ा करता है = स्वात्मा में ही विश्राम करता ह 
जीवित रहते हए मुक्त हो जाता हे ॥ १०२ ॥ 

प्रश्न सभी लोग जन्म से लेकर मृत्युपर्यन्त विकारसमूह को न चाहते हए भी 
बलात्‌ प्राप्त करते है तो इस विषय मे कर्म आदि कोई दूसरा कारण मानना 
चाहिए । तो यह कैसे कहा गया किं “चित्‌ की ही सर्वत्र कर्तृता है ?-- यह शङ्का 
कर कहते है-- 

“मे उत्पन्न हुआ, वर्तमान ह, मर गया इस प्रकार की जन्म मत्यु 
( आदि ) विचित्रताये अजन्मा अमर चित्त रूपी आधार मे अपने द्वारा निर्मित 
दाकर आभासित होती हं ॥ १०३ ॥ 

जैसा कि गीता मे कहा गया-- 

यह (आत्मा) न कभी उत्पन्न होता न मरता है । न (अतीत) मे हुआ ओर 
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ननु यदि जन्ममृत्यू न स्तस्तत्कथमिह परलोकादिव्यवस्था स्यात्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


परेहसंविदामात्रं परलोकेहलोकते । 


नन्विह परत्र च देशे काले वा संविदिति इहत्वपरत्वयोर्देशकालात्मकत्वात्कथं 
संविन्मात्ररूपत्वं स्यात्‌ 2--इत्याशङ्खयाह- 
वस्तुतः संविदो देशः कालो वा नैव किञ्चन ॥ १०४ ॥ 
ननु संविदो देशकालौ मा भृताम्‌, संवित्क्रियाकर्मणस्तु संवेद्यस्य 
धारकतयाधारभूतौ देशकालौ विना भृतभावाद्यात्मना स्वसाक्षिकमपि नैयत्यं न 
स्यात्‌ 2--इत्याशङ्कयाह- 
अभविष्यदय सर्गो मूर्तश्चेन्न तु चिन्मयः । 
तदवेक्षयत तन्मध्यात्‌ केनैकोऽपि धराधरः ॥ ९०५ ॥ 
इह खलु विश्वं ॑नाम किं संविदो ब्रहिर्मर्तमुत संविन्मयं तत्रास्य मूर्तत्वे 
धार्यत्वादेव सर्वस्य किं केन धार्यम्‌, संविन्मयत्वे पुनर्धा्यधारकभावार्थ एव कः, 
तत्रापि वा संविदेव धारिका यद्धित्ताविदं सर्वं प्रस्फुरेत्‌ ॥ १०५ ॥ 


न (भविष्य) मे फिर होगा । यह अजन्मा नित्य शाश्वत एवं पुरातन है । शरीर के 
मारे जाने पर यह नहीं मरता'' ॥ १०३ ॥ (भ.गी. २।२०) 

प्रशन--यदि जन्म मृत्यु नहीं है तो यहाँ परलोक आदि की व्यवस्था कैसे 
हे ?- यह शङ्का कर कहते है- 

पर संविद्‌ ओर इह (संविद्‌) ही परलोकता ओर इहलोकता 
हे ॥ १०४- ॥ 

प्रश्न-- यहां अथवा अन्यत्र देश में अथवा (इस या अन्य) काल में संवित्‌ है 
इस प्रकार इहत्व ओर परत्व के देशकालात्मक होने से ये कैसे केवल संविद्‌ रूप 
है?- यह शङ्का कर कहते है- 

वस्तुतः संविद्‌ कान तो कोई देशहै न काल ॥ -१०४ ॥ 

परश्न-- संविद्‌ के देश ओर काल न हों किन्तु संवित्‌ क्रिया के कर्मरूपी संवेद्य 
के धारक के रूप में आधारभूतं देश ओर काल के विना भूत भाव आदि के रूप 
से स्वसाक्षिक नियति भी नहीं होगी ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

यदि यह सृष्टि मूर्तं होती चिन्मय नहीं तो उसके बीच से किसी के 
द्रारा पृथिवी का कोई एक आधार खोजा जाता ॥ १०५ ॥ 

यह विश्च क्या संविद्‌ से बाहर (= अतिरिक्त) है या संविन्मय 2 इसके (बाहर 
अर्थात्‌) मूर्तं होने पर सबके धार्य होने पर कौन किसके द्वारा धारण किया 
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ननु पृथिव्यां धारिका अप्च तेजसस्तच्च वायोरित्यादिराधाराधेयभावक्रमः 
स्वत्ैवोक्तः---इति किमेतदुक्तं किं केन धार्यमिति ?--इत्याशङ्खगाह- ` 
भूततन्मात्रवगदिराधाराधेयताक्रमे यताक्रमे । 
अन्ते संविन्मयी शक्तिः शिवरूपैव धारिणी ॥ ९०६ ॥ 
एवमपि ह्यवश्यमन्ते संविद एव धारकत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌, अन्यथा हि पृथिव्या 
अपि किं धारकं तस्यापि किम्‌--इत्याद्यनवस्था न शाम्येत्‌ । पृथिव्यादीनां च 
संवेद्यत्वान्यथानुपपत्त्या संविन्मयतायामेवैवमाधाराधेयभावः संगच्छते--इति संविदे- 
वैका भगवती विश्वोल्लासने धारणे च निमित्तं येन न कश्चिदोषः ॥ १०६ ॥ 
तदाह-- 
तस्माद्मतीतिरेवेत्थं कर्त्री धरर च सा शिवः । 
ततो भावास्तत्र भावाः शक्तिराधारिका ततः ॥ ९०७ ॥ 


प्रतीतिरिति संवित्‌ । ननु शक्तिरेव धारिणीत्यक्तं परिपूर्णसंविदात्मनि शैवे 
धामनि पुनः क आधाराधेयभावाद्र्थः ?--इत्याशङ्कयाह--"शक्तिराधारिका ततः । 


जायगा 2 ओर संविन्मय होने पर धार्यधारक भाव का अर्धं ही क्या होगा? 
अथवा वह भी संविद्‌ ही धारिका होगी जिस भित्ति पर यह सब स्फुरित 
होता है ॥ १०५ ॥ 

प्रशन-- पृथिवी जल की धारिका है, जल तेज का, तेज वायु का इस प्रकार 
आधाराधेय क्रम सर्वत्र कहा गया है । फिर यह कैसे कहा गया कि-- 

“कौन किसके द्वारा धार्य होगा' ?--यह शङ्का कर कहते ठहै- 

भूत वर्ग तन्मात्र वर्ग आदि की आधाराधेयता के क्रम मे अन्त मे 
शिवरूपा संविन्मयी शक्ति ही धारिणी है ॥ १०६ ॥ 

इस प्रकार भी अन्त मे संवित्‌ को ही अवश्य धारिका मानना चाहिए अन्यथा 
पृथिवी का क्या धारक है फिर उसका क्या... इत्यादि अनवस्थां शान्त नहीं होगी । 
पृथिवी आदि के संबेद्यत्व की अन्यथा सिद्धि न होने पर (उनकी) संविन्मयता मेही 
यह आधाराधेय भाव सङ्गत होता है । इसलिए केवल भगवती संविद्‌ ही विश्च के 
उल्लासन ओर धारण मे निमित्त हे जिससे कोह दोष नहीं होता ॥ १०६ ॥ 

वही कहते है-- 

इसलिये इस प्रकार प्रतीति ही कर्त्री ओर धर्त्री (= धारिका शक्ति) है। 
वही शिव है । पदार्थं उसी से (उत्पन्न) होते है । पदार्थ उसी मे (रहते) 
हैं । इस कारण शक्ति आधारिका है ॥ १०७ ॥ 


प्रतीति = संवित्‌ । प्रश्न-शक्ति ही धारिणी है- यह कहा गया । फिर 
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इति। तदितरेति, तत्र॒ शिव एव--इत्यर्थः । संविन्मयी शिवरूपैव 
सेत्युक्तम्‌ ॥ १०७ ॥ 
नचेतदपूर्वं किञ्चिदित्याह-- 
साङ्कल्पिक निराधारमपि नैव पतत्यधः । 
स्वाधारशक्तौ विश्रान्तं विश्वमित्थं विमृश्यताम्‌ ॥ ९१०८ ॥ 
गगने चतुर्दन्तो हस्ती धावति' इत्यादाविव वेकल्पिक्यां संविदि भवं 
हस्त्यादि विनापि बाह्यमाधारं स्वस्यां संविन्मात्ररूपायां धारिकायां शक्तो विश्रान्तं 


सत्‌ यथा नैवाधः पतति स्वावष्टम्भेनैवावतिष्ठते तथा निखिटमिदं विश्वमपि 
विमृश्यतां निश्चयेन परिगृह्यताम्‌--इत्यर्थः ॥ १०८ ॥ 


ननु घराद्यात्मना परिस्फुरतो धरादिवपुषो वस्तुसतो विश्वस्य साद्कल्पिकम- 
वस्तुभूतं निदर्शनं संगच्छतां कथम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
अस्या धनाहमित्यादिरूढिरेव धरादिता । 
यावदन्ते चिदस्मीति निर्वृत्ता भैरवात्मता ॥ १०९ ॥ 


परिपूर्णः संविद्रूप . शिव तत्व मे आधाराधेयभाव आदि का क्या मतलब ?--यह 
शङ्का कर कहते है-- “इस कारण शक्ति आधारिका है 1'' व्हा = शिव मे । 
संविन्मयी वह शिवरूपा ही है ॥ १०७ ॥ 

यह कुछ अपूर्वं नही है-- यह कहते है-- 

साद्धल्पिक निराधार भी (कोई तत्त्व) नीचे नहीं गिरता । इस 
प्रकार यह समञ्ञ टीजिये कि विश्च अपनी आधार शक्ति में विश्रान्त 
हे ॥ १०८ ॥ 

आकाश में चार दातो वाला हाथी दीड़ रहा है'--इत्यादि के समान वैकल्पिक 
संविद्‌ मे होने वाके हाथी आदि बाह्य आधार के विना भी अपनी संविन्मात्ररूपा 
धारिका शक्ति मे विश्रान्त होता हुआ जैसे नीचे नहीं गिरता अपने बल पर ही 
स्थित रहता है उसी प्रकार सम्पूर्णं विश्च को समञ्जना चाहिए = निश्चय रूप से 
जानना चाहिए ॥ १०८ ॥ 

प्रश्न--घटादिरूप में परिस्फुरित होने वाले पृथिवी आदि शरीर वाले वस्तु सत्‌ 
विश्च का निदर्शन अवस्तुभूत साद्ल्पिक (पदार्थ) कैसे होगा ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

मैं घनीभूत हू! इस प्रकार की इसकी रूढि ही धरा आदि . होना 
हे । जबकि अन्त मे भें चित्‌ हूं इस प्रकार की निर्वृत्ति भैरवात्मता 
हे ॥ १०९ ॥ 








| 


घनद्रवादिरूपमपि विश्च तथा तथा संविदि विमर्शप्ररोहमनधिगच्छत्‌ संविद्‌- 
बाह्यमेव वस्तुसत्तां न जातुचिदधिशयीत--इत्याशयः ॥ १०९ ॥ 


ननु यद्चनुदितानस्तमितसंविन्मत्रसारं घनद्रवादिरूपम्‌ धराद्र्थजातमभ्युपेयते 
तत्कथमस्योदयव्यययोगः समाधीयते ?--इत्याशङ्कयाह-- 
मणाविन्द्रायुधे भास इव नीलादयः शिवे । 
परमार्थत एषां तु नोदयो न व्ययः क्वचित्‌ ॥ ९९० ॥ 
ननु तत्तन्नियतदेशकालावलम्बनेन तत्तदर्थजातस्योत्पत्तिविनाशावनपहवनीया- 
वेव--इति कथमुक्तं नैषामुदयो व्ययो वेति ?--इत्याशङ्कयाह-- 
देशे कालेऽत्र वा सृष्टिरित्येतदसमञ्जसम्‌ । 
चिदात्मना हि देवेन सृष्टििच्छालयोरपि ॥ ११९१९ ॥ 
न च मायापदेऽपि देशकारयोः कशचित्नियमः--इत्याह-- 


जागराभिमते सार्धहस्तत्रितयगोचरे । 
प्रहरे च पथक्‌ स्वप्नाश्चित्रदिक्कालमानिनः ॥ १९१२ ॥ 





घन द्रव आदि रूप भी विश्च उस-उस प्रकार से संविद्‌ में विमर्शप्ररोह को न 
प्राप्त होता हआ संविद्‌ से बाहर वस्तु सत्ता को कभी भी प्राप्त नहीं करता-- यह 
आशय है ॥ १०९ ॥ 

परश्न--यदि घन द्रव आदि रूप पृथिव्यादि भावसमृह अनुदित ओर अनस्तमित 
संविन्मात्र तत्तव वाला माना जाता है तो इसकी उत्पत्ति ओर नाश के मन्तव्य का 
क्या समाधान है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


जैसे मणि अथवा इन्द्रायुध (= इन्द्रधनुष्‌) मे (अनेक रूप के) आभास 
(उत्पन्न होते है उसी प्रकार) शिब में नील (= घट) आदि है । परमार्थतः 
इनकी न कीं उत्पत्ति है न नाश ॥ ११० ॥ 

प्रश्न-- तत्तन्नियत देश काल के आधार पर तत्तत्‌ अर्थसमूह की उत्पत्ति ओर 
विनाश स्पष्ट है फिर कैसे कहा गया कि--इनकी उत्पत्ति ओर विनाश नहीं है2-- 
यह शङ्का कर कहते है-- 

इस देश अथवा काल मे सृष्टि है यह (कथन) असङ्गत है क्योकि 
चितस्वरूप परमेश्वर ने ही दिक्‌ ओर काल कीसृष्टिकीहै॥ १११ ॥ 

माया स्तर पर भी देश काल का कोई नियम नहीं है-यह कहते है-- 

जाग्रत्‌ दशा मे भी साढ़े तीन हाथ वाले शरीर मे ओर अलग-अलग 
प्रहर मे विचित्र दिककालमानी स्वप्न दिखलायी पड़ते हैँ ॥ ११२ ॥ 





4 ७१ 


जाग्रदशायामपि हि नियतपरिमाणे शरीरदेशे प्रहराद्यात्मनि काले च पृथगुर्वी- 
पर्वताकाशादितया दिनमाससंवत्सरकल्पादितया च विचित्रदिक्कालाद्यभिमानभाजः 
स्वप्नदशावलम्बिनोऽवभासा उपल्भ्यन्ते--इति को नामानयोर्नियमः ॥ ११२ ॥ 


एवं च येऽप्यत्यन्तसंकुचितक्षणात्मककालनियमाद्धावानां क्षणिकत्वमाचक्षते 
तेऽप्यनया दिशा परास्ताः--इत्याह-- 


अत एव क्षणं नाम न किञ्चिदपि मन्महे । 
क्रियाक्षणे वाऽप्येकस्मिन्‌ बहव्यः संस्यु्ुताः क्रियाः॥ १९३ ॥ 
तेन ये भावसङ्कोचं क्षणान्तं प्रतिपेदिरे । 

ते नूनमेनया नाङ्या शून्यदृष्ट्यवलम्बिनः ॥ ११४ ॥ 


अतो देशकालयोरनियमादेव न कश्चिन्नियतः क्षणो नाम सिद्धो यत 
एकस्मन्नप्युत्पत्त्यादिक्षणे ्रुताः' निरन्तरा 'बह्यः' स्थित्यर्थक्रियाविनाशाद्याः क्रियाः 
संस्युः । क्षणस्याप्यवान्तरानेकक्षणयोगात्‌ क्षणत्वमेव न पर्यवस्येत्‌, भावानां क्षणा- 
ूरध्वमवस्थानानभ्युपगमात्‌ क्षणस्य चाव्यवस्थितेः क्षणमपि स्थितिर्न ॒स्यात्‌--इति 
शृन्यतैवावलम्बिता भवेत्‌, तत्किं विज्ञाननयादिसोपानकल्पनया ?--इति ॥११४६॥ 


ननु . यदि देशकालौ वास्तवौ न स्तस्तत्कोऽयं व्यवहारो नाम ?-- 


जाग्रत्‌ दशा मे भी निश्चित परिमाण वाके शरीरप्रदेश तथा प्रहर आदि रूप वाले 
काल मे पृथक्‌ पृथिवी पर्वत आकाश आदि के रूप में तथा दिन मास संवत्सर 
कल्प आदि के रूप में विचित्र दिक्‌ काल आदि अभिमान वाटे स्वप्नदशावलम्बी 
अवभास उपलब्ध होते है-फिर इन दोनों का क्या नियम है ॥ ११२ ॥ 

इस प्रकार जो लोग अत्यन्त संकुचित क्षणात्मक काल के नियम के कारण 
पदार्थो को क्षणिक मानते है वे भी इसी रीति से परास्त हो गए--यह कहते है-- 

इसलिए क्षण नामक कोई भी वस्तु हम नहीं मानते । अथवा एक 
क्रियाक्षण में अनेक निरन्तर भाविनी क्रियाय होगी । इस कारण जो 
क्षणपर्यन्त पदार्थं का सङ्कोच मानते थेवे लोग भी इसी प्रणाली से शून्य 
दृष्टि के अवकम्बी हो गए ॥ ११३-११४ ॥ 

इस कारण = देश काल के अनियम के कारण, . कोई नियत क्षण सिद्ध नहीं 
है क्योकि एक उत्पत्ति आदि के क्षण में द्रुत = निरन्तर अनेक = स्थिति 
अर्थक्रिया विनाश आदि, (अवान्तर) क्रियाय होगी । क्षण के भी अवान्तर अनेक 
क्षण होने से क्षणत्व ही सिद्ध नहीं होगा ओर पदार्थो की क्षण से ऊपर स्थिति न 
मानने से तथा क्षण के व्यवस्थित न होने से (उन पदार्थो की) एक क्षण भी स्थिति 
नहीं होगी । फलतः शून्यता ही माननी पडेगी फिर विज्ञानसिद्धान्त आदि स्तर की 
कल्पना से क्या लाभ 2 ॥ ११३-११४॥ 
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इत्याशङ्कयाह-- 
तद्य एष सतो भावाज्‌ शून्यीकर्तुं तथासतः । 
स्फुटीकर्तुं स्वतन्त्रत्वादीशः सोऽ स्मत््रभुः शिवः ॥ ११५ ॥ 
सत इति, बहीरूपतया । शुन्यीकर्तुमिति, बाह्यतान्यक्नारेण संविन्मयतया- 
वस्थापयितुम्‌--इत्यर्थः । असत इति, संविन्मात्रसारतया स्वरूपशुन्यान्‌-- 
इत्यर्थः । स्फुटीकर्तुमिति, बहिरवभासयितुम्‌ ॥ ११५ ॥ 
प्रकृतमेवोपसंहरति 
तदित्थं परमेशानो विश्वरूपः प्रगीयते । 
न तु भिन्नस्य कस्यापि धरादेरुपपन्नता ॥ ९९६ ॥ 
उक्तं चैतत्पुरैवेति न भूयः प्रविविच्यते । 
भूयोभिश्चापि बाह्यार्थदूषणैः प्रव्यरम्यत ॥ ९९७ ॥ 


प्रव्यरम्यतेति, प्रविरतं पर्यवसितं समाप्तमिति यावत्‌ ॥ ११७ ॥ 


इदानीमाद्धिकार्थमेव श्लोकस्य प्रथमार्धेनोपसंहरति- 
तदित्थमेष निर्णीतः कलादेर्विस्तरोऽध्वनः ॥ १९८ ॥ 


प्रशन--यदि देश काल वास्तविक नहीं हैँ तो फिर यह व्यवहार कैसे 2-- यह 
शद्धा कर कहते है-- 

तो सत्‌ पदार्थो को शुन्य तथा असत्‌ को स्फुट करने के लिए स्वतन्त्र 
होने के कारण जो यह एेशर्यवान्‌ है वह हमारा प्रभु शिव है ॥ १९१५ ॥ 

सत-- बाह्यरूप से । शून्य बनाने के लिए = बाह्यता को छिपाकर 
संविन्मयरूप से स्थापित करने के लिए । असत्‌ = संविन्मात्रसारतया स्वरूप- 
शुन्य । स्फुट करने के लिए = बाहर अवभासित करने के लिए ॥ ११५ ॥ 

प्रस्तुत का उपसंहार करते है-- 


तो इस प्रकार परमेश्वर विश्वरूप कहा जाता है । (उससे) भिन्न पृथिवी 
आदि की सिद्धि (= स्थिति) नहीं है । यह पहले ही कहा जा चुका हे 
इसलिए पुनः विवेचन नहीं किया जाता तथा अधिक बाह्यार्थं के खण्डन से 
विराम लिया गया ॥ ११६-११७ ॥ 


प्रव्यरम्यत = प्रविरत = पर्यवसित = समाप्त ॥ ११७ ॥ 
अब आह्विक के विषय का श्लोक के पूर्वद्धं के द्वारा उपसंहार करते है- 
तो इस प्रकार कला आदि अध्वा का विस्तार समाप्त हुआ ॥११८॥ 


एकादशमाहिकम्‌ ७३ 
॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
कलादिप्रदर्शनं नाम एकादशशमाह्विकम्‌ ॥ ९९ ॥ 


स्पष्टमिति शिवम्‌ ॥ ११८ ॥ 
निःशेषषडिविधाध्वप्रविभागसतत्तवविद्‌ व्यधाद्विवृतिम्‌ । 
एकादशाद्विके किल जयरथपदलाञ्छनः कश्चित्‌ ॥ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते, श्रीजयर थाचार्यकृत- 
विवेकाख्यव्याख्योपेते श्रीतन्त्रालोके कलादिप्रदर्शनं 
नाम एकादशशमाह्विकम्‌ ॥ ११ ॥ 


+= 





(इसका अर्थ) स्पष्ट है ॥ ११८ ॥ 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्य अभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन््रालोक 
कं एकादश आदिक की ईड ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हई ॥ ९११९ ॥ 
छ प्रकार के अध्वा के विभाग के तत्त्व को पूर्णरूप से किसी जयरथ पद से 
ज्ञात होने वाले विद्रान ने ग्यारहवें आदिक मे व्याख्या की ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्नालोक के एकादश आह्धिक की 
^विवेक' नामक व्याख्या की ड ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९१९ ॥ 
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अमृतात्मकार्धचन्द्रप्रगुणाभरणोऽर्ध्वमण्डलं निखिलम्‌ । 
विश्रमयन्निजसंविदि जयदोऽस्तु सतां सदा जयदः ॥ 


अथ द्वितीयार्धेनाध्वोपयोगं प्रकाशयितुमाह-- 

अथाध्वनोऽ स्य प्रकृत उपयोगः प्रकाश्यते ॥ ९ ॥ 
प्रकृत इति यागादौ ॥ १ ॥ 
तदेवाह-- 


इत्थमध्वा समस्तोऽ यं यथा संविदि संस्थितः । 
तदद्वारा शन्यधीप्राणनाडीचक्रतनुष्वथो ॥ २ ॥ 





# ज्ञानवती # 

अमृतात्मक अर्धचन्द्र के प्रकृष्ट॒गुण (= आहाद एवं शीतलता) के 
आभरणवाले, सज्जनों को सदा विजय देने बाले, समस्त अध्वमण्डल को अपनी 
संवित्‌ में विश्रान्त कराते हए (भगवान्‌ शिव) जयप्रद हों ॥ 

अब (श्लोक के) द्वितीयार्धं के द्वारा अध्वा का उपयोग प्रकाशित करने के 
लिए कहते है 

अब प्रस्तुत मे इस अध्वा का उपयोग प्रकाशित किया जाता हे ॥१॥ 

प्रस्तुत मे = यागादि में ॥ १॥ 

वही कहते है- 

इस प्रकार यह समस्त अध्वा जिस प्रकार संविद्‌ में स्थित है उसके 


द्रादशमाह्विकम्‌ ७८५ 
बहिश्च लिङ्गमूर्त्यग्निस्थण्डिलादिषु सर्वतः। 
तथा स्थितः समस्तश्च व्यस्तश्चैष क्रमाक्रमात्‌॥ ३ ॥ 
तदद्रारेति संविदुद्रारेण, तत्सृष्टा एव शन्यादयः । यदुक्तं प्राक्‌-- 
-संविदद्रारेण तत्सृष्टे शृन्ये धियि मरुत्सु च । 
नाडीचक्रानुचक्रेषु  बहिर्देहेऽध्वसंस्थितिः ॥' 
(तं० ८।४) इति । 
बहिरिति शृन्यादिप्रमातुः, मूर्तिः रशिष्यात्मा, आदिशब्दात्‌ कुम्भादौ । 
तदुक्तम्‌- 
"कुम्भमण्डलवहिस्थश्चाध्वात्मस्थः शिशोश्च यः । 
सूत्रस्थश्चापि चैकत्र अध्वसन्धिः प्रकीर्तितः ।' इति । 
समस्त इति षड्विधोऽपि, व्यस्त इति शोध्यत्वेनाभिमतः कलाद्यन्यतमः, 
क्रमाक्रमादिति क्रमः स्थृलसृक्ष्मपरात्मा, अक्रम एकम्रघटकात्मा ॥ ३ ॥ 
नन्वेवमवस्थानेनास्य कि; प्रयोजनम्‌ ?--इत्याणङ्कयाह-- 
आसंवित्ततत्वमाबाह्यं योऽ यमध्वा व्यवस्थितः। 





दवारा शून्य, धी, प्राण, नाड़ीचक्र एवं शरीरो में फिर बाहर लिङ्ग, मूर्ति, 
अग्नि, स्थण्डिल आदि में यह समस्त एवं व्यस्त (अध्वा) उसी प्रकार क्रम 
एवं अक्रम के साथ स्थित है ॥ २-३ ॥ 

उसके द्वारा = संविद्‌ के द्वारा । शून्य आदि उसी के द्वारा रचे गए है । जैसा 
कि पहले कहा गया है-- 

“तो संविद्‌ के द्वारा रचे गए शून्य, बुद्धि, प्राण, नाडीचक्र, अनुचक्र एवं 
बाहर देह मे अध्वा स्थित रहता है ॥' 

बाहर-- शुन्य आदि प्रमाता से बाहर । मूर्ति--शिष्यरूप । आदि शब्द से कुम्भ 
आदि मे । वही कहा गया-- 

"कुम्भ मण्डल एवं बह्व में रहने वाला, आत्मा में स्थित ओर सूत्रस्थ (= 
शिशु की नाल में स्थित) यह सब एकत्र अध्वसन्धि कहा गया है ॥'' 

समस्त = छहों प्रकार का । व्यस्त = शोध्य के रूप में गृहीत कला आदि मे 
से कोई एक । क्रम एवं अक्रम से = क्रम स्थूल सुक्ष्म पर रूप । अक्रम = एक 
प्रघटक (= समूह) रूप ॥ २-३ ॥ 

प्रश्न--इसके इस प्रकार के अवस्थान से क्या लाभ ? यह शङ्का कर कहते 
ह _ 

संवित्‌ तत्व से केकर बाह्य पर्यन्त जो यह अध्वा व्यवस्थित है उस- 
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तत्र तत्रोचितं रूपं स्वं स्वात्येण भासयेत्‌ ॥ ४ ॥ 
संवित्तत्वादारभ्य बाह्यपर्यन्तं योऽयं षड्विधोऽप्यध्वा संस्थितस्तत्र तत्र 
भुवनपदाद्चात्मन्यध्वनि स्वं संकुचितमात्मानं स्वात््येण ' अहमेव परो हंसः' (स्व° 
४।३९५) इत्याद्यात्मना स्वविमर्शेनोचितमसंकुचितं परशिवात्मक रूपम्‌ भासयेत्‌ 
तन्मयं संपादयेत्‌- इत्यर्थः । 
तदुक्तम्‌-- 
"अस्य विश्वस्य सर्वस्य पर्यन्तेषु समन्ततः । 


अध्वप्रक्रियया तच्च शैवं ध्यात्वा महोदयः ॥॥ 
(वि० भै० ५७ श्लो ०) इति । 


अनेन चानुजोदेशोदिषटमभेदभावनाख्यमपि प्रमेयमासूत्रितम्‌ ॥ ४ ॥ 


ननु संकुचितस्यापि देहादिप्मातुः कथमेवं भायात्‌ ?- इत्याशङ्कयाह 
सर्वं सर्वत्र रूपं च तस्यापि न न भासते । 
नहयवच्छेदितां क्वापि स्वप्नेऽपि विषहामहे ॥ ५ ॥ 
अवच्छेदितामिति संकुचितात्मतामिति । 


यदाहुः-- 


ल 
उस में स्वातन््य से उचित अपने रूप को भासित करना चाहिए ॥ ४ ॥ 

संवित्‌ तत्व से ठेकर बाह्य पर्यन्त जो यह छो प्रकार का अध्वा स्थित हे 
उस-उस = भुवन पद आदि रूप अध्वा मे, स्व को = संकुचित आत्मा को 
स्वान्येण = मै ही परम हंस हू इत्यादि रूप अपने विमर्श से, उचित = 
असंकुचित, परशिवात्मक रूप को भासित करना चाहिए = तन्मय बनाना चाहिए । 

वही कहा गया-- 

“इस सपर्ण विश्च के पर्यन्त मे सर्वत्र अध्वपरक्रिया के द्वारा शिब तत्व का 
ध्यान कर (साधक) महान्‌ उदय वाला हो जाता है ।'” (वि.भै. ५७) 

इस (कथन) के द्वारा अनुजोदेशोदिष्ट अभेदभावना नामक प्रमेय भी कह दिया 
गया ॥ ४ ॥ 

्रश्न-- संकुचित देह आदि प्रमाता को एेसा भान कैसे होगा ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

उसको भी सर्वत्र सब रूप नहीं भासित होता एेसा नहीं है । क्योकि 
हम लोग स्वप्न मे भी कहीं अवच्छेद को नहीं सहते ॥ ५ ॥ 


अवच्छेदिता को = संकुचितात्मता को । 


ह ७७ 


'प्रदेशोऽपि ब्रह्मणः सार्वरूप्यमनतिक्रान्तश्चाविकल्प्यश्च ।' 
इति ॥ ५ ॥ 


नन्वेवमवभासनेन कोऽर्थः 2--इत्याशङ्ख्याह- 

एवं विश्वाध्वसंपूर्णं कालव्यापारचि त्रितम्‌ । 

देशकालमयस्पन्दसदा देहं वित्ोकयेत्‌ ॥ ६ ॥ 
ततश्च किम्‌ 2--इत्याशङ्ख्याह- 

तथा विलोक्यमानोऽ सौ विश्चान्तर्देवतामयः। 

ध्येयः पूज्यश्च तर्प्यश्च तदाविष्टो विमुच्यते ॥ ७ ॥ 
न केवलं देहादावेवंभावनेनेतत्स्याद्यावद्‌ बहिरपि,--इत्याह- 

इत्थ घटं पटं लिद्गं स्थण्डिल पुस्तक जलम्‌ । 

यद्वा किञ्चित्‌ क्वचित्पश्येत्तत्र तन्मयतां व्रजेत्‌ ॥ ८ ॥ 
ननु संविन्मयतापत्तावर्चनादि सर्वत्र निमित्तमुक्तमिह पुनः किमेतदुच्यते ?-- 

इत्याशङ्कयाह-- 
तत्रार्पणं हि वस्तूनामभेदेनार्चनं मतम्‌ । 


जैसा कि कहते है 

“व्रह्म का एक देश भी सर्वरूप अनतिक्रान्त ओर अविकल्प्य हे'' ॥ ५ ॥ 

प्रश्न-द्स प्रकार के अवभासन से क्या लाभ 2 यह शङ्का कर कहते है-- 

इस प्रकार (साधक) अपने शरीर को विश्चाध्वा से पूर्ण, काठव्यापार 
से चित्रित, देश कालमयस्पन्दयुक्त देखता है ॥ ६ ॥ 

इससे क्या होता है 2 यह शङ्का कर कहते है-- 

उस प्रकार देखता हुआ यह अपने भीतर समस्त देवता वाला, ध्येय, 
पूज्य ओर तर्प्य होता है तथा उससे आविष्ट होकर मुक्त हो जाता हे ॥ ७॥ 

न केवल शरीर आदि मेँ इस प्रकार की भावना से यह होता है बल्कि बाह्य 
(पदार्थो में भी उस प्रकार की भावना करने से मुक्तिलाभ होता है) यह कहते है-- 

इस प्रकार (साधक) घट पट लिङ्ग स्थण्डिल पुस्तक जल अथवा जो 
कुछ कही भी देखता है उसमें तन्मय हो जाता है ॥ ८ ॥ 

प्रश्न- संविन्मयता की प्राप्ति मेँ सर्वत्र अर्चन आदि को कारण कहा गया हे 
फि्‌ यहो यह (दर्शन के पश्चात्‌ तन्मयता) कैसे कहा जा रहा है 2- यह शङ्का कर 
कहते है-- 
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तथा सम्पूर्णरूपत्वानुसन्धिध्यानमुच्यते॥ ९ ॥ 
सपूर्णत्वानुसन्धानमकम्पं दाढर्यमानयन्‌ । 
तथान्तर्जल्पयोगेन विमृशङ्जपभाजनम्‌ ॥ ९१० ॥ 
तत्रार्पितानां भावानां स्वकभेदविलापनम्‌। 
कुर्वस्तद्रश्मिसद्धावं दद्याद्धोमक्रियापरः ॥ ९९ ॥ 


दारक्यमिति साक्षात्कारपर्यन्तम्‌ । तथेति अनुसन्धानदा््यैन । दद्यादिति 
तद्र्मिरूपतया चकास्यात्‌- इत्यर्थः । अयमेव होम उच्यते इत्यक्तम्‌--'होम- 
क्रियापरः' इति ॥ ११ ॥ 


नन्वेवमनुतिष्ठतः किं स्यात्‌-- इत्याशङ्कयाह-- 
तथेवकुर्वतः सर्व समभावेन पश्यतः । 
निष्कम्पता व्रतं शुद्धं साम्यं नन्दिशिखोदितम्‌॥ ९२ ॥ 
सर्व हेयोपादेयाद्यात्मकम्‌ । तदुक्तं तत्र- 


"सर्वत्र समता ह्यत्र व्रते देवि विधीयते। 
न कषायेर््रती भिक्षुर्न मौनी संयतो भवेत्‌ ॥ 
यावन्न परमेशानो विज्ञातः सर्वगः शिवः । 





वस्तुओं का अभिन्न रूप से अर्पण अर्चन माना गया है । सम्पूर्ण- 
रूपता का अनुसन्धान ध्यान कहा जाता है । सम्पूर्णता का अनुसन्धान जो 
कि दृढता का आनयन करता है अकम्प है । (मन के) अन्दर जल्प के 
योग से विमर्श जप (कहा गया) है । उसमें अर्पित पदार्थो की अपने से 
भिन्नता को हटा देना ओर उसकी रश्मि के रूप में प्रकाशित होना परा 
होमक्रिया है ॥ ९-११ ॥ 

दा््य-- साक्षात्कार पर्यन्त (दृढता) तथा = अनुसन्धान की दृढता से । दद्यात्‌ 
= उसकी रश्मि के रूप मे प्रकाशित होना चाहिए । यही होम कहा जाता है-- 
इसलिए कहा "यह परा होमक्रिया है ॥ ११ ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार का अनुष्ठान करनेवाले का क्या होगा ?--यह शङ्का कर 
कहते है- 

इस प्रकार करते हए तथा सबको समभाव से देखते हुए (साधक) को 
नन्दिशिखा मे वर्णित निष्कम्पता रूपी शुद्ध साम्यत्रत (प्राप्त होता है) ॥ १२ ॥ 

सबको = हेय ओर उपादेय को । वहीं वहाँ कहा गया- 


हे देवि ! इस त्रत में सर्वत्र समता का विधान किया गया हे । कषाय 
(वस्त्रधारण) के द्वारा न भिक्षु न त्रती ओर न मौनी संयत होता है जब तक कि 
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तस्मादन्तर्मुखो नित्यं साधनातत्परो व्रती ॥ 

सर्वभृतान्तरस्थायी यस्मादेकः शिवः प्रिये । 

तस्मात्समत्वं मल तु व्रतानां परमं व्रतम्‌ ॥ 

येऽन्ये केचिद्‌ व्रता भद्रे तेऽ ङ्गभावं त्रजन्त्यतः। 

अङ्गयसो कथितो देवि व्रतानां परमो व्रतः ॥' इति॥ १२॥ 
अयमेव च परः समाधिः--इत्याह-- 


तथार्चनजपध्यानहोमव्रतविधिक्रमात्‌ । 

परिपूर्णं स्थिति प्राहुः समाधिं गुरवः पुरा ॥ १३ ॥ 
पुरागुरवः पूर्वगुरवः श्रीकण्ठाद्याः । यदाहुः-- 

'स्वपरस्थेषु भूतेषु जगत्यस्मिन्समानधीः । 

शिवोऽहमद्ितीयोऽहं स॒ समाधिः परः स्मृतः ॥ 

(ने० त० ८।१८) इति ॥ १३ ॥ 

नन्वेवंविधे त्वर्चनादौ किं बाह्यं किञ्चिदपेक्षणीयं न वा ?--इत्याशङ्कयाह-- 

अत्र पूजाजपाद्येषु बहिरन्त््यस्थितौ । 

द्रव्यौघे न विधिः कोऽपि न कापि प्रतिषिद्धता॥ ९४ ॥ 
बहिःस्थितौ द्रव्यौघे मद्यादौ, अन्तःस्थितौ नालाज्यादौ ॥ १४ ॥ 


सर्वव्यापी परमेश्वर शिव ज्ञात नहीं हो जाते । इसलिए (जो) नित्य अन्तर्मुख ओर 
साधना में तत्पर (है वही) ब्रती है । क्योकि हे प्रिये ¦! सब भूतों के अन्दर रहने 
वाले शिव एक है । इस कारण समत्व सव त्रतों का मूठ ओर परम ब्रत है । हे 
भद्रे ! इसलिए जो अन्य त्रत है वे अङ्ग (= गौण) हो जाते है । हे देवि ! त्रतों 
मँ परम यह व्रत अङ्गी कहा गया है ॥ १२ ॥ 

यही परम समाधि है-- यह कहते है-- 


उस प्रकार का अर्चन जप ध्यान होम ब्रतविधि के क्रम से परिपूर्ण 
स्थिति को पूर्व गुरुजन समाधि कहते हैँ ॥ १३ ॥ 

पूर्वं गुरु = श्रीकण्ठ आदि । जैसा कि कहते है-- 

“इस संसार मे स्वपरस्थ प्राणियों के विषय मे समान बुद्धि तथा “मै शिव हूं" 
“पे अद्वितीय हूँ" इस प्रकार की भावना परसमाधि कही गयी है ॥ १३ ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार के अर्चन आदि में कुछ बाह्य (पदार्थ) अपेक्षणीय होते है 
या नही ? यह शङ्का कर कहते है-- 

इस पूजा जप आदि के सन्दर्भ मे बाह्यस्थिति ओर अन्तःस्थिति वाले 
दरव्यसमृह के विषय मे न कोई विधि है न कोई प्रतिषेध ॥ १४ ॥ 
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नन्वत्र कस्मादुपेक्षणीयत्वम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

कल्पनाशुदधिसन्ध्यादेर्नोपयोगोऽत्र कश्चन। 

नन्वत्र किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

उक्तं ॒श्रीत्रिकसूत्रे च जायते यजनं प्रति ॥ ९१५ ॥ 
अविधिज्ञो विधिज्ञश्चेत्येवमादि सुविस्तरम्‌ । 
्रीत्रिकसूत्र इति त्रिकप्रमेयसृचिकायां श्रीपरात्रीशिकायाम्‌--इत्यर्थः । तथा च 
तत्र-- 

"अविधिज्ञो विधानज्ञो जायते यजनं प्रति ।' (परत्री० २० श्लो०) 
इत्यादि बहृक्तम्‌ । एतच्च प्रागेवोक्तमिति न पुनरायस्तमिह ॥ १५ ॥ 


ननु एवमप्यत्र 
“नित्योदिता पराशक्तिर्यदयप्येषा तथापि च । 
बाह्यचर्याविहीनस्य दुर्लभा क्रोलिकी स्थितिः ॥!' 
इत्यादिना ब्ाह्मोपयोगः कथञ्चिदाम्नातः, इति किमेतदुक्तम्‌ 2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


____ ~ ~ 


बाह्यस्थिति वाले द्रव्यसमूह = मद्य आदि मे, अन्तःस्थिति वाले = नाल घी 
आदि ॥ १४ ॥ 


प्रश्न- इस विषय में उपेक्षा क्यो है ? यह शङ्का कर कहते है-- 

इस विषय में कल्पनाशुद्धि ओर सन्ध्या आदि का कोई उपयोग नही 
हे ॥ १५- ॥ 

्रश्न-इस विषय मे क्या प्रमाण है ? यह शङ्का कर कहते है-- 

त्रिकसूत्र मे-इस याग के प्रति अविधिज्ञ विधिज्ञ हो जाता है--इत्यादि 
विस्तार पूर्वक कहा गया है ॥ -१५-१६- ॥ 

त्रिकसूत्र मे = त्रिकप्रमेयसूचिका मे = परात्रीशिका मे । इस प्रकार वहां 

“याग के प्रति विधि को न जानने वाला भी विधिज्ञ हो जाता है ।'' 

इत्यादि बहुत बार कहा गया है । यह पहले ही कहा गया इसलिए यहां 
प्रयासं नहीं किया गया ॥ १५ ॥ 

प्रश्न-एेसा होने पर भी यहाँ 

"वयदयपि यह परा शक्ति नित्योदित है तो भी बाहयचर्या से विहीन के लिए 
कौलिकी स्थिति दुर्लभ है ।'" 


दरादशमाद्धिकम «८ १ 

यदा यथा येन यत्र स्वा संवित्तिः प्रसीदति ॥ ९६ ॥ 
तदा तथा तेन तत्र तत्तद्धोग्य विधिश्च सः । 

एतच्च सर्वमेवात्र र्विहितम्‌-- इत्याह - 
लौकिकालौकिकं सर्व तेनात्र विनियोजयेत्‌ ॥ ९७ ॥ 
निष्कम्पत्वे सकम्पस्तु कम्पं निहसियेद्‌ बलात्‌ । 

निष्कम्पत्व इति निर्विकल्पकत्वे इत्यर्थः । कणप शङ्खादरूपम्‌ । वबतान्नि 

दसियेत्‌ तत्रैव यत्नपरो भवेत्‌- इत्यर्थः ॥ १५ ॥ 

तदाह-- 
यथा येनाभ्युपायेन क्रमादक्रमतोऽपि वा ॥ १८ ॥ 
विचिकित्सा गलत्यन्तस्तथाऽ सौ यत्नवान्भवेत्‌ । 

बरिचिकित्सेति शङ्का, अनेन च कम्पहासाग्व्यमपि प्रमेयमुक्तम्‌ ॥ 


अतश्च किम्‌ 2--इत्याह-- 


~~ 


इत्यादि के द्वारा ब्राह्म (पदार्थो का) उपयोग किसी प्रकार कहा गया हे फिर 
यह करसे कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

जब जिस प्रकार जिसके द्वारा अपनी संवित प्रसन्न होती हो तब 
उस प्रकार उसके द्वारा वहाँ तत्तद्‌ (वस्तु) भोग्य होती है ओर वही विधि 
है ॥ -१६-१७- ॥ 

यह सव कुक यहाँ विहित है--यह कहते है-- 

ट्स कारण यहाँ निष्कम्प अवस्था में त्लौकिक अलौकिक सब का 
विनियोग करना चाहिए । किन्तु सकम्प (साधक) कम्प को बलात्‌ 
हटाए ॥ -१७-१८- ॥ 

निष्कम्पत्व मे = निर्विकल्पकत्व में । कम्प = शङ्का आदि, को बलात्‌ हटाना 
चाहिए = उसी मे यत्नवान्‌ होना चाहिए ॥ १७ ॥ 

वह कहते है-- 

जिस प्रकार जिस उपाय से क्रम से अथवा अक्रम से अन्दर का 
सन्देह दूर हो जाय उस प्रकारं इसे (= साधक को) यत्नवान्‌ होना 
चाहिए ॥ -१८-१९- ॥ 

विचिकित्सा = शद्धा । इससे कम्पह्ास नामक भी प्रमेय होता है--यह कहा 
गया ॥ 

इससे स्या होता है-- यह कहते है- 
६ त.च,. 
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धीकर्माक्षिगता देवीर्निषिद्धैरेव तर्पयेत्‌ ॥ १९ ॥ 
निषिद्धैरिति "यद्रव्यं लोकविद्विष्टम्‌' इत्यादिनाऽऽम्नातैः ॥ १९ ॥ 


नन्वेवं निषिद्धाचरणे किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
वीरव्रतं चाभिनन्देदिति भर्गशिखावचः । 
तदुक्त तत्र-- 
“वीरव्रतं चाभिनन्देद्यथायोगं तथाभ्यसेत्‌ ।' इति ॥ 
ननु शङ्कदिभिः किं कृतं यदेवं तत्रिहहसि यत्नः ?--इत्याशङ्गयाह-- 
तथाहि शङ्का मालिन्यं ग्लानिः सङ्धोच इत्यदः ॥ २० ॥ 
संसारकारागारान्तः स्थूलस्थुणा घटायते । 
मालिन्यमाणवमलात्मकमज्ञानम्‌ । ग्लानिस्तदुत्थोऽनुत्साहः । यदुक्तम्‌-- 


"लानिर्विलुण्ठिका देहे तस्याश्ाज्ञानतः सूतिः ।' 
(स्प० ३।८) इति । 











ज्ञानेन्द्रिय एवं कर्मेन्द्ियों में रहने वाली देवियों को निषिद्ध द्रव्यो से ही 
तृप्त करना चाहिए ॥ -१९ ॥ 


निषिद्ध = “जो द्रव्य लोक के द्वारा घृणित है" इत्यादि के द्वारा उक्त 
(= द्रव्य)॥| १९ ॥ 

प्रश्न-इस प्रकार के निषिद्ध आचरण मे क्या प्रमाण है 2 यह शङ्का कर 
कहते है-- 

'वीराचारी व्रत (वाके साधको) का अभिनन्दन करना चाहिए'-एेसा 
| भर्गशिखा का कथन है ॥ २०- ॥ 
। वही. बह कहा गया है- 
। ““वीराचार त्रत (वाके साधक) का अभिनन्दन करना चाहिए तथा जैसा योग हो 
। वैसा वैसा अभ्यास करना चाहिए” ॥ 

प्रश्न- शङ्का आदि से क्या हानि है जो कि उसके निर्हसि में इस प्रकार यत्न 
किया जाय ?-यह शङ्का कर कहते है-- 

शङ्का मालिन्य ग्लानि सङ्कोच यह संसाररूपी कारागार के अन्दर मोटी 
बेडियों के समूह के समान है ॥ -२०-२१- ॥ 

मालिन्य = आणवमलात्मक अज्ञान । ग्लानि = उससे उत्पन्न अनुत्साह । जैसा 
कि कहा गया- 








द ८३ 
सङ्कोचो देहादिप्रमातृतापारिमित्यम्‌, स्थणाशब्देन चात्र हडिर्लक्ष्यते ॥ २० ॥ 
नन्वस्त्येव दुरुनमृलं ` शङ्काया बीजं यदिदं कार्यमिदं नेति, तत्कथं तन्निहसि 
यत्नवता भाव्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
मन्त्रा वर्णस्वभावा ये द्रव्यं यत्पाञ्चभौतिकम्‌ ॥ २९ ॥ 
यच्चिदात्म प्राणिजातं तत्र कः सङ्करः कथम्‌ । 
सङ्करो हि भिन्नस्वभावानां भवति न च मन्त्रादीनां कश्चित्स्वभावः--इत्यक्त 


वर्णस्वभावा इति पाञ्चभौतिकमिति चिदात्मेति च । एतच्च प्रागेव निषेधविधि- 
तुल्यत्वाभिधानसमये निरूपितमित्य(ति त}त एवावधार्यम्‌ ॥ २१ ॥ 


एवमस्या निमित्ताभावात्‌ संभव एव नास्ति--इत्याह- 


सङ्कराभावतः केयं शङ्का तस्यामपि स्फुटम्‌ ॥ २२ ॥ 
न शङ्केत तथा शङ्का विलीयेतावहेलया । 


सङ्करशब्दोऽत्र सङ्कीर्यमाणयोः कार्याकार्ययोरुपलक्षणम्‌ । केयमिति न काचित्‌ 


“शरीर में ग्लानि लुटेरा जैसी है ओर उसकी सृष्टि अज्ञान से होती है ।'' 
(= स्प.का. ३।८) 

सङ्कोच = शरीर आदि की प्रमातृता रूपी परिमितता । स्थुणा शब्द से यहं 
हडि (= लकड़ी की बेडी) समञ्जना चाहिए ॥ २० ॥ 

प्रश्न-"यह कार्य है ओर यह अकार्य' इस प्रकार की शङ्का के बीज का 
उन्मूलन दुष्कर है तो उस के निर्हास मे यत्नवान्‌ कंसे हुआ जाय ?--यह शङ्का 
कर कहते है- 

मन्त्र जो कि वर्ण॑स्वभाव वाले है, द्रव्य जो कि पाञ्चभौतिक है, 
प्राणिसमूह जो कि चित्‌ स्वरूप है उसमे कौन सा साङ्कर्यं ओर कंसे हो 
सकता है ॥ -२१-२२- ॥ 

साङ्कर्यं भिननस्वभाव वालों का होता है, मन्त्र आदि का कोई स्वभाव नहीं है 
(फिर उनमें साङ्कर्यं कसे होगा)। इसलिए कहा गया--वर्णस्वभाव वाके । 
पाञ्चभौतिक ओर चिदात्म । यह पहले निषेधविधितुल्यत्व के कथन के समय ही 
बतला दिया गया । इसलिए वहीं से जान लेना चाहिए ॥ २१ ॥ 


निमित्त न होने के कारण इसका (= शङ्का का) सम्भव नहीं है-- यह कहते 





साह्कर्य न होने से यह शङ्का कैसी ? उसके स्फुट होने पर भी 
शद्धा नहीं करनी चाहिए । इस प्रकार उपेक्षा से शङ्का नष्ट हो जाती 
है ॥ -२२-२३- ॥ 
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_ इत्यर्थः । एवं निरहितुकत्वेऽपि अम्यां प्रमादादुल्लसन्त्यां न _ विचिकित्सि- 





तव्यम्‌- इत्याह तस्यामपि न शङ्कत! उति । त्रा च मुखमेव तन्निगसः 


सिद्धयेत्‌- इत्युक्तम्‌ -- ' तथा शङ्का विीयेतावहल्या' इति ॥ २२ ॥ 


न चात्र युक्तिरेवास्ति यावदागमोऽपि- इत्याह - ` 


॥ २३ ॥ 
शास्त्रेषु विततं चैतत्तत्र तत्रोच्यते यतः । 
क्रमः क्रमदर्शनम्‌, आदिशब्दाच्छरीगमशास्त्रम्‌ ॥ २२३ ॥ 


तत्रत्यमव ग्रन्थैकदेशमुदाहर्गत-- 
शङ्कया जायते ग्लानिः शङ्कया विष्नभाजनम्‌ ॥ २४ ॥ 
"शङ्कया कुगतिं याति तम्माच्छङ्कं परित्यजेत्‌ ॥' 
द्यस्य द्वितीयपर्धम्‌ । तत्र श्रीसर्ववीर-- 
" अज्ञानाच्छतै मृढस्ततः सृष्टश्च संहतिः । 
मन्त्रा चणत्मिका- सर्वे वर्णाः सर्वे शिवात्मकाः ॥ 
~ -~ -~---=- 


यहाँ सङ्कर शच मङ्कर्यमाण कार्याकार्ये का उपलक्षण है । यह करैमी = कोई 


नही । इम प्रकार क्रारण न गहने पर भी प्रमाद कं कारण उसे उल्लग्वित हाने 
प॒र भी सन्देह नही करना चाहि-- यह कह.ः। दै-- "उसके हान पर भी शङ्का नही 
करनी चाहिए ।' इस प्रकार आसानी से उसका निरास सिद्ध हो जाता है--इसत्यिः 
कहा गया "उपेक्षा मे शङ्का विलीन हो जाती है' ॥ २२ ॥ 

हस विषय मेँ केवल युक्ति ही नही आगम भी है-- यह कहते टे-- 

सर्वाचार, वीरावली, निशाचर, क्रम आदि शस्त्रो मे स्थान-स्थान पर 
यह वर्णित है जहोँ से (इस ग्रन्थ मे) कहा जा ्हा है ॥ -२३-२४- ॥ 

क्रम = क्रमदर्शन । आदि शब्द से श्रीगमशास््र समड्मना चाहिये ॥ २३ ॥ 

वही के ग्रन्थांश को उद्धृत करते है-- 

शङ्का से ग्लानि होती है, शङ्का से साधक विघ्न का पात्र बनता 
ढै ॥ =२४ं ॥ 


“शङ्का से दुर्गति को प्राप्त होता है । इस कारण शङ्का को छोड देना ॐ 


चाहिए ।'' 
यह उक्त (श्लोक) उत्तराद्धं है । वहाँ सर्ववीरावली मे-- 
मृढ अज्ञान के कारण शङ्का करता है उससे सृष्टि ओर संहार होता है । ख 


व बा ` 
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पयापयं स्मृता आपो भक्ष्याभक्ष्यं तु पार्थिवम्‌ । 

सुरूपं च॒ विरूपं च तत्सर्व तेज उच्यते । 

स्पृश्यास्पृश्यौ स्मृतो वायुश्छिद्रमाकाशमुच्यते ॥ 

नैवेद्यं च निवेदी च नैवद्यं गृहते च ये। 
सर्व पञ्चात्मकं देवि न तेन रहितं क्वचित्‌ ॥ 
इच्छामुत्पादयेदात्मा कथं शङ्का विधीयते ।' 

इत्याद्युक्तम्‌ । श्रीवीरावखौ च सप्तमोदेशे बहूक्तं तच्च प्रागपि किञ्चित्संवादि- 
तमिति ग्रन्थविस्तरभयान्न पुनर्टिंखितं तत्तत एवावधार्यम्‌ । 


श्रीनिशाचरेऽपि- 


'विकल्पाज्जायते शङ्का सा शङ्का बन्धरूपिणी । 
वबन्धोऽन्यो नहि विद्येत ऋते शङ्कां विकल्पजाम्‌ ।॥! 


इत्युपक्रम्य 


मन्त्रणङ्कात्मशङ्का च तत्त्वशङ्धा परा मता । 
षड्विधां कथयिष्यामि यथा मोक्षमवाप्स्यसि ॥/ 


इत्यादि बहूक्तम्‌ । श्रीक्रमसद्धावेऽपि 


म्र वर्णात्मक है ओर वर्ण शिवात्मक है । पेय ओर अपेय जल माने गए है । 
भक्ष्य अभक्ष्य पार्थिव है । सुरूप ओर विरूप सव तेज कहा जाता है । स्पृश्य ओर 
अस्पृश्य वायु माने गए हैँ छिद्र को आकाश कहा जाता है । नैवेद्य निवेदी ओर जो 
लोग नैवेद्य का ग्रहण करते हें हे देवि! बह सब पञ्चात्मक है । उससे रहित कुछ 
नही है । आत्मा (अर्पण की) इच्छा को उत्पन्न करता है । शङ्का क्यों की जाती 
है (अर्थात्‌ नही की जानी चाहिये) ।'' 


इत्यादि कहा गया है । वीरावली में सप्तम उदेश्य मेँ बहुत कहा गया है ओर 
यह पहले भी कुछ-कुछछ कहा गया है । इसक्तिए प्रन्थ के विस्तार के भय से फिर 
नही लिखा गया इसलिए वही से समदम लेना चाहिए । 

निशाचर तन्त्र मे भी 

'"विकल्प से शङ्धा उत्पन्न होती है । वह शङ्का बन्धनरूपिणी है । विकल्प से 
उत्पन्न शङ्का से अतिरिक्त अन्य कुछ वन्ध्य नहीं ।'' 

एेसा प्रारम्भ कर-- 

मन्त्रशङ्का आत्मशङ्का ओर तत्त्वशङ्का पया मानी गयी है । (उक्त तीनो 
शङ्काओं के परा अपरा भेद से) छ प्रकार की शङ्का को करूंगा जिससे मोक्ष प्राप्त 
करेगी ।'' 


9 ` 1 
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3 शङ्काशुन्यो भवेत्सदा ।' इति ॥ २४ ॥ 
न केवलमेतत्स्वतः शास्त्रतश्च सिद्धं यावद्रुतोऽपि--इत्याह-- 
उवाचोत्पलदेवश्च श्रीमानस्महुरोर्गुरुः । 
तदेवाह-- 
सर्वाशिङ्काशनिं मार्गं नुमो माहेश्वरं त्विति ॥ २५ ॥ 
तदुक्तम्‌- 
“सर्वाशङ्काशनिं सर्वालक्ष्मीकालानलं तथा । 
सर्वामङ्गल्यकल्पान्तं मार्गं माहेश्वरं नुमः ॥ 
(उ० स्तो° २।२८) इति ॥ २५ ॥ 
एतदेव श्लोकस्य प्रथमार्धेनोपसंहरति- 
अनुत्तरपदाप्तये तदिदमाणवं दर्शिता- 
भ्युपायमतिविस्तरान्ननु विदाकुरुध्वं बुधाः । 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
अध्वोपयोगप्रकाशनं नाम दादशमाहविकम्‌ ॥ ९२ ॥ 


# 





इत्यादि बहुत कहा गया है । क्रमसद्धाव नामक ग्रन्थ मे भी-- 

ध सदा शङ्काशुन्य होना चाहिए" ॥ २४ ॥ 
` यह केवल स्वतः ओर शास्त्र से ही नहीं गुरु से भी सिद्ध है । यह कहते 
ट- 

हमारे गुरु उत्पलदेव ने कहा ॥ २५- ॥ 

वही कहते है-- 

हम महेश्वर से उत्पन्न समस्त आशङ्का रूपी. वज्र को प्रणाम करते 
है ॥ -२५ ॥ 

वही कहा गया- 

(हम) सब शङ्का रूपी वज्र ओर सब दरिद्रता रूपी कालानल तथा सभी 
अमङ्गल के लिये कल्पान्त के समान माहेश्वर मार्गं को प्रणाम करते हैः" ॥ २५ ॥ 

इसी को श्लोक के पूर्वार्धं से समाप्त करते है- 

अनुत्तर पद्‌ की प्राप्ति कं किए विस्तारपूर्वक दर्शित इस आणवोपाय 
को विद्वान्‌ लोग निश्चित रूप से जानें ॥ २६ ॥ 
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दर्शिताभ्युपायमिति दर्शितः स्थानभेदाद्यात्माभ्युपायो यस्य इति शिवम्‌ ॥२६॥ 
चिदभेदभावनावशनिरस्तशङ्काकलङदुर्खलितः । 
जयरथ एतद्रचयत्‌ कृतिविवृति द्रादशाह्िकं सद्यः ॥ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते, श्रीजयरथाचार्यकृत- 
विवेकाख्यव्याख्योपेते श्रीतन्त्रालोके अध्वोपयोगप्रकाशनं 
नाम द्वादशमाह्विकम्‌ ॥ ९२ ॥ 


42०८० 





॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्य अभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन्नालोक 
के द्वादश आदिक की ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
"ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९२ ॥ 
दर्शिताभ्युपाय = दिखलाया गया है स्थान भेद आदि रूप उपाय जिसका वह ॥ 
चित्‌. से अभेद. की भावना के कारण निरस्त शङ्काकलङ्क वाले अत एव 
ुर्लकित जयरथ ने विहितव्याख्या वाले इस द्वादश आहिक की सद्यः रचना कौ ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्नालोक के द्वादश आद्धिक की 
“विवेक' नामक व्याख्या की डो राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
"ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ १२ ॥ 


५9०० 











(& 
न= {नैः} ५ 
‡ विवेक # 


जयवर्धनः सुखद्धिं वरधंयतात्पर्णचन्दरविशदगतिः। 
आप्याययति जगद्यः स्वशक्तिपातामृतासारेः ॥ 


१2५१ 
#र/ 


संविदि फलठभेदोऽत्र न प्रकल्प्यो मनीषिभिः । 
(मा. वि. २।२५) 
इत्या्युक्तया यद्याणवादीनामनुत्तरपदावाप्तिरेव फलं तदेक एवोपाय उपदिश्यतां 
कमरोभस्तरिभिः ` -- इत्याशङ्कां निराचिकीर्षुरधिकारभेदमुपदिष्टं द्वितोयार्धेन शक्तिपात- 
नमतिेकमाभधातुं प्रतिजानीते-- 
अथाधिकृतिभाजनं क इह वा कथं वेत्यलम्‌ । 
विवेचयितुमुच्यते विविधशक्तिपातक्रमः ॥ ९ ॥ 


# ज्ञानवती # 
पृण चन्द्रमा को भाति विशद गति वाले जयवर्धन. जो कि अपनी 
शक्तिपात-रूपौ अमृतवरषा ऊ द्वारा समस्त संसार को तृप्त करते है. सुख ओर 
ऋद्धि का संवर्धन करे ॥ 
""मनोषियो के द्रारा यहाँ संविद्‌ मे फलभेद कौ कल्पना नहीं करनी चाहिए ।'' 


इत्यादि उक्ति के द्वारा यदि आणवोपाय आदि का फल अनुत्तरपद की प्राप्ति 
ही है तो एक ही उपाय का उपदेश किया जाय इन तीन से क्या लाभ ?--इस 
आशङ्का का निराकरण करने की इच्छावाठे (ग्रन्थकार) शक्तिपातक्रम के भेद्‌ का 
कथन करने के लिए (श्लोकः के) द्वितीयार्धं के द्वारा उपदिष्ट अधिकारभेद को 
कहते है- 

अब यहां कौन अधिकार का पात्र है ओर कैसे है-इसकी पर्याप्त 
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इहेति. आणवादावुपायत्रय ॥ १ ॥ 


नन्वन्यैरुक्तः शक्तिपातविवेक इति किमिहापि तेन स्यात्‌, वादं किन्तु 
तदेवानृद्य दूषयित्वा स्वसिद्धान्तः करिष्यते--इत्याह-- 
तत्र केचिदिह प्राहुः शक्तिपात इमं विधिम्‌ । 
तं प्रदर्श्य निराकृत्य स्वमतं दर्शयिष्यते ॥ २ ॥ 


इमं विधिमिति, उपक्रान्तं शक्तिपातविवेकप्रकारम्‌- इत्यर्थः ॥ २ ॥ 


नन्विह प्रकृतिपुरुषविवेकज्ञानानमुक्तिस्तस्य च वैराग्यादि निमित्तमिति किभ- 
दृष्टस्य शक्तिपातस्य॒ परिकल्पनेन ?-- इत्याशङ्का गभीकत्य सांख्यात्तावदाधिकयं 
प्रतिपादयति-- 
तत्रेदं दृश्यमानं सत्सुखदुः खविमोहभाक्‌ । 
विषमं सत्तथाभूतं समं हेतुं प्रकल्पयेत्‌ ॥ ३ ॥ 
सोऽ व्यक्तं तच्च सत्तवादिनानारूपमचेतनम्‌ । 
घटादिवत्कार्यमिति हेतुरेकोऽस्य सा निशा॥ ४ ॥ 


___ ~~~ 


रूप से विवेचना करने के लिए अनेक प्रकार का शक्तिपातक्रम कहा जा 
रहा हं ॥ १९ ॥ 

यहां = आणव आदि तीन उपायो मे ॥ १ ॥ 

प्रशन अन्य लोगों के दवाय शक्तिपात का भेद कह दिया गया है फिर यहां भी 
उसके कथन से क्या लाभ ? ठीक (कहते) हँ किन्तु उसी का अनुवाद्‌ कर 
(उनमे) दोष दिखा कर अपने सिद्धान्त (की स्थापना) की जायगी--यह कहते है-- 

उसमे कुछ लोगों ने शक्तिपात मे इस विधि को कहा है । उसका 
प्रदर्शन कर ओर निराकरण कर अपना मत दिखलाया जायगा !। २ ॥ 

इस विधि को = प्रस्तुत शक्तिपात विवेक को (= शक्तिपातभेद) प्रकार 
को ॥ २ ॥ 

्रश्न-- यहां भरकृति पुरुष के भेदज्ञान से मुक्ति होती है ओर उसका कारण 
वैराग्य आदि है फिर अदृष्ट शक्तिपात की कल्पना से क्या लाभ 2?--इस आशङ्का 
को मन में रखकर सांख्य की अपेक्षा इसकी अधिकता को बतलाते है-- 


उस विषय में यह दृश्यमान सुख-दुःख-मोह वाला विषम सत्‌ सी 
प्रकार के सम कारण की कल्पना करता है । वह (= हेतु) अव्यक्त है । 
ओर वह (= अव्यक्त) सत्य आदि अनेक रूपों वाला, अचेतन, घट आदि 
की भति कार्य है । इसलिए उसका (भी) एक कारण है ओर ठ है निशा 
(= माया) ॥ ३-४॥ 















श्रीतन्त्रालोकः 


तत्रेति परकीयशक्तिपातविवेकानुवादतन्निराकरणस्वमतप्रदर्शनेषु कर्तव्येषु 
शक्तिपातक्रमोपपादनपरतयेदमुच्यते--इत्यर्थः । इदमिति महदादिक्षित्यन्तम्‌, सुख 
दुःखमोहभाक्तत्वादेव विषमं परस्पराङ्गद्गिभावावस्थितसत््वादिगुणरूपम्‌--इत्यर्थः । 
तथाभूतमिति सुखदुःखमोहस्वभावम्‌ । सममिति अनङ्ग्गिभावावस्थित- गुणम्‌-- 
इत्यर्थः । अत एव “सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृतिः' - इत्युक्तम्‌ । स इति 
हेतुः । नन्वस्तु सांख्यमतमेतद्रेषम्यं साम्यविश्रान्तमिति; साम्यं॑च नित्यमेकम- 
कारणपूर्वकं तत ऊर्ध्वं॒॑तु तद्धेतुभूतं तत्त्वान्तरं न संभवेदिति किं नाम॒ तत 
आधिक्यम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- तच्चेत्यादि । अयं चात्र प्रयोगः-- अव्यक्तं कार्यम्‌, 
आचैतन्ये सत्यनेकत्वात्‌, यदाचैतन्ये सत्यनेकं तत्सर्व कार्य यथा घटः, यत्न 
कार्य तदाचैतन्ये सत्यनेकं न भवति यथात्मा, आचैतन्ये सत्यनेकं ॒चाव्यक्तम्‌ 
तस्मात्कार्यमिति । उक्तं च प्राक्‌- 


"अचेतनमनेकात्म सर्व कार्य यथा घटः । 
प्रधानं च तथा तस्मात्कार्यं नात्मा तु चेतनः ॥ 
इति । (९।१५६) 


कार्यत्वाच्चाव्यक्तस्य किं कारणम्‌--इत्युक्तम्‌-हेतुरेकोऽस्य सा 
निशेति ॥ ४ ॥ 


९० 





उस विषय मे = परकीय शक्तिपातविवेक के अनुवाद उसके निराकरण ओर 
अपने मत का प्रदर्शन करने में । अर्थात्‌ शक्तिपातक्रम के उपपादन की दृष्टि से 
यह कहा जा रहा है । यह = महत्‌ से लेकर पृथिवीपर्यन्त । सुख दुःख मोह का 
भागी होने के कारण ही विषम अर्थात्‌ परस्पर अङ्गद्भिभाव के रूप मे स्थित सत्त्व 
आदि गुण रूप--यह. तात्पर्य है । उस प्रकार का = सुख दुःख मोह स्वभाव 
वाला । सम = अङ्गाङ्गीभाव रूप में अवर्तमान गुणों वाला । इसीलिए “सत्व रजस्‌ 
ओर तमस्‌ की साम्यावस्था ही प्रकृति है ।'“--यह कहा गया । वह = हेतु । 
प्रश्न- सांख्यसम्मत यह वैषम्य साम्य में विश्रान्त हो जाय ओर साम्य नित्य एक 
अकारणपूर्वक हो । उसके ऊपर तो उसका कारणभूत तत्त्वान्तर सम्भव नही है फिर 
भैरवागम का उस (= सांख्य) से आधिक्य क्या है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 
ओर वह... इत्यादि । यहाँ यह अनुमान है-- अव्यक्त, कार्य है, चेतन न होते हए 
अनेक होने के कारण । जो चेतन न होते हृए अनेक होता है वह सब कार्य होता 
है, जैसे घट । जो, कार्य नहीं है वह चेतन न होते हुए अनेक नहीं होता, जैसे 
आत्मा । अव्यक्त अचेतन होते हुए अनेक है । इसक्िए (वह) कार्य है । पहले 
कहा भी गया है-- 


“सब अचेतन अनेक ओर कार्य है, जैसे घट । प्रधान वैसा है । इसलिए 
कार्य है । चेतन आत्मा कार्य नहीं है ।'' 


अव्यक्त के कार्य होने से उस का कारण क्या है ? इस पर कहा गणया- 
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नन्वेवमस्माकमिव प्रकृति्मयैव भवतां विश्वकारणमस्तु किं ठदधिष्ठत्रशवर- 
णापि ?--इत्याशङ्कयाह-- 


सा जडा कार्यतादरप्यात्कार्य चास्यां सदेव हि । 
कलादिधरणीप्रान्तं जाङ्यात्सा सूतयेऽक्षमा ॥ ५ ॥ 
तेनेशः क्षोभयेदेनां क्षोभोऽ स्याः सृतियोग्यता । 


ननु कार्यजाङ्यादयद्यपि मायाया अपि जाङ्यं॑तत्कुम्भकारस्यापि कुम्भवत्‌ 
तत्मरसज्यते ?--इत्याशङ्कयाह--'कलादिधरणीप्रान्तं कार्य चास्यां सदेव हि इति । 
नियतिदशायां हि यदेव यस्य केनचिद्रपेणानुयायि भासते तदेव तस्य॒ मृदिव 
घटस्य मुख्यं कारणं तत्रैव चास्य सत्त्वम्‌-इति भावः । तेनेति सत्यक्षमत्वेन 
हेतुना । एवं च प्रकृतिपुरुषादिविवेकज्ञानादेव मुक्तिर्न स्यात्‌--इत्यावेदितम्‌ । नहि 
ईश्ररशक्तिपातमन्तरेण तद्विवेकज्ञानमेवोदियादिति तन्निमित्ताया मुक्तंरपि कोऽवसरः । 
एतच्च प्रागेवोपपादितं नेह पुनरायस्तम्‌ ॥ 


ननु चेश्वरक्षोभितेयं किं नाम सुवीत ?--इत्याशङ्कयाह-- 
पुंसः प्रति च सा भोग्यं सूतेऽ नादीन्‌ प्रथग्विधान्‌ ॥ ६ ॥ 





इसका एक कारण है ओर वह है-निशा ॥ ३-४ ॥ 


प्रश्न- जैसे हमारे मत में प्रकृति उसी प्रकार आपके मत मे माया ही विश्च का 
कारण हो जाय उसके अधिष्ठाता ईश्वर से क्या ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


कार्यताद्रूप्य के कारण बह (= माया) जड़ है । ओर इसमे कार्य है-- 
कलमा से छेक पृथिवी पर्यन्त तत्व । जड़ होने के कारण वह प्रसव करने 
मे अक्षम है । इस कारण ईश्वर उसको शुन्ध करते हैँ । क्षोभ इसकी 
प्रसवयोग्यता (को कहते हैँ) ॥ ५-६- ॥ 


प्रश्न-कार्य के जड़ होने से यद्यपि माया भी जड़ है तो कुम्भ के समान 
कुम्भकार भी वह (= जड़) होने लगेगा ? यह शङ्का कर कहते है--'कला से 
लेकर पृथिवी पर्यन्त कार्य इसमे सत्‌ ही है ।' नियति दशा मे जो जिसका किसी 
प्रकार से 6 । # भासित होता है वह उसका, घट का मिदर के समान, मुख्य 
कारण होता है ओर .वहीं इसकी सत्ता होती है । इस कारण = प्रसव मे अक्षम 
होने के कारण । इस प्रकार प्रकृति पुरुष आदि के भेदज्ञान से ही मुक्ति नही 
होती--यह बतलाया गया । ईश्वर के शक्तिपात के बिना उसका भेदज्ञान ही उदित 
नहीं होगा इसलिए तन्निमित्तक मुक्ति का कहँ अवसर होगा-- यह पहले ही कहा 
गया इसकिए्‌ फिर यहाँ प्रयास नहीं किया गया ॥ 


्रशन-ईश्वर के द्वारा क्षुब्ध की गयी यह (= माया) क्या उत्पन्न करती है ? 
--यह शङ्का कर कहते है-- 








[य 


्रीतन्त्राराकः 
भोग्यमिति करादिक्षित्यन्तम्‌ । एवंप्रसवश्चास्या न स्वार्थं जाड्यात्‌, 
नापीश्रार्थं तस्य शुद्धबोधकरूपत्वात तत्‌ किं प्रति? --इत्याशङ्कयाक्तम्‌ ` अनादीन्‌ 
पृथग्विधान्‌ पुंसः प्रतीति ॥ 
ननु यद्यवं तत्‌ पंस्त्वाविशेषान्मुक्ताणून प्रत्यपि किं न तत्सुवीत?-- 
हत्याह-- 
पुंसश्च निर्विशेषत्वे पुक्ताणुन्‌ प्रति किंन तत्‌ । 
अथोच्यते तत्कर्मसंस्कारसहचारितयास्ा एवं सूतियोग्यत्वं॑मुक्ताणुषु 


कर्मसंस्कार णव नास्तीति कथं तान्‌ प्रत्येवं स्यादिति तत्तेषां कर्मसेस्काराभावः 


कुतस्त्यः-- ट॒त्याह-- 
निमित्तं कर्मसंस्कारः सच तेषु न विद्यते ॥ ७ ५ 
इति चेत्कर्मसंस्काराभावस्तेषा कुतः किल । 


कुत इति न कुतशित्‌--इत्यर्थः ॥ 








` चते त तरोपल विर का न ताबद्धोगात्कर्मक्षयः, द्विधा हि भोगः संभाव्यते क्रमेणाक्रमण ना । 


पुरुषों कं लिए परोग्य (पदार्थो) को उत्पन्न 





वह अनादि अनेक प्रकार क 
करती हे ॥ -६ ॥ 
भोग्य = कला से ठेकर पृथिवी पर्यन्त । इसका इस प्रकार का प्रसव अपने 
लिए नहीं होता क्योकि (वह) जई है ओर न ईश्वर के लिए, क्योकि वह 
शुद्धबोधस्वरूप है । तो किसके लिए. (प्रसव करती है) ?-यह शङ्का कः कहते 
> अनादि पृथग्विध पुरुषे के किए. ॥ 
्रशन--रदि देखा है तो समान पुस्त्व होने कं कारण मु जीवों के लिए भी 
वह उसका प्रसव क्यो नही करती ? यह कहते है- 
पुरूष के समान होने पर मुक्तं जीवो के लिए बह क्यो नहीं (त्रसव 
करती) ? ॥ ७- ॥ 
यटि यह .कहा जाता ह त्वि उनके कर्म के संस्कार का -हचार होने कं 
कारण इसके अन्दर इस प्रकार की प्रसबयोग न होती हं, मुक्त अणुओं मे 
कर्मसंस्कार ही नही है फिर उनके किष कैसे पेखा होगा ? तो (हम पृक्ते है कि 
उनमे कर्मसंस्कार का अभाव कहँ से आया ? यह कहते है- 
कर्मसंस्कार (सूतियोग्यता का). कारण है तो बह तो उन (मुरं 
अणु) म नहीं है यदि एसा (कहते ह तो) उनमे (= मुक्त अणुं मे 
करमंसंस्कार का अभाव कहँ से आया ? ॥ -७- «^` ॥ 
कहं से = कहीं से नही ॥ ७- ॥ 








त्रयोदशमाद्विकरम्‌ | ३ 


तत्र क्रमेण भोगे कर्मान्तरप्रसङ्गो दुर्निवार इति कदाचिदपि नास्य क्षयः म्यात्‌, 
अक्रमेण पुनरेषां भोग एव न भवेत्‌. एवं हि कर्मणा क्रमफलदानात्मा स्वभाव 
एव त्यक्तो भवेत्‌ । न चैतत्‌, इत्युभयथापि न कर्मक्षय: सिद्धेत्‌ । तदाह-- 
न भोगादन्यक्मशिप्रसङ्गो हि दुरत्ययः ॥ ८ ॥ 
युगपत्कर्मणां भोगो न च युक्तः क्रमेण दहि। 
फलेद्यत्कर्म तत्क स्मात्स्वं रूपम्‌ सन्त्यजेत्‌ क्वचित्‌ ॥ ९ ॥ 
ज्ञानात्कर्मश्चयश्चेत्तत्कुत ईश्वरचोदितात्‌ । 
ध्मद्धिदि कुतः सोऽपि कर्मतश्चत्तदुच्यताम्‌ ॥ ९० ॥ 
अथ 
ज्ञानाग्निः सर्वकर्माणि भस्मसात्कुरुतेऽर्जुन।' (गी° ४।३७) 
इत्याद्युक्तया यदि ज़ानात्कर्मक्षय इष्यत तज्जञानऽपि कि निमित्तम्‌--इत्यु्म्‌ 


तत्कुत इति । तस्य हि षर्‌षाडशपदार्थपरिशीलनाद्यनेकम्रकारमन्यर्निमित्तमुक्त तत्‌ 
कतरत्‌ तावत्तदकनियतमिति न जानीमः । तत्र॒ सश्वरमीमांसावादाधिकारण 





क्योकि भोग मे कर्म का क्षय नही होता । भोग टो प्रकार मं सम्भव हीता 
है- क्रम से अथवा अक्रम से | क्रम से भोग होने पर कर्मान्तर का प्रसङ्ग दुर्निवार 
है फलतः कभी भी इस (= कर्म) का क्षय नहीं होगा । अक्रम मे इनका भोग ही 
नही होता क्योकि णेसा होने पर कर्मो को क्रमशः फल देने वाला (अपना) म्बभाव 
ही छ्रोेड टेना पडेगा । किन्त णेसा नही है इसलिए दोनों प्रकार मे कर्म का क्षय 
सिद्ध नही होता । यह कहत टे-- 
भोग से (कर्मक्षय सम्भव नही है) क्योकि अन्य कर्माश का प्रसङ्ग 
दुर्निवार होगा । कर्मो का एक साथ भोग उचित नही है । जौ कर्म क्रमश 
फल देते हवे किसी के विषय मे अपना स्वभाव कसे छोड देगे । यदि 
ज्ञान से कर्म का क्षय (मानते) है तो वह (= ज्ञान) करटा से (आया) 2 
यदि कहे कि ईश्वरप्ररित धर्म से 2 तो वह (= धर्म) भी करां से 2 यदि 
कर्मसे 2 तो (उस कर्म को) कहिए 2 ॥ ८-१० ॥ 
यदि- 
“हे अर्जुन ! ज्ञानरूपी अग्नि सव कर्मो को भस्मसात्‌ कर दंती है ।'' (गी. 
४।३५) 
इत्यादि उक्ति के अनुसार यदि ज्ञान से कर्मक्षय मानते दहै तो ज्ञान काभी क्या 
कारण है 2 यह कहा गया--वह करां से । यदि अन्य लोगों द्वारा छ अथवा 
सोलह पदार्थो क्रा परिशीलन आदि अनेक प्रकार का कारण व्रतलाया गया तो दोनो 
मेम कौन सा णक कं माथ नियत है-- यह हम नही जानते उनमें से सेश्वरमीमांसा 
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तावदाह--ईश्रेत्यादि । धर्मादिति अपूर्वादिशब्दव्यपदेश्याद्यजेतेत्यादिचोदना- 
लक्षणादर्थात्‌-- इत्यर्थः । तस्यापि किं निमित्तम्‌-इत्युक्तम्‌ कुतः सोऽपीति । 
कर्मत इति, विहितं हि कर्म॒ क्षणिकत्वाच्चिरभावि फलं दातुमसमर्थमिति 
तत्सिद्धयेऽन्तया पुंसां संस्कारविशेषः कल्पनीयो यो धर्म॒ इत्यपूर्वमिति च 
व्यपदिश्यते यद्रशादियं निखिलैव कर्मफलव्यवस्था सिद्धयेत्‌ । यदाहुः-- 
"फलाय कर्म ॒विहितं क्षणिकं चिरभाविने । 
तत्सद्धिर्नन्यथेत्येवमपूर्वमधिगम्यते ॥ इति । 
तदिति कर्म ॒येन संस्कादरारिका ज्ञानावाप्तिः स्यात्‌ । उच्यतामिति साक्षेपं 
प्रश्नेनात्यन्तमसंभाव्यत्वं सृचितम्‌ ॥ १० ॥ 
तदेवाह-- 
नहि कर्मास्ति तादृक्ष येन ज्ञानं प्रवर्तते । 
कर्मजत्वे च तज्ज्ञानं फलराशौ पतेद्‌ धुवम्‌ ॥ ९१९ ॥ 
चो हेतौ । फलराशौ पतेदिति फलरूपम्‌ भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ ११ ॥ 


न च कर्मान्तरफलने कर्मान्तरस्य प्रक्षयो न्याय्यः--इत्याह- 





के सिद्धान्त के अनुसार कहते है- ईश्वर... इत्यादि । धर्म के कारण = अपूर्व 
इत्यादि शब्द से व्यवहार्य "यजेत' इत्यादि चोदनालक्षण वाले अर्थ से । उसका भी 
क्या कारण है 2 इसके किए कहा गया--वह भी कहाँ से ? कर्म से = विहित 
कर्म क्षणिक होने के कारण चिरभावी फल देने मे असमर्थं होता है इस कारण 
उसकी सिद्धि के किए बीच में पुरुषों के संस्कारविशेष की कल्पना कौ जाती है जो 
कि धर्म अथवा अपूर्वं कहा जाता है ओर जिसके कारण यह सम्पूर्ण 
कर्मफठव्यवस्था सिद्ध होती है । जैसा कि कहते है-- 

““चिरभावी फल के क्लिए विहित कर्म क्षणिक होता है । उसकी सिद्धि अन्यथा 
नहीं हो सकती इसलिए अपूर्व माना जाता है ।'" 

तत्‌ = कर्म । जिसके द्वारा संस्कारद्रार वाली ज्ञानप्राप्ति होती है । कहिए ? 
--इस आक्षेपयुक्त प्रश्न के द्वारा अत्यन्त असंभाव्यता सूचित की गयी ॥ १० ॥ 

वही कहते है-- 

कोई भी कर्म उस प्रकार का नहीं है जिससे ज्ञान उत्पन्न होता है । 
क्योकि कर्म से उत्पन्न होने पर वह ज्ञान निश्चित रूप से फलराशि के 
अन्दर आ पड़ेगा ॥ ११ ॥ 

च' हेतु अर्थं में है । फलराशि में आ पड़ेगा = फलरूप हो 
जायगा ॥ ११ ॥ 
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अन्यकर्मफलं प्राच्यं कर्मराशिं च किं दहेत्‌ । 


एवं हि फलत्वाविशेषात्‌ स्वर्गपश्वादिरूपमपि फलं ज्ञानजनकं कर्मापि 
दहेत्‌- इत्याशयः ॥ 


ननु कर्मफलठत्वाविशेषेऽपि तथेश्वरच्छावशाज्जञानमेव कर्मान्तरदाहकं न 
स्वर्गपश्वाद्यपि ?--इत्याशङ्कयाह-- 
ईशस्य द्वेषरागादिशुन्यस्यापि कथं क्वचित्‌ ॥ ९२ ॥ 
तथाभिसन्धिनन्यित्र भेदहेतोर भावतः । 
क्वचिदिति ज्ञाने, अन्यत्रेति स्वर्गपश्चादौ, भेदहेतोरभावात्‌ इति, न॒हि 
रागद्रेषादिविरहभाज ईश्वरस्यैवं कश्चिद्िशोषोऽस्ति येन विनापि निमित्तमेकं दाहक- 
त्वेनाभिसन्दध्यादितरच्च दाह्यत्वेनेति ॥ 


न॒ च कर्मफलत्वेऽपि ज्ञानस्येश्वरेच्छोपनतमेव कर्मान्तरदाहकत्वं किन्तु 

युक्तिबलोपनीतम्‌--इत्याह-- 
नन्वित्थं प्रदहेज्ज्ञानं कर्मजालानि कर्म हि ॥ १३ ॥ 
अज्ञानसहकारीदं सूते स्वर्गादिक फलम्‌ । 

कर्मान्तर कं फल देने में कर्मान्तर का क्षय उचित नहीं है--यह कहते है-- 

क्या अन्य कर्मफल पूर्वं जन्म मे अर्जित कर्मराशि को दग्ध करता 
है ॥ १२- ॥ 

इस प्रकार तो फलत्वसामान्य होने से स्वर्गं पशु आदिरूप भी फल ज्ञानजनक 
कर्मको भी जला देगा--यह आशय है ॥ 

प्रश्न-कर्मफलत्व के समान होने पर भी उस प्रकार की ईश्वरेच्छा के कारण 
ज्ञान ही कर्मान्तर का दाहक होगा स्वर्ग पशु आदि नहीं 2--यह शङ्का कर कहते 
न 

द्वेष राग आदि से शून्य भी ईश्वर की किसी विषय में उस प्रकार की 
अभिसन्धि होगी ओर अन्यत्र नहीं, यह क्यों ? क्योकि भेद का कोई कारण 
नहीं है ॥ -१२-१३- ॥ 

किसी विषय में = ज्ञान में । अन्यत्र = स्वर्गं पशु आदि मे भेदहेतु के अभाव 
के कारण--रागद्रेष आदि से रहित ईश्रर का एेसा कोई वैशिष्ट्य नहीं है जिससे वह 
बिना कारण के एक को दाहक समञ्े ओर दूसरे को दाह्य ॥ 

कर्मफल होने पर भी ज्ञान की कर्मान्तरदाहकता मात्र ईश्वरेच्छा से उपलब्ध नहीं 
है बल्कि युक्ति के बल से भी प्राप्त है--यह कहते है 


ज्ञान कर्मजाल को इस प्रकार जलायेगा-- अज्ञान है सहकारी जिसका 
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अज्ञानं ज्ञानतो नश्येदन्यकर्मफलादपि ॥ १९४ ॥ 
इह तावदनुष्ठीयमानमग्निहोत्रहवनादितक्षणं कर्म 
"कर्तर्यवोधं कार्म तु (रदृ प्र^ ३18६) 
इत्यायक्तेरज्ञानसहकारितमेव तत्त्स्वर्गादिकं फल जनयत्‌, अज्ञानं च 
कर्मान्तरहेतुमत्तयोदिताज्ज्ानात्नश्येदिति वस्तुतः सहकार्यभावात्‌ प्रतिरुद्धफलजननः- 
सामर्थ्यं कर्म जायते--इत्येतावदुच्यते ज्ञानं कर्मजानि प्रदहदिति ॥ 


ननु यदि नाम फलदानसहकारिभृताज्ञाननिवर्तनद्रारेण निरुद्धफलजननसाम्यं 
कर्म॑ संपाद्यते तद्यतराज्ञानं च न निवार्यते कर्मच निष्फटीक्रियते तत्र कि 
प्रतिपत्तव्यम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह--- 

उपवासादिकं चान्यहष्टकर्मफलं भवेत्‌ । 
निष्फलीकुरुते दुष्टं कर्मत्यद्गीकृतं किल ॥ ९५ ॥ 

इह खत्वन्यत्‌ स्मृत्यादिशास््रान्तरोदिषटमुपवामादिकमादिशब्दादनघत्वादीत्येव- 
प्रकारं कर्मफलं दुष्टं भवेत्‌ कर्मफठव्यवस्था तत्रोत्सीदेत्‌-- इत्यर्थः । क्रिल यता 
विनाप्यज्ञाननिवृत्तिमर्थादुपवासादि प्रायश्ित्तकरभ॑ दुष शरदंशाद्यात्मविरुद्धं कर्म 
न ---- 
फेसा-- यह कर्म स्वर्ग आदि फट को उत्पन्न करता है । अज्ञान ज्ञान से 
नर होता है ओर अन्यकर्म कं फल से भी ॥ -१३-श ॥ 

अनुष्टीयमान अग्निहोत्रहवन आदि लक्षणो नाला कर्म-- 

"कर्ता मे बोधन होने पर कार्म मल होता है ।'' 

इत्यादि उक्ति मे अज्ञान की सहकारिता प्राप्त करकं ही तत्तत्‌ स्वर्ग आदि फल 
करौ उत्पन्न करता है ओर अज्ञान कर्मान्तर के कारण उत्पन्न ज्ञान से नष्ट होता हँ 
हसकिए वस्तुतः सहकारी के अभाव से विरुद्धफलजननसामर्थ्यं वाला कर्म उत्पन्न 
होता है- यह कहा जाता दै कि ज्ञान कर्मजाल को दग्ध कर देता है ॥ 

्रश्न- यदि फलदान के सहकारीभूत अज्ञान कं निवर्तन के द्राग निरुद्धफल 
जननसामर्थ्यं वाला कर्म सम्पादित क्रिया जाता है तो जहां अज्ञान का नाश नही 
होता ओर कर्म को निष्फल कर दिया जाता है वहां क्या समञ्जना चाहिए. ?-- यह 
शङ्का कर कहते है-- 

अन्य उपवास आदि कर्मफल (अज्ञान रहने कं कारण) दुष्ट हो जायगा 
क्योकि (उपवास आदि) दुष्ट कर्म को निष्फल कर देता हे ॥ १५ ॥ 

अन्य = स्मृति आदि दुसरे शस्त्रो मे वर्णित उपवास आदि. आदि शब्द से 
अनघत्व (= अनपत्रत) आदि सदृश कर्मफल दुष्ट हो जायेगे अर्थात्‌ वहां कर्मफल 
क्री व्यवस्था उच्छिन्न हो जायगी । त्योक्रि अज्ञाननिवृत्ति के बिना भी अर्थात्‌ उपवास 
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निष्फलीकुरुते प्रतिरुद्धफलोत्पादनसामर्थ्यं करोत्येवं कर्मवादिभिर्भवद्धिरेवाभ्युपगतम्‌ । 
यच्छातातपः 


“सुव्रतं तु शुना दष्टं त्रिरात्रमुपवासयेत्‌ ।' इति ॥ १५ ॥ 
तत्नैतद्युक्तमज्ञानविनिवर्तनद्रारेण कर्म॒ निष्फटीक्रियते न॒ वा-इति दुरदूरा 
चिन्ता स्यात्‌ ?-इत्याशङ्खयाह-- 
अज्ञानमिति यत्रोक्तं ज्ञानाभावः स चेत्स किम्‌। 


प्रागभावोऽ थवा ध्वंस आद्ये कि सर्वसंविदाम्‌ ॥ १६ ॥ 
कस्यापि वाथ ज्ञानस्य प्राच्यः पक्षस्त्वसंभवी । 


“ज्ञानाभावः' इति प्रसज्यप्रतिषेधावलम्बनात्‌ । ध्वंसः प्रध्वंसाभावः । तत्रे च 
प्रागभावं तावद्विकल्पयति आद्य इत्यादिना । कस्यापीति प्रतिनियतस्य । प्राच्यः 
पक्ष इति सर्वसंविदभावलक्षणः ॥ 


नह्येवं कश्चित्क्रमः संभवति, यदनादावस्मिन्‌ संसारे यस्य॒ न 
किञ्चिदात्मास्तीति तदाह- 


न किञ्िद्यस्य विज्ञानमुदपादि तथाविधः ॥ १७ ॥ 


आदि प्रायश्चित्त कर्म, दुष्ट = कुत्ता काटने आदि के सदृश विरुद्ध, कर्म ॑को निष्फल 
कर देता है = निरुद्धफलोत्पादनसामर्थ्यं वाला कर देता है-एेसा आप कर्मवादियो 
केही द्रारा माना गया है । जैसा कि शातातप (कहते है)- 

“समीचीन त्रत कर्म (तो यह है कि) कुत्ता काटे गए व्यक्ति को तीन रात्रि तक 
उपवास कराना चाहिए'* ॥ १५ ॥ 

यह (कथन) युक्त नही हे । अज्ञान को दूर कर कर्म निष्फल किया जाता 
है- यह लम्बी चिन्ता हो जाती है 2 यह शङ्का कर कहते है-- 

जिसे अज्ञान कहा गया है यदि वह ज्ञानाभाव है, तो वह क्या प्रागभाव 
है या प्रध्वंसाभाव ? प्रथम पक्ष में क्या समस्तसंविद्‌ का या किसी एक 
ज्ञान का 2 प्रथम पक्ष तो असम्भव है ॥ १६-१७- ॥ 


ज्ञानाभाव-- प्रसज्य प्रतिषेध का अवलम्बन करने से, ध्वंस = प्रध्वंसाभाव रनमें 
से प्रागभाव को विकल्पित करते है-- आद्य इत्यादि के द्वारा । किसी का = निश्चित 
करा । पहला पक्ष = सर्वसंविद्‌ के अभाव लक्षणवाला पक्ष ॥ 

इस प्रकार कोई क्रम सम्भव नहीं है क्योकि इस अनादि संसार में, जिसको 
कोई भी ज्ञान उत्पन्न न हुआ हो इस प्रकार का कोई संकुचित आत्मा है-एेसा 
नहीं है । वह कहते है-- 

इस अनादि संसार मेँ एेसा कोई भी अणु नहीं है जिसे कोई ज्ञान न 
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नाणुरस्ति भवे ह्यस्मिन्ननादौ कोऽन्वयक्रमः। 
एवं ह्यसावनेलमृकतया घटादिप्राय एव भवेदित्यभिप्रायः । 


एवं सर्वसंविदभावपक्षं प्रतिक्षिप्यैकतरज्ञानाभावपक्षमपि प्रतिक्षिपति- 


भाविनः प्रागभावश्च ज्ञानस्येति स्थिते सति ॥ १८ ॥ 
मुक्ताणोरपि सोऽस्त्येव जन्मतः प्रागसौ न च । 
ज्ञानं भावि विमुक्तेऽस्मिन्निति चेच्चर्च्यतामिदम्‌ ॥ १९ ॥ 


भाविन इति भविष्यतः । भूतस्याभावे हि प्रध्वंसाभावो भवेत्‌--इति भावः । 
न केवलमस्मदादर्बद्धात्मनो यावन्मुक्ताणोरपीत्यपिशब्दार्थः । स॒ इति भाविज्ञान- 
प्रागभावः । कथम्‌ ?--इत्याह--जनमत इत्यादि, असौ प्रागभावो ह्यत्पत्ते 
प्राग्भवेदित्यक्तम्‌ । न चास्मन्मुक्ताणावुत्पत्स्यमानं ज्ञानमेवं चर्च्यतां कस्मान्न 
मुक्ताणौ ज्ञानं भावीति ॥ १९ ॥ 


तदाह-- 


कस्माज्ज्ञानं न भाव्यत्र ननु. देहाद्यजन्मतः । 
तत्कस्मात्कर्मणः क्षैण्यात्तत्कुतोऽज्ञानहानितः ॥ २० ॥ 


उत्पन्न हुआ हो फिर यहं क्रम कंसा ? ॥ -१७-१८- ॥ 


इस प्रकार यह (संसार) अनेलमृक (= गंगे बहरे) के समान होने के घट 
आदि सदृश (जड) हो जायगा-- यह अभिप्राय है ॥ 

इस प्रकार सर्वसंवित्‌ अभाव पक्ष का खण्डन कर एकतर ज्ञानाभाव पक्ष का 
भी खण्डन करते है-- 

भविष्यकाल में होने वाले ज्ञान का ओर प्रागभाव हो एेसा होने पर 
मुक्त जीव के सन्दर्भ में भी यह (= प्रागभाव) होगा क्योकि जन्म से पहले 
यह होता है; किन्तु इस मुक्त पुरुष कं विषय में भावी ज्ञान नहीं होता गदि 
(आप एेसा कहते हैँ तो) इसकी चर्चा कीजिए ॥ -१८-१९ ॥ 

भावी = भविष्यत्‌कालीन । क्योकि भूत का अभाव होने पर प्रध्वंसाभाव होता 
है । केवल हमलोगों जैसे बद्धपुरुष का ही नहीं बल्कि मुक्त पुरुष का भी-यह 
अपि" शब्द का अर्थ है । वह = भावी ज्ञान का प्रागभाव ! क्यों 2 उत्तर देते 
है-- जन्म से ¦ यह प्रागभाव उत्पत्ति से पूर्वं होता है--यह कहा गया । मुक्त पुरुष 
मे उत्पत्स्यमान ज्ञान एेसा नहीं है--इसकी चर्चा कीजिए कि मुक्त जीव में ज्ञान 
क्यों नहीं होगा ? ॥ १९ ॥ 

वह कहते है-- 

प्रश्न-- ज्ञान यहाँ क्यों भावी नहीं है? उत्तर--देह आदि से जन्म न 
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अज्ञानस्य कथं हानिः प्रागभावे हि संविदः । 
अज्ञान प्रागभावोऽसौ न भाव्युत्पत््यसंभवात्‌ ॥ २९ ॥ 


इह बद्धाणुष्वपि हि बाह्यन्द्रियबुद्धिसंबन्धाद्युपस्थापितविषयत्वे ज्ञातुरेव ज्ञानत्वं 
व्यवहियते, न तु वस्तुतो ज्ञानस्योदयव्ययौ स्तः, मुक्ताणुषु पुनरेहेन्द्रियादिसंबन्ध- 
वन्ध्यतया ज्ञानस्य व्यावहारिक्यप्युत्पादादिवार्ता दूरतो निरस्तेतयुक्तं - "देहाद्यजन्मतः" 
इति । विकल्पज्ञानं तु मुक्तत्वादेवात्र नाशङ्कनीयम्‌ । अज्ञानहानितः' इत्यज्ञान- 
सहचरितानि कर्माणि किल फलन्तीति प्रागेवोक्तम्‌ । ननु मुक्ताणौ भाविज्ञान- 
प्रागभावलक्षणमज्ञानं न स्यादित्युक्तमज्ञानस्य कथं हानिरिति । अवश्यं हि 
मक्ताणोरपि भाविनो ज्ञानस्य प्रागभावो भवेत्‌-इत्याह-- प्रागभावे हि संविदोऽ- 
ज्ञानमिति । "संविदः" इति कस्यचिद्धाविनो ज्ञानस्य--इत्यर्थः । ननु मुक्ताणा- 
ृत्पत्स्यमानं ज्ञानमेव नास्ति,--इति कस्य प्रागभावः स्यात्‌--इत्याह प्रागभावः ' 
इत्यादि ॥ 


ननु मुक्ताणौ भाविज्ञानासंभवे किं निमित्तम्‌?--इत्याह-- 
कस्मान्न भावि तज्ज्ञानं ननु देहाद्यजन्मतः । 





होने कं कारण । प्रश्न-- वह किस कारण? उत्तर-- कर्म काक्षय होने से। 
प्रश्न-- वह किस कारण 2 उत्तर--अज्ञान का नाश होने से । प्रश्न-- 
अज्ञान का नाश कंसे होता है 2 उत्तर- संविद्‌ का प्रागभाव होने पर । 
यह अज्ञान रूपी (ज्ञान का) प्रागभाव भावी नहीं होता क्योकि उसकी 
उत्पत्ति असम्भव है ॥ २०-२१ ॥ 


बद्ध जीवों मे भी बाह्म इन्द्रिय बुद्धि के सम्बन्ध आदि के द्वारा विषय के 
उपस्थापित होने पर भी ज्ञाता का ही ज्ञान माना जाता है । वस्तुतः ज्ञान की 
उत्पत्ति ओर नाश नहीं होता । मुक्त जीवों मे देह इन्द्रिय आदि का सम्बन्ध न होने 
से ज्ञान की व्यावहारिक भी उत्पत्ति आदि की बात दूर से ही निरस्त हो गयी--यह 
कहा गया--देह आदि से जन्म न होने के कारण । विकल्प ज्ञान की शङ्का तो 
मुक्त होने के कारण ही यहाँ नही करनी चाहिए । "अज्ञान का नाश होने के 
कारण'-- जो कर्म अज्ञान के सहचारी होते है वे ही फल देते है-यह पहले ही 
कहा गया । प्रश्न- मुक्त जीव मे भाविज्ञान के प्रागभावलक्षण वाला अज्ञान नहीं 
रहता-- यह कहा गया--अज्ञान की हानि कसे होगी? मुक्त जीव मे भी भावी ज्ञान 
का प्रागभाव अवश्य होता है-- यह ' कहते है-- संविद का प्रागभाव होने पर अज्ञान । 
"संविद्‌ का' = किसी भावी ज्ञान का । प्रश्न- ५. जीव मे उत्पत्स्यमान ज्ञान ही 
नही है फिर किसका प्रागभाव होगा-- यह कहते है प्रागभाव... इत्यादि ॥ 


प्रश्न-मुक्त जीव मे भावी ज्ञान न होने का क्या कारण है ?--यह कहते 








१०० श्रीतन्त्रालोकः 
इत्येष सर्वपक्षघ्नो निशितश्चक्रकश्रमः॥ २२॥ 
एवं हि भाविज्ञानाभावे देहाद्यजन्म निमित्तम्‌, तत्रापि कर्मक्षैण्यं तत्राप्यज्ञान- 
हानिस्तत्रापि भाविज्ञानानुत्पादस्तत्रापि देहाद्यजन्म तत्रापि कर्मक्ेण्यमित्येवं 


परिवर्तमानं मृलक्षतिकरं चक्रकचोद्यमापद्यते इति नेदं युक्तमुक्तमज्ञानं॑ज्ञानस्य 
प्रागभाव इति ॥ २२ ॥ 


न चात्र प्रध्वंसाभावोऽपि न्याय्यः--इत्याह- 


अथ प्रध्वंस एवेदमनज्ञानं तत्सदा स्थितम्‌ । 
मुक्ताणुष्विति तेष्वस्तु मायाकार्यविजृम्भितम्‌ ॥ २३ ॥ 
सदा स्थितमिति, तत्द्विषयाहितसुखदुःखज्ञानादयात्मनो भोगस्यात्यन्तविनि वृत्तेः, 
तनतष्वप्यज्ञानस्य सदा स्थितत्वात्‌ तत्सहचरितानि कर्माण्यपि फलन्तीति 
तन्निमिन्तकमायीयमलोल्लासे कलादिषित्यन्तस्य तत्कार्यस्यापि समुल्लासोऽस्तु, 
बद्धाणुभ्यो मुक्ताणवो न विशिष्येरन्‌- इत्यर्थः ॥ २३ ॥ 


एवं प्रसज्यप्रतिषेधपक्षं प्रतिक्षिप्य पर्युदासमुपक्षिपति-- 
अथाज्ञानं नह्यभावो मिथ्याज्ञानं तु तन्मतम्‌ । 


का वि 

वह भावी ज्ञान क्यो नहीं होगा 2 देह आदि का जन्म न होने से इस 
प्रकार यह तीक्ष्ण चक्रक दोष सब पक्षं का नाश करने वाला है ॥ २२ ॥ 

भावी ज्ञान के अभाव मेँ शरीर आदि का जन्म न होना कारण है, उसका भी 
कारण है-कर्मक्षीणता उसमें भी अज्ञानहानि, उसमे भी देह आदि का जन्माभावः, 
उसमे भी कर्मक्षीणता इस प्रकार परिवर्तमान मृलक्षयकारी चक्रक दोष आ पड़ता है। 
इसलिए यह ठीक नहीं कहा गया कि अज्ञान ज्ञान का प्रागभाव हे ॥ २२ ॥ 

यहाँ प्रध्वंसाभाव भी उचित नहीं है--यह कहते है-- 

प्रश्न--यह अज्ञान प्रध्वंसाभाव है ? उत्तर--तब तो यह मुक्त जीवों मे 
भी सदा स्थित रहेगा (सादिरनन्तः प्रध्वंसः) । फिर उनमे मायाकार्य का 
विस्तार होगा ही ॥ २३ ॥ 

सदा स्थित रहेगा- तत्तद्‌ विषयो के द्वारा उपस्थापित सुखदुःखक्ञानादिरूप भोग 
का आत्यन्तिक नाश न होने के कारण । तो उनमें भी अज्ञान के सदा स्थित रहने 
के कारण उसके सहचारी कर्म भी फल देगे इसलिए उसके कारण मायीय मल का 
उल्लास होने से कला से केकर पृथिवी पर्यन्त उसके कार्य का भी उल्लास होगा । 
अर्थात्‌ बद्ध अणुओं से मुक्त अणु भिन्न नहीं हो सकेगे ॥ २३ ॥ 

प्रसज्यप्रतिषेध पक्ष का खण्डन कर पर्युदास पक्ष को भी आक्षिप्त करते है-- 

यदि अज्ञान अभाव नहीं है तो बह मिथ्याज्ञान है ओर वही कर्मों की 


| 


। 
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तदेव कर्मणां स्वस्मिन्कर्तव्ये सहकारणम्‌ ॥ २४ ॥ 


ननु यदि नाम कर्मणां स्वकर्तव्यतायां मिथ्याज्ञानं सहकारिकारणं तत्किमेषां 
फलोत्पत्तिकाल एव सहकारितयाऽऽकस्मिकमापतेदृत स्वोत्पत्तिकालात्प्रभृति फला- 
वध्यनुवर्तते इति वाच्यम्‌--इत्याह-- 
वक्तव्यं तर्हि कि कर्म यदा सूते स्वक फलम्‌ । 
तदैव मिथ्याज्ञानेन सता हेतुत्वमाप्यते ॥ २५ ॥ 
अथ यस्मिन्क्षणे कर्मकृतं तत्र स्वरूपसत्‌ । 
मिथ्याज्ञानं यदि ततस्तादृशात्कर्मणः फलम्‌ ॥ २६ ॥ 


तदैव सतेति, मृद इव दण्डादिना कार्योत्पादकाल एवोपनिपतता--इत्यर्थः । 
तादृशादिति, मिथ्याज्ञानसहचरितात्‌ । तेन॒ यथा क्ित्यादिसहचरितादन्त्याद्‌ 
बीजादेरंकुरादि स्यात्‌ तथा मि्याज्ञानसहचरितात्‌ कर्मणस्तत्तद्धोगादिलक्षणं 
फलमिति ॥ २६ ॥ 


एतदेव क्रमेण प्रतिक्षिपति- 


प्राक्पक्षे प्रलये वृत्ते प्राच्यसृष्टिप्रवर्तने। 
देहाद्यभावान्नो मिथ्याज्ञानस्य क्वापि संभवः ॥ २७ ॥ 


अपनी कर्तव्यता में सहकारी कारण है ॥ २४ ॥ 

प्रश्न--यदि कर्मो की अपनी कर्तव्यता मे मिथ्या ज्ञान सहकारी कारण है तो 
क्या (यह मिथ्याज्ञान) इन वर्गो के फल की उत्पत्ति के समय सहकारी के रूप में 
आकस्मिक आ जाता है अथवा इसकी उत्पत्ति से लेकर फलपर्यन्त (यह) अनुवर्तन 
करता है-- यह कहना चाहिए- यह कहते है- 

तो कहना चाहिए कि जब कर्म अपना फल देने ठगता है उसी समय 
वर्तमान मिथ्या ज्ञान कारण बनता है अथवा जिस क्षण मे कर्म किया गया 
उस (क्षण) में स्वरूप सत्‌ मिथ्याज्ञान कारण बनता है । यदि उससे, तो 
उस प्रकार के कर्म से फल प्राप्त होता है ॥ २५-२६ ॥ 

उसी समय सत्‌ = मिद्ध, से दण्ड आदि के द्वारा कार्य (-घट) की उत्पत्ति के 
समय आ जाएगा ! उस प्रकार से = मिथ्याज्ञान के सहचारी होने से । तो जैसे 
किति (= मद्री) आदि से सहचरित अन्त्यवीज आदि से अंकुर आदि उत्पन्न होता 
ह उसी प्रकार मिथ्या ज्ञान से सहचरित कर्म से तत्तद्‌ भोग आदि लक्षण वाला फल 
(उत्पन्न) होता है ॥ 

उसी का क्रम से खण्डन करते है- 


प्रयम पक्ष में प्रख्य हो जाने पर पहली सृष्टि होने के समय देह आदि 
का अभाव होने से मिथ्या ज्ञान कहीं उत्पन्न ही नहीं होगा । दूसरे पक्ष मे 
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उत्तरस्मन्पुनः पक्षे यदा यद्येन यत्न वा । 
क्रियते कर्म॒तत्सर्वमज्ञानसचिवं तदा ॥ २८ ॥ | 
अवश्यमिति कस्यापि न कर्मप्रक्षयो भवेत्‌ । 


प्रलय इति देहप्राणबुद्धिशन्यानामपि संक्षयात्‌. प्रकृष्टे कये महासंहारे-- 
इत्यर्थः । प्राच्येति प्राथमिक्याद्येति यावत्‌ । इहादिसर्गे तावदीश्वरः स्वकर्मानु- 
रूप्येणैवाणुनां तत्तदेहसंयोजनादि विदध्यादिति नास्ति विमतिः । कर्म 
चाज्ञानसहचरितमेव फलति, अज्ञानं च तदा देहाद्यसंभवे निरधिकरणं नास्तीति 
तत्साहचर्याभावात्म्रतिरुद्धफलजननसामर््येषु कर्मसु सृष्यसंपततेस्तत्र प्रवृत्तिमात्रमपि 
नेश्वरस्य सिद्ध्येदिति न किञ्चित्स्यात्‌ । अथ कर्मणामुत्पत्तिकालादारभ्य पएल- 
पर्यन्तमज्ञानस्यानुवर्तमानत्वं तत्सर्वकालमेषामवश्यमेव तत्साचिव्यं स्यादिति कदाचि- 
दपि कस्यापि न कर्म क्षीयेत, अज्ञाननाशाद्धि तत्नश्येदित्यक्तम्‌, अज्ञानं चात्र 
सर्वदेवानुवर्तमानमवतिष्ठते इति कथमेवंभावो भवेत्‌ ॥ २७-२८ ॥ 





ज्ञानिनापि हि क्रियमाणं कर्म कर्मतयैवाज्ञानसहचरितं स्यात्‌, तत्तत्रापि 
तन्निरुद्धफलभाजनसामर्थ्यमित्यज्ञानिषु का वार्ता । भवतु वा, मिथ्याज्ञानसाहचर्या- 
भावाज्जञानिना क्रियमाणं कर्म॒ निष्फलं ज्ञानादर्वाक्‌ कृतं तु कथमेवं स्यात्‌-- 
इत्याह- 





जब जिसके द्वारा जहां जो कर्म किया जाएगा बह सब अज्ञानसहचरित 
होगा तो अवश्य किसी भी कर्म का क्षय नहीं होगा ॥ २७-२९- ॥ 


प्रलय में = देहप्राण बुद्धि शुन्य का भी संक्षय होने के कारण प्रकृष्ट ल्य में 
= महासंहार में । प्राच्य = प्राथमिकी आद्या । सृष्टि के प्रथम चरण मे ईश्वर अपने 
कर्मो के अनुरूप ही जीवों की भित्र-भित्र देहसंयोजना आदि करता है-इस विषय 
मे किसी को वैमत्य नहीं है । ओर कभी अज्ञान के साथ रह कर ही फल देता 
है । उस समय देह आदि के न रहने पर आधार न होने से अज्ञान नहीं रहेगा फिर 
उसके साहचर्य के अभाव के कारण कर्मो के फलजननसामर्थ्य के रुक जाने पर 
सृष्टि न होने से उसमे ईश्वर की प्रवृत्ति भी नहीं होगी फलतः कुछ नही होगा । 
यदि कर्मो की उत्पत्ति से लेकर फलपर्यन्त अज्ञान को अनुवृत्त मान लिया जाय तो 
उसकी सहवर्तित अवश्य सब समय रहेगी फिर किसी का कर्म कभी भी क्षीण नही 
होगा क्योकि अज्ञान के नाश से वह नष्ट होता है-यह कहा जा चुका है । ओर 
अज्ञान यँ सर्वदा अनुवर्तमान रहेगा फिर कंसे एेसी स्थिति होगी ॥ २७-२८ ॥ 


ज्ञानी के द्वारा भी किया जानेवाला कर्म कर्म के रूप में (यदि) अज्ञान का 
सहचारी होता है तो उसमें भी उसके द्वारा निरुद्ध फल को देने का. सामर्थ्यं रहता 
है फिर अज्ञानियों की क्या बात । अथवा मिथ्या ज्ञान का रगहचर्य न होने से ज्ञानी 
के द्रारा क्रियमाण कर्म निष्फल हो जाय तो भी ज्ञान (की प्ति) कं पहले किया 
गया (कर्म) कैसे एेसा होगा 2--यह कहते हैँ-- 
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यद्यपि ज्ञानवान्भूत्वा विधत्ते कर्म किञ्चन ॥ २९ ॥ 
विफलं स्यात्तु तत्पर्वकर्मराशौ तु व्छा गतिः । 
का गतिरिति ज्ञानिनोऽप्यनन्तपूर्वक्मविफल्ये न किञ्चिन्निमित्तं संभवेत्‌-- 
इत्यर्थः ॥| 


ननु किमनेन नः पक्षेण प्राच्य एव पक्षोऽस्तु यत्‌ प्ररुयस्य वृत्तत्वादेहाद्य- 
भावेऽपि चित्स्वभावत्वादणूनां ज्ञानं संभवत्येव ?--इत्याह-- 
अथ प्रल्यकालेऽपि चित्स्वभावत्वयोगतः ॥ ३० ॥ 
अणुनां संभवत्येव ज्ञानं मिथ्येति तत्कुतः । 
स्वभावादिति चेन्मुक्तं शिवे वा कि तथा न हि॥ ३९॥ 
भवतु नामैषां ज्ञानम्‌, मिथ्यात्वं पुनः कुतस्त्यम्‌ ?--इत्यक्तम्‌-- "मिथ्येति 
तत्कुतः' इति । अथ ज्ञानत्वादेव ज्ञानस्य मिथ्यात्वं तच्चित्स्वेभावत्वाविशेषा- 
नमक्ताणूनां शिवस्यापि वा कथं न मिथ्याज्ञानयोगः ?--इत्याह-- मुक्तं शिवे वा 
किं तथा न हि" इति ॥ ३१९ ॥ 


नन्विह सामान्येनाज्ञानं न विवक्षितं किन्तु प्रकृतिपुरुषविवेकादर्शनरूपम्‌ यथा 





यद्यपि ज्ञानी होकर कोई कर्म करता है तब तो वह फलहीन होता है 
किन्तु उस (ज्ञानप्राप्ति) के पूर्व किए गए कर्मो की क्या गति होगी (अर्थात्‌ 
वह तो फल देगा ही) ॥ -२९-३०- ॥ 

क्या गति होगी अर्थात्‌ ज्ञानी के भी अनन्तपूर्व कर्मो की निष्फलता में कोई 
कारण नहीं होगा ॥ 

प्रश्न--हमारे इस पक्ष से क्या 2 पहला पक्ष ही मान लिया जाय कि प्रख्य 
होने के कारण देह आदि का अभाव होने पर भी चित्स्वभाव होने के कारण 
अणुओं को ज्ञान होगा ही--यह कहते है-- 

यदि प्रलय काल मे भी चित्स्वभाव के कारण अणुओं को ज्ञान होता 
ही है (यह मान लिया जाय) तो मिथ्या होता है--यह कंसे सम्भव है ? 
यदि (कहं कि) स्वभाव के कारण होता है 2 तो मुक्त (जीव) या शिव में 
वैसा क्यों नहीं होता ? ॥ -३०-३१ ॥ 

इनको ज्ञान हो जाय किन्तु मिथ्यात्व कैसे होगा ? यह कहा गया-- मिथ्या, 
यह कैसे 2 यदि ज्ञान होने से ही ज्ञान मिथ्या है तो चित्स्वभाव, के समान होने 
से मुक्त जीवों का अथवा शिव का भी मिथ्या ज्ञान से सम्बन्ध क्यों नहीं होता ? 
-यह कहते है--मुक्त अथवा शिव के विषय मेँ वैसा क्यों नही है ॥ ३१ ॥ 

प्रशन- यहाँ अज्ञान सामान्यरूप विवक्षित नहीं है किन्तु प्रकृतिपुरुष के भेद का 
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सांख्यैराख्यातम्‌, तदेवाह-- 


यच्चादर्शनमाख्यातं निमित्तं परिणामिनि । 
प्रधाने तद्धि सद्धीण्विविक्तत्योभययोगतः ॥ ३२ ॥ 
दर्शनाय पुपमर्थेकयोग्यतासचिवं धियः। 
आरभ्य सूते धरणीपर्यन्तं तत्र यच्चितः ॥ ३३ ॥ 
बुद्धिवृत्त्यविशिष्टत्वं पुस्प्रकाशप्रसादतः । 
प्रकाशनाद्धियोऽर्थेन सह भोगः स भण्यते॥ ३४ ॥ 


प्रधाने परिणामिनि निमित्तमिति तत्तद्नुद्धयादिरूपतया प्रधानपरिणामार्थम्‌-- 
इत्यर्थः । तदेव च॒ भोगापवर्गमयसाङ्कर्यवेविक्तयदर्शनाय भवेदित्युक्तम्‌ तद्धि 
सङ्कीणविविक्तयोभययोगतो दर्शनाय! इति । यदाहुः- 
"विना सर्गेण बन्धो हि पुरुषस्य न युज्यते । 
सर्गस्तस्यैव मोक्षार्थं... ॥' इति । 


तत्र परिणामित्वं तावदाह--'पुमर्थेत्यादि' । पुंसः प्रधानकंवल्यावधिपरिच्छिन्न 
साङ्कर्यदर्शनात्मन्यर्थे येयमेकाऽनन्यसाधारणा कार्यजननाभिमुख्यलक्षणा योग्यता 
तत्सचिवं तत्सहकृतम्‌-इत्यर्थः । तदुक्तम्‌- 


अज्ञान रूप जैसा कि सांख्य वालों ने कहा है । वही कहते है-- 


जो (भेदा-) दर्शन परिणामी प्रधान के विषय में कारण कहा गया है 
वह सङ्कीर्ण पार्थक्य दोनों के योग के कारण होता है । बुद्धितत््व से लेकर 
पृथिवीपर्यन्त वर्तमान तथां पुरुषार्थ की अनन्यसाधारण योग्यता का सहचारी 
(वह निमित्त) शुद्ध दर्शन (= भेदज्ञान, विवेकख्याति) कं लिए होता हे । 
वरहा पुरुष के प्रयास के प्रसाद से जो चैतन्य बुद्धिवृत्ति के आकार के 
सदृश हो जाता है वह बुद्धि का विषय के साथ प्रकाशन होने से भोग 
कहत्ाता हे ॥ ३२-३४ ॥ 


प्रधान के परिणामी होने मे निमित्त = तत्तद्‌ बुद्धि आदि कं रूपमे प्रधान कं 
परिणाम के लिए । ओर वही भोग मोक्ष वाले साङ्कर्यं ओर भेद के दर्शन के लिए 
(हाता) है । जैसा कि कहते है-- 


“विना सृष्टि के पुरुष का बन्धन नहीं होता ओर सृष्टि उसी (= पुरुष) कं 
मोक्ष कं लिए (होती है) ।'" 

परिणामित्व को कहते है पुरुषार्थ... इत्यादि । पुरुष का प्रकृति के कंवल्य 
तक परिच्छिन्न साङ्कर्यदर्शन रूप विषय मे जो यह एक = अनन्यसाधारण कार्य 
जननाभिमुख्यलक्षण वाली योग्यता, उसका सचिव = सहचारी । वही कहा गया 
ह 
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"पुरुषस्य दर्शनार्थः कंवल्यार्थस्तथा प्रधानस्य । 
पट्ग्वन्धवदुभयोरपि संयोगस्तत्कृतः सर्गः ॥ 
प्रकृतेर्महांस्ततोऽहङ्कारस्तस्माद्रणश्च षोडशकः । 
तस्मादपि षोडशकात्पञ्चभ्यः पञ्च भृतानि ॥ 
(सां°का०२२) इति । 
नन्वेवं परिणमतु प्रधानं साङ्कर्येण वैविक्त्येन वा, दर्शनं पुनरत्र किं 
नामोच्यते ?--इत्याशङ्कयाह-- तत्रेत्यादि" । तत्रैवं प्रधानस्य परिणामे पुस्परकाश- 
संक्रान्तिमहिम्ना तत्तदर्थाकाराया बुद्धेराचैतन्येऽपि चेतनायमानतयावस्थानाद्यच्चितः 
पुरुषस्यौदासीन्येऽपि स्वच्छायासंक्रान्तद्वरेणोभयतो निर्मलदर्पणप्रख्याया बुद्धरिदमहं 
जानामीत्येवमात्मिकया वृत्या कर्तुतयेवाभिमानात्सारूप्यं स॒ एव विषयच्छायायोगिन्यां 
वुद्धौ चिच्छायासंकरान्तः साङ्कर्यदर्शनात्मा भोगो भण्यते--इति वाक्यार्थः । 
यटुक्तम्‌-- 
'तस्मात्तत्संयोगादचेतनं चेतनावदिव लिङ्गम्‌ । 
गुणकर्तृत्वेऽपि तथा कर्तेव भवत्युदासीनः ॥' (सां० का० २०) 
इति ॥ २३४ ॥ 


एवं साङ्कर्यमभिधाय वैविक्तयं व्यनक्ति-- 
स 
"पुरुष का (प्रकृति के) दर्शन एवं प्रधान का (पुरुष के) कैवल्य के लिए पहु 
ओर अन्धे के समान दोनों का संयोग होता है । ओर उससे सृष्टि होती है ।'" 


“प्रकृति से महत्‌ तत्त्व, उससे अहङ्कार, उससे सोलह का समूह, उस सोलह 
मे से पांच (तन्मात्राओं) से पांच महाभूत उत्पन्न होते है'' (सां का. २२) 


प्श्न--प्रकृति साङ्कर्यं अथवा भेदपूर्वक परिणत होती है तो हो दर्शन क्या 
(चीज) है ?--यह शङ्का कर कहते है- वहां... इत्यादि । वहाँ = प्रकृति का इस 
प्रकार परिणाम होने पर पुरुष ` के प्रकाश की संक्रान्ति की महिमा से तत्तदर्थ 
काराकारित बुद्धि कं जड होने पर भी चेतन के रूपमे स्थित होने के कारण जो 
चेतन पुरुष का उदासीन होने पर भी अपनी छाया की संक्रान्ति के द्वारा दोनो 
तरफ निर्मल दर्पण के समान वुद्धि का “मै यह जानता हू! इत्याकारक वृत्ति के 
द्रा कर्ता के रूप मे अभिमान होने का सारूप्य, वही विषय्ठाया वाली बुद्धि में 
चित्‌ कौ छाया कौ संक्रान्ति कं कारण साङ्कर्यदर्शन रूप भोग कहा जाता है यह 
वाक्यार्थं है । जसा कि कहा गया- 


'इस कारण उस संयोग से अचेतन वुद्धि चेतन के समान तथा गुणों के कर्ता 
होने पर भी उदासीन पुरुष कर्ता के समान हो जाता है" ॥ ३४ ॥ (साका. २० ) 


बुद्धि के साङ्कर्यं का उल्लेख कर भेद को स्पष्ट करते है-- 





= 
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बुद्धरेवास्मि विकृतिधर्मिकान्यस्तु कोऽप्यसौ। 
मद्विलक्षण एकात्मेत्येवं वैविक्त्यसंविदि ॥ ३५ ॥ 
पुमर्थस्य कृतत्वेन सहकारिवियोगतः । 
तं पुमांसं प्रति नैव सूते कित्वन्यमेव हि ॥ ३६ ॥ 
विकृतिधर्मेत्यनेनास्याः परिणामित्वादाचैतन्यादक्तम्‌, अत एव पुंसश्चेतनत्वादि- 
योगात्‌ एतद्रैलक्षण्यं कटाक्षयितुं कोऽपीति मद्विलक्षण इति चोक्तम्‌ । यदाहुः-- 
त्रिगुणमविवेकि विषयः सामान्यमचेतनं प्रसवधर्मि । 
व्यक्तं तथा प्रधानं तद्विपरीतस्तथा च पुमान्‌ ॥ 
(सां० का० ११) इति । 
वस्तुतः प्रकृतिपुरुषयोरुपरतविषयच्छायायां बुद्धौ निष्कम्पदीपशिखाप्रख्य- 
केवलचिच्छायासंकरान्तिर्नाम वैविक्तयज्ञानमुच्यते, यत्रेदमुपचर्यते प्रकृतिरन्या पुर्षो- 
ऽन्यश्चेति । यदुक्तम्‌-- 


“एवं तत््वाभ्यासात्नास्मि न मे नाहमित्यपरिशेषम्‌ । 
अविपर्ययाद्विशुद्धं केवलमुत्पद्यते ज्ञानम्‌ ॥' 
(सां० का० ६४) इति । 


एवं चोभयथा दर्शनात्मनः पुमर्थस्य कृतत्वात्‌ अत एव पुमर्थैकयोग्यतात्मनः 


य 

““मैँ विकारशील बुद्धि ही हूं यह मुञ्चसे विलक्षण केवली कोई ओर है' 
ट्स प्रकार का भेदज्ञान होने पर पुरुषार्थ के सम्पन्न हो जाने से सहकारी 
का वियोग होने के कारण (प्रकृति) उस पुरुष के लिए (कुछ भी भोग का) 
प्रसव नहीं करती किन्तु अन्य के किए (करती है) ॥ ३५-३६ ॥ 

“विकृतिधर्मिका'--इस पद से इसके परिणामी होने कं कारण (इसकी) जड़ता 
आदि कही गयी है । इसलिए पुरुष के चेतन आदि होने से इससे भिन्नता को 
बतलाने के लिए "कोई' 'मुञ्से विलक्षण कहा गया । जैसा कि कहते है-- 

“व्यक्तं तथा प्रकृति त्रिगुण, अविवेकी, विषय, सामान्य, जड़ तथा प्रसवधर्मी 
है । पुरुष उससे भिन्न ओर वैसा (= अहेतुमत्‌, नित्य, व्यापी, निष्क्रिय, निराश्रित, 
अलिङ्ग) है ।'' (संका. ११) 

वस्तुत प्रकृति ओर पुरुष का उपरतविषयछठाया वाली बुद्धि में निष्कम्पदीपशिखा 
की भति केवल चित्‌ की छाया का प्रतिबिम्बन ही भेदज्ञान कहा जाता है । जहां 
यह कहते है कि प्रकृति अन्य है ओर पुरुष अन्य । जैसा कि कहा गया- 

“इस प्रकार तत्वाभ्यास के द्वार "न हः “न मेर ^न मैः इस प्रकार सम्पूर्ण 
विपर्ययहीन होने के कारण शुद्ध केवल ज्ञान उत्पन्न होता है 

इस प्रकार दोनों तरह से दर्शनरूप पुरुषार्थ के सम्पन्न हो जाने से फलतः 
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सहकारिणो वियोगात्तं प्राप्तविवेकज्ञानं पुरुषं प्रति नैव सृते प्रतिनिवृत्तप्रसवा 
भवति--इत्यर्थः । यदुक्तम्‌-- 
“तेन निवृत्तप्रसवामर्थवशात्सप्तरूपविनिवृत्ताम्‌ । 
प्रकृतिं पश्यति पुरुषः प्रक्षकवदवस्थितः स्वस्थः ॥ 
दृष्टा मयेत्युपेक्षक एको दृटाहमित्युपरतै(मत्ये)का । 
सति संयोगेऽपि तयोः प्रयोजनं नास्ति सर्गस्य ॥ 
(सां०का० ६६) इति । 
न चैवं निवृततप्रसवत्वात्‌ प्रकृतेरविशेषेणैव सर्वेषां निमेक्षप्रसङ्ग इत्युक्तं 
किंत्वन्यमेव हीति । अन्यमित्यप्राप्तविवेकज्ञानम्‌--इत्यर्थः ॥ ३५-३६ ॥ 


एतदेव संक्षेपेण प्रतिक्षप्तुमुपक्षिपति-- 


अत्र पुंसोऽथ मूलस्य धर्मोऽ दर्शनता द्वयोः । 
अथवेति विकल्पोऽ यमास्तामेतत्तु भण्यताम्‌ ॥ ३७ ॥ 


एतद्धि यदि क स धर्मस्तत्तस्य नित्यमेव बन्धे ज्ञानोदये 
वा विकारित्वादाचैतन्यम्‌, प्रकृतेश्च तद्धर्मत्वे पुंसः किमायातं येन तस्य बन्ध इति 


पुरुषार्थमात्रयोग्यता रूप सहकारी के वियोग के कारण उस विवेकज्ञानी पुरुष के प्रति 
(प्रकृति) प्रसव नही करती अर्थात्‌ निवृत्तप्रसवा हो जाती है । जैसा कि कहा गया-- 

“इसलिए ॒निवृत्तप्रसवा तथा पुरुषार्थवश सातरूपों से रहित प्रकृति को पुरुष 
रक्षक के समान स्वस्थ होकर देखता हे ।'" 

“मैने देख लिया'-- यह (समञ्च कर) एक (पुरुष) उपेक्षा करता है । मै देख 
ली गयी--यह (समड्ञ कर) दूसरी (= प्रकृति, प्रसव से) विरत हो जाती हे । 
(फलतः) संयोग रहने पर भी उन दोनों के लिए सृष्टि का कोई प्रयोजन नहीं 
रहता । 

एेसा नही है कि प्रकृति की प्रसवनिवृत्ति के कारण समानरूप से सबका मोक्ष 
होने ठगेगा-- यह कहा गया-किन्तु अन्य के प्रति । अन्य--विवेकज्ञान को प्राप्त 
न करने वाके के प्रति ॥ ३५-३६ ॥ 

इसका संक्षेप मे खण्डन करने के लिए कहते है- 


यहाँ अदर्शनता पुरुष ओर मूलप्रकृति दोनों की है अथवा (एक की) 
यह विकल्प रहे-- यह कथन कीजिए ॥ ३७ ॥ 

यह अदर्शनात्मक अज्ञान यदि पुरुष का धर्म है तो उसका नित्य ही बन्धन 
हीगा या ज्ञानोदय होने पर विकारी होने कें कारण (वह) जड़ हो जायगा । प्रकृति 
ठा धर्म होने पर पुरुष में क्या हो गया कि जिससे उसका बन्धन होगा । फलतः 
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सदैवास्य निर्मोक्षः स्यात्‌, उभयधर्मत्वे चोभयथापि दूषणोपनिपात इत्यादि विवि- 
च्यमानमतिगहनत्वात्‌ वस्तुतस्तु व्याहतिनिमित्तत्वमियात्‌- इत्याशयः । एतत्‌ परं 
व्ष्यमाणदृशा मया चोद्यमानं निर्णीयतामित्युक्तम्‌-एतततु भण्यतामिति ॥ ३७ ॥ 


तदेवाह- 


भ्रोगो विवेकपर्यन्त इति यत्तत्र॒ कोऽ वधिः । 
विवेकलाभे निखिलसृतिदृग्यदि सापि किम्‌ ॥ ३८ ॥ 
सामान्येन विशटोषैर्वा प्राच्ये स्यादेकजन्मतः । 
उत्तरे न कदाचित्स्याद्धाविकालस्य योगतः॥ ३९ ॥ 


यदभिप्रायेणैव 
"कैवल्यार्थं प्रवृत्तेश्च' (सां० का० १७) 


इत्याद्युक्तम्‌ । यदि नाम ॒निखिलसृतिसंपत्तिरेव विवेकलाभे सुत्यन्तरसम्पत्त्य- 
योगादवधिः, तत्किं सापि सूतिमात्रात्मना वा स्यात्‌ पार्थिवघराद्ात्मविशिष्टसूत्या- 
द्ात्मना वा ?--इत्याह--सा किं सामान्येन विशेषैरवेति । न चैतदुभयमपि 
सद्भच्छते- इत्याह प्राच्य इत्यादि । एकजन्मत इति, एकस्यामपि व्यक्तौ 
सामान्यस्य कार््स्येनैव वृत्तेः । न कदाचिदिति, भाविनां सृतिविशेषाणा- 
न यान्न नयोग 
यह सदैव मुक्त रहेगा । दोनों का धर्म होने पर दोनों प्रकार से दोष आ जाता र-- 
इत्यादि की विवेचना होने पर अतिगहन होने के कारण (यह कथन) _ वस्तुतः 
व्याधात का कारण बन जाता है-यह आशय है । वक्ष्यमाणरीति से मेरे द्वार 
स्तूयमान इसका निर्णय कीजिए--यह कहा गया-इसको तो बताइए ॥ ३७ ॥ 

वही कहते है- 


विवेक तक भोग है जो (यह कहा) उसमे सीमा क्या है ? यदि 
विवेकज्ञान होने पर समस्त प्रसव का दर्शन ही (अवधि) हं तो बह भी 
क्या सामान्य रूप से या विशेष रूप से ? प्रथम पक्षमें एक व्यक्तिकंही 
जन्म से (विवेकलाभ = मुक्ति हो जायगी) । दूसरे पक्ष मे भावी काल कं 
योग के कारण कभी भी (मुक्ति) नहीं होगी ॥ ३८-२३९ ॥ 

जिस अभिप्राय से- 

““क्ैवल्य के लिए प्रवृत्ति होने से'" (सां.का. १७) 

इत्यादि कहा गया है । यदि समस्त प्रसव का दर्शन ही, दूसरे प्रसव कां 
दर्शन न होने के कारण विवेक लाभ की अवधि है तो वह क्या प्रसवसामान्यरूप 
से या पार्थिव घट आदि विशेष रूप से ? यह दोनों ही (विकल्प) ठीक नहीं है- 
यह कहते है प्राच्य-इत्यादि । एक जन्म से-एक ही व्यक्ति मे सामान्य के 
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मानन्त्यात्‌ ॥ ३८-३९ ॥ 


नृत्त एव॒ पक्ोऽस्तु आनन्त्यचोद्यं तु निःशेषविशेषानवलम्बनाते 
कतिपयविशेषाश्रयणाच्च न स्यात्‌? --इत्याशङ्कते-- 


कैश्चिदेव विशेचैश्चत्सवैषां युगपद्धवेत्‌ । || 
विवेकोऽ नादिसंयोगात्का हान्योन्यं विचित्रता ॥ ४० ॥ | 
॥ 
| 


इह खल प्रकृतिसंयोगानादित्वस्य तुल्यत्वात्‌ स्वेषामेव पुरुषाणां प्रकृतिनियत- 
विशेषसूतिसंपत्तिसामनन्त्येण युगपददूरविप्रकर्षेण वा तद्विवेक उदियाच्छरदीव 
शालिस्तम्बानां पाक इत्येषां परस्परस्य वैचित्यान्तरायोगात्‌ क्रमेण भोगापवर्गौ न 


स्यातामिति न सांख्योक्तमप्यज्ञानं नैयायिकतामवलम्बते ॥ ४० ॥ 


अत आह-- 
तस्मात्सांख्यदृशापीदमज्ञानं नैव युज्यते । 
संख्यदृशापीत्यपिशब्देन न॒ केवलं परागक्तक्रमेणैतत्न युज्यते यावदनेनापि 


गो ॥ ॥ 
पूर्ण रूप से रहने के कारण । कभी नही-- क्योकि भावी विशिष्ट प्रसव अनन्त 
ह ॥ ३८-३९ ॥ 

्रश्न--उत्तरपक्ष ही मान लिया जाय । आनन्त्य का दोष समस्त विशेषो का 
अवलम्बन न करने तथा कतिपय विशेषो का आश्रयण करने से नहीं होगा 2 यह 
शङ्का करते है-- 

यदि कुछ विशेषो से (विवेकलाभ मानते है) तो (प्रकृति ओर पुरुष 
का) अनादि संयोग होने के कारण सबको एक साथ विवेक होगा । फिर 
परस्पर वैचित्र्य क्या होगा 2 ॥ ४० ॥ 

प्रकृति (पुरुष)- संयोग की अनादिता के तुल्य होने के कारण सभी पुरुषो का || 
प्रकृति के नियत विशेष प्रसवलाभ के समनन्तर अथवा एक साथ अदूर विप्रकर्ष || 
होने से उसका विवेक उत्पन्न होगा जैसे कि शरत्‌ काल पे शालिस्तम्बो (= || 
विशिषटधान के पौधो) का पाक । फिर उनमें परस्पर भिन्न वैचित्र्य न होने से क्रम 
से भोग ओर- अपवर्ग नहीं होगे । इसलिए सांख्य के द्वारा उक्त भी अज्ञान न्याय्य 
नही है ॥ ४० ॥ 


इसलिए कहते है-- 

इस कारण सांख्य की दृष्टि से भी यह अज्ञान युक्तिसङ्गत नहीं 
है ॥ ४१. ॥ 

सांख्य की दृष्टि से भी यहं 'भी' शब्द से यह कहा गया कि यह केवल 








(4 ; 


नन्विह भोगापवर्गमात्रमेवोपादेयमिति तदेव ॒विविच्यतां किमज्ञानयुक्तायुक्तत्व- 
कथनेन ?--इत्याशङ्कयाह- 
अज्ञानेन विना बन्धमोक्षौ नैव व्यवस्थया ॥ ४९ ॥ 
युज्येते तच्च कथितयुक्तिभिर्नोपपद्यते । 


व्यवस्थयेति-- "अयं बद्धोऽयं मुक्तः" इति ॥ ४१ ॥ 


ननु माभृदज्ञानं युक्तमयुक्तं वा किमनया नश्चिन्तया यदणूनां मायासद्धावादेव 
बन्धमोक्षविभागः सिद्धयेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


मायाकर्माणुदेवेच्छासद्धावेऽपि स्थिते ततः ॥ ४२ ॥ 
न बन्धमोक्षयोर्योगो भेदहेतोरसंभवात्‌ । 


देवेच्छेति, ईश्वरशक्तयधिष्ठानं विना हि मायादि जाङ्यात्किञ्चिदपि कर्तुं न 
शक्नुयात्‌--इत्याशयः । तत॒ इत्यज्ञानस्यायौक्तिकत्वात्‌ । योगो युक्तिः । 
भेदहेतोरसंभवादिति, नहि मायादीनां प्रतिपुंनियतत्वादीश्वरस्य च वीतरागद्रेषत्वादयं 
बद्धोऽयं मुक्त इति विभागे किञ्चिन्निमित्तं संभवेत्‌--इति भावः ॥ ४२ ॥ 


पूवेक्ति क्रम से ही असङ्गत नहीं है बल्कि इस मत के अनुसार भी ॥ 

प्रश्न- यहाँ भोग ओर मोक्ष ही उपादेय है इसलिए उन्हीं का विवेचन कीजिए 
अज्ञान के युक्तायुक्तत्व कथन से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है- 

अज्ञान के विना बन्ध ओर मोक्ष व्यवस्थित नहीं होते ओर वह (= 
अज्ञान) उक्त युक्तियों से सिद्ध नहीं होता ॥ -४१-४२- ॥ 

व्यवस्था = "यह बद्ध है ओर यह मुक्त' ॥ ४१- ॥ 

प्रश्न-अज्ञान युक्त या अयुक्त न हो हमें उस चिन्ता से क्या लाभ क्योकि 


माया की सत्ता से ही अणुओं का बन्धमोक्षविभाग सिद्ध हो जायगा ? यह शङ्का 
कर कहते है-- 


इस कारण माया कर्म जीव ईश्वरेच्छा की सत्ता रहने पर भी भेदकारण 
केन होने से बन्धन ओर मोक्ष के विषय में कोई तर्क या सम्बन्ध नहीं 
होता ॥ -४२-४३- ॥ 


देवेच्छा = ईश्वरशक्ति के अधिष्ठान के बिना माया आदि जड़ होने के कारण 
कुछ भी नहीं कर सकती । इस कारण = अज्ञान के अयौक्तिक होने से । योग = 
युक्ति = त्क या सम्बन्ध । भेदहेतु के असम्भव होने से माया आदि के प्रतिपुरुष 
नियत होने तथा ईश्वर के वीतराग होने से "यह बद्ध है यह मुक्त है' इस प्रकार के 
विभाग मे कोई कारण सम्भव नहीं है ॥ ४२- ॥ 
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एवमणूनां ज्ञत्वकर्तृत्वप्रतिबन्धकमज्ञानशब्दवाच्यं किञ्चिदावरणं वक्तव्यं येनायं 
बद्धोऽयं मुक्त इति विभागो भवेत्‌--इत्याह- 
तस्मादज्ञानशब्देन ज्ञत्वकर्तृत्वधर्मणाम्‌ ॥ ४२३ ॥ 
चिदणूनामावरणं किञ्चिद्राच्यं विपश्चिता । 
अज्ञानशब्देनेति, यदुक्तम्‌- 
मलोऽज्ञानं पशुत्वं च तिरस्काररसस्तमः । 
अविद्या हयावृतिर्मृर्च्छा पर्यायास्तत्र चोदिताः ॥' 
इति ॥ ४३ ॥ 
तच्च कोदृक्‌--इत्याह-- 
आवारणात्मना सिद्धं॒तत्स्वरूपाद भेदवत्‌ ॥ ४४ ॥ 
भेदे प्रमाणाभावाच्च तदेकं निखिलात्मसु । 
स्वरूपादभेदवदिति अवयविवन्निरंशात्मकम्‌--इत्यर्थः । एवमप्यवयविनामानैक्ये 
प्रमाणमस्ति कारणभेदो नाम, नेह तथेत्युक्तं॑भेदे प्रमाणाभावात्तदेकमिति । 


निखिलात्मसु इति बहुवचननिर्देशादेकमपीदं बहुशक्तिकम्‌, अन्यथा ह्यस्य 
निखिलात्मावारकत्वं न घटेत, एकमुक्तौ वा सर्वे मुच्येरन्निति । यदाहुः-- 





इस प्रकार जीवों के ज्ञत्वकर्तृत्व का प्रतिबन्धक तथा अज्ञान शब्द से वाच्य 
कुछ आवरण कहना पड़ेगा जिससे "यह बद्ध है यह मुक्त'--इस प्रकार का विभाग 
हो-यह कहते है- 

इस कारण विद्वान्‌ के द्वारा अज्ञान शब्द से, ज्ञत्वकर्तृत्वधर्मवाठे 
चिदणुओं का कुछ आवरण उक्त होना चाहिए ॥ -४३-४४- ॥ 

अज्ञान शब्द से । जैसा कि कहा गया- 


“मल अज्ञान पशुत्व तिरस्कार रस तमस्‌ अविद्या आवृति मूर्छा (ये) वहाँ पर्याय 
कहे गये हैँ ॥ ४२३ ॥ 


वह केसा है- यह कहते है-- 


वह स्वरूप से अभिन्न होकर आवरण के रूपमे सिद्ध है । ओर भेद 
मे प्रमाण न होने से समस्त आत्माओं में वह एक है ॥ -४४-४५- ॥ 


स्वरूप से अभिन्न = अवयवी की भांति निरंश । एेसा होने पर भी अवयवियों 
की अनेकता में कारण भेदरूप प्रमाण है । यहाँ (= अज्ञान के विषय में) वैसा 
नहीं है--यह कहा गया-भेद के विषय में प्रमाण न होने से वह एक है । समस्त 
आत्माओं मे--इस बहुवचन के निर्देश से एक भी यह अनेक शक्तिवाला है अन्यथा 
यह समस्त आत्माओं का आवरक नहीं होगा अथवा एक की मुक्ति होने पर सब 














१९१२ श्रीतन्त्रालोकः 


"मलशक्तयो विभिन्नाः प्रत्यात्मानं च तद्रणावरिकाः ।' 
इति ॥ ४ ॥ 


तच्चैवंविधं किं नित्यं कार्य वा, कार्य चेततत्कुतोऽस्य प्रसवः-- इत्याह-- 
तच्च कस्मात््रसूतं स्यान्मायातश्चेत्कथं नु सा ॥ ४५ ॥ 
क्वचिदेव सुबीतैतन्न तु मुक्तात्मनीत्ययम्‌ । 


प्राच्यः पर्यनुयोगः स्यान्निमित्तं चेन्न लभ्यते ॥ ४६ ॥ 
उत्पत्यभावतस्तेन नित्यं न॒ च विनश्यति । 


मायातश्चेदस्य प्रसवस्तत्सर्वान्‌ प्रत्येवासावेतत्‌ सुवीत न कञ्चिदेव वा प्रतीति, 
तदाह. मायातश्चदित्यादि । ततश्च बद्धाणुवन्मुक्ताणून्‌ प्रत्यप्यविशेषेणासावेतत्‌ 
सुवीत,--इति प्राच्य एवायं पर्यनुयोगः परापतेत्‌ । तथाहि-- ज्ञानत्वादेव ज्ञानस्य 
मिथ्यात्वे, तत्स्वभावत्वाविशेषात्‌ मुक्ताणुष्वपि तद्योग इत्युक्तं प्राक्‌, न॒हि वस्तु 
भवत्पक्षपाति भवेत्‌--इति भावः । अथास्य नास्ति किञ्चिन्नमित्त तर्हिं नित्य- 
मेवास्तु--इत्याह- निमित्तमित्यादि । तेनेति निमित्तााभेन, उत्पत्त्यभावे चायं 
हेतुः, तन्निमित्ताभावादुत्पत्यभावः, तस्माच्चेदं नित्यमिति नित्यत्वादेव चेदं न 
विनश्वरमित्यक्तं न च विनश्यतीति ॥ ४६ ॥ 


1 -यरकसस्तमकककं 


मक्त हो जायेगे । जैसा कि कहते है- 


"अज्ञान की शक्तियाँ अनेक है ओर प्रत्येक आत्मा के गुणों का आवरण करने 
वाली है" ॥ ४४ ॥ 


इस प्रकार का बह (= अज्ञान) क्या नित्य हैया कार्य 2 यदि कार्य है तो 
इसकी उत्पत्ति कहाँ से है ? यह कहते है-- 


वह कँ से उत्पन्न हआ ? यदि माया से, तो वह (माया) इसको 
कहीं (= किसी विशिष्ट प्रदेश मेँ) ही क्यों उत्पन्न करती है मुक्त आत्मा मे 
क्यों नहीं । इस प्रकार पहले का दोष आ जा रहा है । यदि इसका कोई 
निमित्त नहीं प्राप्त होता क्योकि (इसकी) उत्पत्ति नहीं होती तो फिर यह 
नित्य होगा ओर नष्ट नहीं होगा ? ॥ -४५-४७- ॥ 


यदि इसकी उत्पत्ति माया से है तो यह सबके प्रति प्रसव करेगी न कि किसी 
एक के प्रति--यह कहते है--मायातश्चत्‌........1 फलतः बद्ध अणुओं की भाति 
मक्त अणुओं के प्रति भी समानरूप से यह प्रसव करेगी इस प्रकार पहले वाल्ग ही 
दौष आ पड़ेगा । वह इस प्रकार ज्ञान होने के कारण ज्ञान के मिथ्या होने पर, 
उसका स्वभाव समान होने से मक्त जीवों से भी उसका (= ज्ञान का) सम्बन्ध 
होगा--यह पहले कहा गया । वस्तु हो ओर पक्षपाती हो एेसा नही होता-- यह 
भाव है । यदि इसका कोई कारण नही है तो यह नित्य ही हो जायगा--यह कहते 
है- निमित्त... । इस कारण = निमित्त का लाभ न होने से । यह उत्पत्ति के 
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न केवलं नित्यत्वादेव नैतद्िनश्यति यावन्निमित्तान्तरादपि- -इत्याह- 
तत एवैकतायां चान्यात्मसाधारणत्वतः ॥ ४७ ॥ 


तत एव भेदे प्रमाणाभावलक्षणात्‌ प्रागुक्ताद्धेतोरेकतायां सत्यां स्वपरसाधाग्ण- 
त्वाच्चैतन्न विनश्यतीति प्राच्येन सम्बन्धः । अस्य द्येकत्वेन सर्वसाधारण्यादेकत्र 
नाशे सरवत्रैवासौ स्यादिति युगपदेव सर्वे मुच्येरन्‌--इत्यभिप्रायः ॥ 


नन्वेतज्ज्ञानाभावमात्ररूपत्वान्न किञ्चिदिति किमनेन तुच्छेन कृत्यम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


न वाऽ वस्त्वर्थकारित्वान्न चित्तत्संवृतित्वतः । 


अर्थकारित्वादिति पुमावरणलक्षणायामर्थक्रियायामस्य कर्तृत्वात्‌-इत्यर्थः । न 
चैवमप्यस्य ज्ञानमेव रूपमित्युक्तं॑न॒चित्त्संवृतित्वतः इति । न॒हि चिदेव 
चिदावरिका भवेत्‌--इति भावः ॥ ४७ ॥ 
अभाव मे हेतुहे । तो निमित्त का प्रभाव होने से उत्पत्ति का अभाव है । इस 
कारण यह (= ज्ञान) नित्य है ओर नित्य होने के कारण यह विनश्वर नहीं है- 
इसलिए कहा गया-- विनष्ट नहीं होगा ॥ ४६ ॥ 

न केवल नित्य होने से ही बल्कि कारणान्तर होने से भी यह नष्ट नही 
होता-- यह कहते है-- 

इसी कारण तथा एकता होने पर अन्यात्म साधारण होने के कारण 
यह नष्ट नहीं होता ॥ -४७ ॥ 


इसी कारण = भेद में प्रमाणाभाव रूप पूर्वोक्त हेतु से । तथा एक होने पर 
स्वपरसाधारण होने के कारण--यह नष्ट नहीं होता एेसा पूर्व श्लोक से सम्बन्ध है । 
इसके एक होने से सर्वसाधारण होने के कारण एक जगह नाश होने पर 
सर्वत्र यह (= नाश) होगा । फलतः सब एक साथ मुक्त हो जारयेगे-- यह 
अभिप्राय है ॥ 


्रशन--केवल ज्ञानाभाव रूप होने के कारण यह कुछ नही है फिर इस तुच्छ 
से क्या कार्य (होगा) ?-यह शङ्का कर कहते है 

यह अवस्तु नहीं हे क्योकि (यह) अर्थक्रियाकारी है । यह चित्‌ भी 
नहीं है क्योकि उस (चित्‌ = ज्ञान) का संवरण करती है ॥ ४८- ॥ 

अर्थकारी होने से = पुरुष की आवरणलक्षण अर्थक्रिया मेँ इसके कर्ता होने 
से। ज्ञान भी इसका रूप नहीं है--इसलिए्‌ -कहा गया-चित्‌ नहीं है 
क्योकि उसका संवरक होने से । ज्ञान ही ज्ञान का आवरक नहीं होता- यह 
भाव है ॥ ४७॥ 


८ त.च. 
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ननु भवतु नामैतत्‌, आत्मनां पुनरनेन किङ्कारणकः सम्बन्धः ?-- 
इत्याशङ्गयाह-- 

न चेतेनात्मनां योगो हेतुमास्तदसंभवात्‌ ॥ ४८ ॥ 
र तदसंभवादिति- परिकल्प्यमानो हि हेतुः किं निर्मलान्‌ पसः प्रति मलं 
योजयेदुत समलान्‌ (प्रति) तत्राद्ये पक्ष निर्मलत्वाविशेषाच्छिवमुक्ताणुन्‌ प्रत्यपि 
योजयेत्‌ शिववद्रा न कञ्चिदपि प्रतीति । द्वितीयस्मिन्‌ पुनर्व्र्थं तद्योजनं ततः 
पूर्वमपि समलत्वात्‌, अतश्चात्मनामनादिरेव तत्सम्बन्धः--इति सिद्धम्‌ । यदाहुः ` 
"अनाद्यनादिसम्बन्धो मल ।' इति । 
आगमोऽपि 


इत्याद्युपक्रम्य 
“विशुद्धं स्फटिक कस्मात्कस्मात्तप्रं सकालिकम्‌ । 
यथा तत्र॒ निमित्तं नो तथा शुद्धशिवात्मनोः ॥ 
इति ॥ ४८ ॥ 


प्रशन--एेसा हो, किन्तु आत्माओं का इसके साथ सम्बन्ध किस कारण से है? 
यह शङ्का कर कहते है-- 

आत्मा का इसके साथ सम्बन्ध सकारणक नहीं है क्योकि वह 
असम्भव है ॥ -४८ ॥ 

उस (= कारण) के असम्भव होने से-परिकल्पित होने वाला हेतु क्या निर्मल 
पुरुषों मे मलाधान करेगा अथवा समत (पुरुषों मे) । प्रथम पक्ष मे निर्मलता कं 
स्मान होने से शिव ओर मुक्त जीवों मे भी आधान करेगा अथवा शिव के समान 
किसी मे भी नही । दूसरे पक्ष म उसका योजन (= आधान) ही व्यर्थं है क्योकि 
उस (= योजन) के पहले भी (वे) समल है । इसलिए आत्माओं का उसके साथ 
सम्बन्ध अनादि ही है--यह सिद्ध हुआ । जैसा कि कहते है-- 

“अनादि अनादि सम्बन्ध मल... . 

आगम भी कहता है- 

“अनादि मल के सम्बन्ध को... 

“स्फटिक किस कारण विशुद्ध तथा रतावा किस कारण न ॐ ताप्नवर्ण 
ऋ है ? जैसे वहं (शुद्धता ओर ताप्रवर्ण होने मे) कोई कारण नहीं है शुध शिव 
तथा शुद्ध आत्मा भे वैसे (कोई कारण) नहीं है" ॥ ४८ ॥ 


= ११५ 
एतदेव व्यस्ततयोक्तमाणवमलस्वरूपं सामस्त्येनोपसंहारदिशानुवदन्‌ मलान्तर- 
कारणत्वं तस्यव विधातुमाह-- 

तेनैक वस्तु सन्नित्यं नित्यसंबद्धमात्मभिः । 

जड मलं तदज्ञानं संसाराङ्कुरकारणम्‌ ॥ ४९ ॥ 
तदेवंविधमाणवं मलं संसारस्य 

"शरीरभुवनाकारं मायीयम्‌ „९ 


इत्यादिना निरूपितस्य मायीयमलस्याडकुर इवाङ्कुरः कारणं कार्म मलं 
तस्य कारणं मलद्रयस्यापि साक्षात्पारम्पर्येण च निमित्तम्‌--इत्यर्थः । यदुक्तम्‌- 


"मलः कर्मनिमित्तं तु नैमित्तिकमतः परम्‌ ।' इति ॥ ४९ ॥ 
नन्वेवंविधं मलं चेत्रित्यमणुभिर्वा नित्यमेव संबद्धम्‌, तन्न कदाचिदपि संसारः 
शाम्येदित्यनिर्मोक्ष एव प्रसजेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


तस्य रोदध्री यदा शक्तिरुदास्ते शिवरषश्मिभिः । 
तदाणुः स्पृश्यते स्पृष्टः स्वके ज्ञानक्रिये स्फुटे ॥ ५० ॥ 





अलग-अलग इस आणव मल के उक्त स्वरूप को संपर्णरूप से उपसंहार की 
दृष्टि से अनुवाद करते हुए उसी का कारण मलान्तर को बतलाने के लिए कहते 
है- 

इसलिए एक वस्तु (जो कि) सत्‌, नित्य, आत्माओं से नित्य 
सम्बद्ध, जड़ ओर मल है वही अज्ञान है ओर संसार के अंकुर का कारण 
हे ॥ ४९ ॥ 

स प्रकार का वह आणव मल संसार का-- 


५ 


"शरीर भुवन के आकार वाला माया से उत्पन्न... । 


इत्यादि के द्वारा निरूपित मायीय मल का अंकुर के समान अंकुर कारण 
कार्ममल, उसका कारण है । अर्थात्‌ (यह आणव मल) साक्षात्‌ ओर परम्परया 
दोनो (मायीय ओर कार्म) मलों का कारण है । जैसा कि कहा गया- 


मठ कर्म॑का कारण होता है ओर इसके बाद व्ह नैमित्तिक हो 
जाता है ॥ ४९ ॥ 


परश्न--यदि मल इस प्रकार नित्य है अथवा अणुओं से नित्य सम्बद्ध है तो 
संसार कभी भी नष्ट नहीं होगा ओर मोक्ष नहीं होगा ? यह शङ्का कर कहते है- 

उस (= अणु) की रोधिनी शक्ति जब उदासीन हो जाती है तब जीव 
शिव की किरणों से स्पृष्ट होता है । स्पृष्ट होकर सूर्य से स्पृष्ट सूर्यकान्त 
मणि की भाति अपने स्फुट ज्ञानक्रिया में समाविष्ट होता है ॥ ५० ॥ 
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समाविशोदयं सूर्यकान्तोऽ केणेव चोदितः । 


उदास्ते इति स्वस्मान्निरोधाख्याद्‌ व्यापारान्निवर्तते--इत्यर्थः । स्पृश्यते इति † 
शिवशक्तिपातभाग्भवेत्‌-- इत्यर्थः । तेन यथार्करश्मि्पृषटः सूर्यकान्तः स्वकामभि- 
ज्वलनलक्षणां क्रियां समाविशेत्‌ तथाऽयमपि शिवशक्तिपातपृतः स्वके पूर्णे ज्ञान- 
क्रिये, समभिव्यक्तस्वसंविद्रेभवो भवेत्‌- इत्यर्थः ॥ 


ननु यद्येवं तत्कथं शुद्धात्मनामपि ूर्णनिजज्ञानक्रियासमावेशाविशेषात्‌ 
स्वरुपाभिव्यक्तावन्योन्यस्य वैचित्यं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


रोदश्चयाश्च शक्तेमध्यस्थ्यतारतम्यवशक्रमात्‌ ॥ ५१९ ॥ 
विचित्रत्वमतः प्राहुरभिव्यक्तौ स्वसंविदः । 


अतः शिवरश्मस्पशद्धितोरणुनां या स्वसंविदभिव्यक्तिस्तस्यां वेचिव्य 
मलसम्बन्धिन्या एव रोद्ध्रयाः शक्तेः स्वव्यापारौदासीन्यात्मनो माध्यस्थ्यस्य 
यत्तारतम्यंपरात्परमतिशयस्तत्म्युक्तः क्रमो निमित्तं येनात्मनां शुद्धत्वेऽप्यन्यो- 
ऽन्यस्य विशेषः ॥ ५१ ॥ 


ननु सर्वत्र पारमेश्वरः शक्तिपात एव स्वसंविदभिव्यक्तो निमित्तमित्यादिष्ं 


=--=------~- ~~~ 

उदासीन होती है = अपने निरोध नामक व्यापार से विरत हो जाती है । स्पृष्ट 
होता है = शिवशक्तिपात का भागी होता है । जैसे सूर्यं की किरणो से स्पृष्ट 
सूर्यकान्त मणि अपनी अभिज्वलन लक्षण वाली क्रिया से समाविष्ट होता हँ 
उसी प्रकार यह (जीव) भी शिवशक्तिपात से पवित्र होकर अपने पूर्णं ज्ञानक्रिया 
(मे समाविष्ट होता है) अर्थात्‌ अपने संविद्वैभव की अभिव्यक्ति वासर हो जाता 
है ॥ 

्रश्न--यदि एेसा है तो शुद्ध आत्मावाल्ो का भी पूर्ण अपनी-अपनी ज्ञानक्रिया 
मे समावेश के समान होने से स्वरूप की अभिव्यक्ति मे एक का दूस से भेद कसे 
होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

इस कारण अपने संविद्‌ की अभिव्यक्ति होने पर रोध्रीशक्ति के 


माध्यस्थ्य के तारतम्य के कारण होने वाले क्रम से (आत्माओं का परस्पर) 
वैचित्र्य कहा जाता है ॥ -५१-५२- ॥ 


इस कारण = शिवरशिमि के स्पर्श के कारण, अणुओं कौ जो स्वसंविद्‌ की 
अभिव्यक्ति उसमे वैचित्र्य के विषय मे मलसम्बन्धिनी रोधिनी शक्ति के अपने व्यापार 
से उदासीनता रूप माध्यस्थ्य का जो तारतम्य = परात्पर अतिशय, उसके कारण 
होने बाला जो क्रम, उस कारण आत्माओं के शुद्ध होने पर भी एक का दूसरे से 
(= वैचित्र्य) भेद होता है ॥ ५१ ॥ 


प्रश्न सर्वत्र परमेश्वर का शक्तिपात ही अपनी संविद्‌ की अभिव्यक्ति मे कारण 


# 








त्रयोदशमादह्विकम्‌ ११७ 
तत्कथमिह रोधशक्तयौदासीन्यात्मा मलपरिपाक एवोक्तः 2-- इत्याशङ्ख्याह- 


स एष शक्तिपाताख्यः शस्त्रेषु परिभाष्यते॥ ५२ ॥ 


स॒ इति मलपरिपाकहेतुकः प्रकान्तः शिवरर्मस्पर्शः । एष इति 
समनन्तरमेव प्रत्यक्षतया परामृष्टः । परिभाष्यते इति श्रीमत्खेटपालाचार्यपरभृतिभिः 
स्वसमयेनावस्थाप्यते-- इत्यर्थः ॥ ५२ ॥ 


एवं परकीयं शक्तिपातविधिं प्रदर्श्य निराकरोति- 
अत्रोच्यते मलस्तावदित्थमेष न॒ युज्यते । 
इति पूर्वाहिके प्रोक्तं पुनरुक्तौ तु कि फलम्‌ ॥ ५३ ॥ 
इत्थमुक्तंन रूपेण । पूर्वाहिक इति नवमाद्विकादौ । पुनरुक्तौ किं फलमिति 
तदतिरिक्तं तु किच्चिद्विवेच्यम्‌--इत्याशयः ॥ ५३ ॥ 
तदेवाह-- 


मलस्य पाकः कोऽयं स्यान्नाशश्चेदितरात्मनाम्‌ । 
स॒ एको मल इत्यक्तेनैर्मल्यमनुषज्यते ॥ ५४ ॥ 
अथ प्रत्यात्मनियतोऽ नादिश्च प्रागभाववत्‌ । 


| ` मि 
है- वह कहा गया है तो यहाँ कैसे रोधिनीशक्ति की उदासीनतारूप मलपरिपाक ही 
(कारण) कहा गया ? यह शङ्का कर कहते है 


वह यह शस्त्रो मे शक्तिपात नाम से कहा जाता है ॥ -५२ ॥ 
वह = मलपरिपाक से उत्पन्न प्रस्तुत शिवरश्मि का स्पर्श । यह = अभी-अभी 


प्रत्यक्ष रूप से समञ्ञा गया । परिभाषित किया जाता है-खेटपाल आचार्य आदि 
के द्वारा अपने सिद्धान्त के अनुसार स्थापित किया जाता है ॥ ५२ ॥ 


इस प्रकार परकीय शक्तिपातविधि को दिखलाकर (उसका) निराकरण करते 

इस विषय मे कहते है--इस प्रकार से वर्णित यह मल युक्तियुक्त नहीं 
लगता-- यह पहले के आधिक मेँ कह दिया गया है । पुनरुक्ति होने पर 
क्या फल (अर्थात्‌ पुनरुक्ति निष्फल ही होगी) ॥ ५३ ॥ 

इस प्रकार = उक्त रूप से । पूर्वाहनिक ये = नवमओआह्निक आदि मे । पुनरुक्ति 
हने पर क्या फल = उसके अतिरिक्त कुछ विवेचना करनी चाहिये ॥ ५३ ॥ 

वही कहते है-- 

यह मल कापाक क्याहै 2 यदि नाश है तो वह एक मल है-एेसा 
कहने से अन्य आत्माओं की निर्मलता होगी । यदि प्रत्येक आत्मा का 
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मलो नश्येत्तथाप्येष नाशो यदि सहेतुकः ॥ ५५ ॥ 
हेतुः कर्मेश्वरेच्छा वा कर्म तावन्न तादृशम्‌ । 


पाकः कोऽयमिति, न तु मल एव, स हि स्वरूपतः पूर्वमेव निराकृतप्राय 
इत्यभिप्रायः । एको मल इति, एकत्वे हि मलस्यैकत्रापि तन्नाशे सर्वेषामप्यसौ 
स्यादिति युगपदेव विशचनिमेक्षप्रसङ्गः । न च रोद्रयाः शक्तेरनैकयं युज्यते- 
इत्युपपादितं पूर्व॑ येनापि युगपन्मुक्तिपरिहारकदशा स्यात्‌, अयमेव वा 
्रत्यात्मनियत इष्यतां येन नैवं कश्िद्ोषः इत्युक्तम्‌--"अथ प्रत्यात्मनियतः" इति । 
ननु भवतु नामैवमनियतो नियतो वा मलस्तस्य पुनरनादित्वात्कथं नाशो 
युज्येत्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- प्रागभाववदनादिरपि मलो नश्येदिति । अनादिरपि हि 
प्रागभावः कार्यत्पादान्रश्येत्‌--इत्याशयः । यदि चानादेरयुक्तोऽपि नाशोऽभ्युप- | 
गम्यते तत्किमसौ सहेतुको निरहैतुको वा ? । सहेतुकत्वे च को हेतुरित्याह-- 
तथापीत्यादि । तत्र॒ तावत्कर्मणो हेतुत्वं(न) न्याय्यम्‌--इत्याह--कर्मेत्यादि । 
तादृशमिति- मलनाशहेतुभूतं तस्य भोगैकहेतुत्वात्‌ । नापीश्वरच्छायाः, साऽपि किं 
स्वतन्त्रा तद्धेतुरुत परतन्त्रा (न तावत्परतन्त्रा) मलकर्मपाकतारतम्यातिरिकतस्याः 
पेक्षणीयस्याभावात्‌ । मठे च नाश्ये तदयोगात्‌ । नापि स्वतन्त्रा ईश्वरस्य 
र 


निश्चित (मल) है ओर अनादि है तो भी प्रागभाव के समान (वह) मल नष्ट 
होता है । यदि यह नाश कारणपूर्वक है तो वह कारण कर्म अथवा 
ईश्वरेच्छा होगी । कर्म वैसा नहीं हो सकता ॥ ५४-५६- ॥ 


यह पाक क्या है 2 यह मल नहीं है । क्योकि वह पहले ही स्वरूपतः 
निराकृत कर दिया गया है । मल एक है-मल के एक होने पर एक भी जगह 
उसका नाश होने पर सबका यह (= नाश) हो जायगा फलतः एक साथ विश्र का 
मोक्ष हो जायगा । रोधिनी शक्ति भी अनेक नही है--यह पहले कहा जा चुका ह 
जिस कारण भी एक साथ मुक्तिपरिहार की बात हो । यदि यह (नाश) 
्रत्यात्मनियत मान छलिया जाय जिससे कोई दोष न हो--यह कहा गया--यदि 
प्रत्यात्मनियत........ । प्रश्न- मल नियत हो या अनियत किन्तु उसके अनादि होन 
से उसका नाश कंसे होगा ? यह शङ्का कर कहते है- प्रागभाव कं समान अनादि 
भी मल नष्ट हो जायगा । अनादि भी प्रागभाव कार्य के उत्पन्न होने से नष्ट हे 
जाता है-- यह आशय है । यदि अनादि का नाश असमीचीन भी मान लिया जाय 
तो भी यह (= नाश) क्या सकारण है अथवा कारणरहित सकारण होने मे क्या. 
हेतु है--यह कहते ह--तथापि......----- इत्यादि । कर्म॑को कारण मानना उचित 
नहीं है--यह कहते हैँ कर्म........... । वैसा = मलनाश का कारण, क्योकि वह 
(= मल) भोग का कारण होता है । ईश्वरेच्छा भी (कारण नही हो सकती) । कह 
(= ईश्वरेच्छा) भी क्या स्वततत्र है या परतन्त्र ? परतन्त्र नहीं हो सकती क्योकि 


# 
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वीतरागदरेषत्वात्सर्वन्प्रत्यविशेषेणैव तथाभावापत्तेः ॥ ५५ ॥ 


तदाह-- 
ईश्वरेच्छा स्वतन्त्रा च क्वचिदेव तथैव किम्‌ ॥ ५६ ॥ 
अहेतुत्वे चास्य द्वितीयक्षणपरिसंख्यातो नाशः, इत्यनारब्धपरिसमाप्त एव 
संसारः स्यात्‌-इत्याह-- 
अहेतुकोऽ स्य नाशश्चेत््ागेवैष विनश्यतु । 
प्रागेव विनश्यत्विति, स्थित्यन्तरमेवेष मा दर्शि--इत्यर्थः ॥ 


अथोच्यते निरन्तरसुसदृशक्षणान्तरसन्ततिवृत््या ध्वस्तोऽप्यध्वस्त॒ इवास्ते 
येनादर्शनं न यायात्‌--इत्याह-- 
क्षणान्तरं सदृक्‌ सूते इति चेत्स्थिरतैव सा ॥ ५७ ॥ 


एवं हि सन्तानवृत््या निरपेक्षतया क्षणान्तरमारभमाणो न तु विच्छेदमधि- 
गच्छेत्‌--इत्यक्तम्‌-स्थिरतैव सा--इति । न॒हि अस्यान्त्यस्येव घरटक्षणस्य 


मठकर्मपाक के तारतम्य से अतिरिक्तं कोई अपेक्षणीय नहीं है । ओर मल के 
नाश्य होने से वह अपेक्षणीय नहीं हो सकता । (ईश्वरेच्छा) स्वतन्त्र भी नही हे 
क्योकि तब तो ईश्वर के रागद्वेष से रहित होने के कारण सबके प्रति समान रूप 
से (वह) वैसा ही होगा ॥ ५५ ॥ 

वही कहते है-- 

ओर यदि ईश्वरेच्छा स्वतन्त्र है तो किसी एक के विषय में वैसी ही 
क्यों है ॥ -५६ ॥ 

इसके बिना कारण के होने पर दूसरे क्षण की परिसंख्या से नाश हो जायगा 
फलतः संसार अनारब्ध परिसमाप्त हो जायगा- यह कहते है-- 

यदि इसका नाश निर्हेतुक है तो (स्थिति के) पहले ही यह नष्ट हो 
जायगा ॥ ५७- ॥ 

पहले ही नष्ट हो जायगा = इसकी दूसरी स्थिति ही नहीं दृष्ट होगी ॥ 

यदि कहा जाय कि निरन्तर सदृश अन्य क्षणों के प्रवाह के रहने से ध्वस्त भी 
अध्वस्त जैसा रहता है जिससे अदर्शन को नहीं प्राप्त होता-- यह कहते है-- 

दूसरे समान क्षण को उत्पन्न कर देता है यदि (यह कहा जाय) तो वह 
तो स्थिरता ही है ॥ -५७ ॥ 


इस प्रकार सन्तान के होने से निरपेक्ष रूप से दूसरे क्षणो का आरम्भ करने 
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सामग्रबन्तरोपनिपातः संभाव्यते येन॒ विसदृशकार्योत्पादे निरन्वयो नाशः 
स्यात्‌ ॥ ५७ ॥ 


एतच्च मलस्य नाशमभ्युपगम्योक्तं वस्तुतस्त्वसावस्य न स्यात्‌--इत्याह-- 


न च नित्यस्य भावस्य हेत्वनायत्तजन्मनः । 
नाशो दृष्टः प्रागभावस्त्ववस्त्विति तथाऽस्तु सः ॥ ५८ ॥ 


हेत्वनायत्तजन्मनश्च प्रागभावस्य नाशो दृश्यते इति किमेतदुक्तम्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- प्रागभावस्त्ववस्त्विति । तथास्तु स इति प्रागभावो हि अवस्तुत्वान्न 
काचिन्नियमेन व्यवस्था स्यात्‌, भावे त्वयं नियमो यदनादेरानन्त्यमिति ॥ ५८ ॥ 


अथ मलस्य न नाशः पाकः किन्त्वस्य शक्तिप्रतिबन्धो नाम--इत्याह-- 


अथास्य पाको नामैष स्वशक्तिप्रतिबद्धता । 
सर्वाश्रिति तथैष स्याद्‌ रुद्धशक्तिर्विषाग्निवत्‌ ॥ ५९ ॥ 
पुनरुद्धूतशक्तौ च स्वकार्य स्याद्विषाग्निवत्‌ । 
स 
वाला विच्छेद को प्राप्त नहीं होगा--यह कहा गया-वह स्थिरता ही है । अन्त्य 
घरक्षण की भांति इसके लिए दूसरी सामग्री नहीं आ सकती जिससे विसदृश कार्य 
की उत्पत्ति होने पर निरन्वय नाश होता ह ॥ ५७ ॥ 
यह (बात) मल के नाश को मान कर कही गयी वस्तुतः तो इस (= मल) 
का यह (= नाश) नहीं होता--यह कहते है 
हेतु के अनधीन जन्म वाले नित्य पदार्थ का नाश कभी नहीं देखा 
गया । प्रागभाव तो अवस्तु है इस कारण वह वैसा (= नाशवान्‌) हो 
सकता है ॥ ५८ ॥ 
हेतु के अनधीन जन्म वाले प्रागभाव का नाश तो देखा जाता है फिर यह 
कैसे कहा गया ?-यह शङ्का कर कहते है- प्रागभाव तो अवस्तु है । वह वैसा 
होता है तो हो अवस्तु होने के कारण प्रागभाव कं विषय में नियमपूर्वक कोई 
व्यवस्था नहीं होती किन्तु भाव पदार्थ के विषय में तो यह नियम है ही कि जिसमे 
अनादिता होती है उसमे अनन्तता भी होती है (= जो अनादि होता है बह अनन्त 
भी होता हे) ॥ ५८ ॥ 
्रश्न-मल का नाश पाक नहीं है किन्तु इस (मल) की शक्ति का निरुद्ध हो 
जाना (पाक) है- यह कहते है-- 
यदि मल का पाक यही है कि अपनी शक्ति का प्रतिरुद्ध हो जाना तो 
प्रतिरुद्धशक्ति वाले विष अथवा अग्नि की भाति यह सबके किए होगा ओर 
फिर शक्ति के उद्धूत होने पर विष अथवा अग्नि कं समान (यह) अपना 
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मुक्ता अपि न मुक्ताः स्युः शक्ति चास्य न मन्महे॥ ६० ॥ 


यदि नामास्य स्वशक्तिप्रतिबन्ध एव पाकस्तद्यथा विषमग्निर्वा प्रतिरुद्ध- 
मरणदाहशक्ती सर्वन््रति अविशेषेणैव स्याताम्‌, तथाऽयमपि प्रतिरुद्धरोधक- 
शक्तिरिति युगपदेव सरवे मुच्येरन्‌ । एवं च केनापि निमित्तेन प्रतिबन्धकनिवृत्तौ 
यद्यस्य विषाग्निवत्‌ पुनरपि स्वशक्तिरुन्मज्जेत्‌ तत्सर्वान््रति अविशिष्टेवासौ 
स्यादिति महतायासेन मुक्ता अप्यकस्मादेव बद्धा भवेयुस्तान््रति प्रतिप्रसवन्यायेन 
निरोधकत्वस्य संभाव्यमानत्वात्‌, अतश्च बन्धमोक्षौ प्रति न कस्यचिदपि दार्क्य 
भवेत्‌, इति को नाम प्रक्षापूर्वकारी बन्धं हातुं मोक्षं चोपादातुमुद्यच्छेत्‌ । 
किंनामधेया चास्य शक्तिरिति न बुद्ध्यामहे यस्या अपि प्रतिबन्धो नामास्य पाकः 
स्यात्‌--इत्याह-- "शक्तिं चास्य न मन्महे" इति ॥ ६० ॥ 


अथोच्यते रोधिकास्य शक्तिरिति तत्किमसौ रुन्ध्यात्‌--इत्याह-- 
रोदध्रीति चेत्कस्य नृणां ज्ञत्वकर्तृत्वयोर्यदि । 
यद्येवं, तदस्याः किं संनिधिमात्रेण ॒तद्रोधकत्वमुत किंचित्करत्वेनेत्या- 
शङ्कयाह-- 


कार्य (करेगा, फलतः) मुक्त भी मुक्त नहीं होंगे । इसकी (= मल की) 
शक्ति क्या है (हम) नहीं जानते ॥ ५९-६० ॥ 


यदि इसकी अपनी शक्ति का प्रतिबन्ध ही पाक है तो जैसे विष ओर अग्नि 
सबके प्रति समान प्रतिरुद्ध मरणशक्ति अथवा प्रतिरुद्ध॒ दाहशक्ति वाले होते है उसी 
प्रकार यह भी प्रतिरुद्ध रोधकशक्ति वाला होगा फलतः सब एक साथ मुक्त हो 
जायेगे । इसी प्रकार किसी कारणवश प्रतिबन्धक के हट जाने पर विष, अग्नि के 
समान पुनः अपनी शक्ति लौट जाएगी तो सबके प्रति यह समान ही होगी फलतः 
अत्यन्त प्रयास से मुक्त जीव भी अकस्मात्‌ बद्ध हो जा्येगे । क्योकि प्रतिप्रसव 
न्याय से उनके प्रति भी निरोधकता सम्भव है । इसलिए किसी का बन्ध मोक्ष 
निश्चित नहीं होगा फिर कौन बुद्धिमान्‌ बन्धन का त्याग ओर मोक्ष का ग्रहण करने 
के लिए उद्यम करेगा । ओर इसकी शक्ति क्या है यह हम नही जानते जिसका कि 
प्रतिबन्ध इस (= मल) का पाक है--यह कहते है--इसकी शक्ति (हम) नहीं 
जानते ॥ ६० ॥ 


प्रश्न- यदि यह कहा जाय कि रोधिका इसकी शक्ति है 2 तो फिर यह 
किसका अवरोध करती है 2- यह कहते है-- 

यदि यह रोध्री है तो किसका (अवरोध करती) है ? यदि आदमियों 
के ज्ञत्वकर्तृत्व का (रोध करती है तो) ॥ ६१९ ॥ 


यदि एेसा है क्या इसकी केवल सन्निधि से ही यह अवरोधक हो जाती है या 
कुछ करने से ?--यह शङ्का कर कहते है- 
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सद्‌भावमात्रादरोद्धुत्वे शिवमुक्ताण्वसंभवः ॥ ६१ ॥ 


तत्र॒ संनिधिमत्रेणैवास्या रोधकत्वे तत्संनिधानस्याविशेषाद्‌ विमुक्ताणृन्म्रत्यपि 
तथा स्यादिति सर्वमिदमन्धमुकप्रायं बद्धमेव जगत्स्यात्‌ ॥ ६१ ॥ 


द्वितीयमपि पक्षं प्रतिक्षप्तुमाह-- 
सनिधानातिरिक्तं च न किञ्चित्कुरुते मलः । 
आत्मनां परिणामित्वादनित्यत्वप्रसङ्गतः ॥ ६२ ॥ 


यदि नाम हि संनिधानातिरेकेण मटस्तच्छक्तिर्वा कञ्चिदप्यतिशयमात्मना- 
मादध्यात्‌ तत्तेषां विकारित्वादनित्यत्वं प्रसजेदिति स्वसिद्धान्तभङ्गो भवेत्‌ ॥ ६२ ॥ 


ननु न किञ्चिदप्यात्मनां मलः कुर्यात्‌ किन्तु तत्समवेतं ज्ञत्वकर्तृत्वाद्यावृणुयाद्‌ 
येनैषां बद्धत्वमुच्यते ?--इत्याशङ्कयाह- 
ज्ञत्वकर्तृत्वमात्रं च पुद्रला न तदाश्रयाः । 
तच्चेदावारितं हन्त रूपनाशः प्रसज्यते ॥ ६३ ॥ 
इति तदावरणेनात्मनां किमिति स्यात्‌, किन्तु ज्ञानक्रिये एवात्मनां रूपम्‌ 


केवल सन्निधि से रोधन होने पर शिव के सदृश मुक्त अणु नहीं 
होगे ॥ ६९१ ॥ 

सत्निधिमात्र से इसके रोधक होने पर उसकी सन्निधि के सर्वत्र समान होने से 
मुक्त जीवों के प्रति भी वैसी होगी फलतः यह संसार अन्धे गंगे के समान बद्ध ही 
रहेगा ॥ ६१ ॥ 

दूसरे पक्ष का भी खण्डन करने के लिए कहते है 


मल सन्निधान के अतिरिक्त कुछ नहीं करता । (यदि एेसा नहीं है) तो 
आत्माओं के परिणामी होने के कारण (वे) अनित्य होने लगेगी ॥ ६२ ॥ 

यदि मल अथवा उसकी शक्ति सत्रिधान के अतिरिक्त आत्माओं मे अन्य किसी 
अतिशय का आधान करेगा तो उनके विकारी होने के कारण (वे आत्माय) अनित्य 
होने लगेगी फलतः अषना सिद्धान्त खण्डित हो जायगा ॥ ६२ ॥ 

प्रशन--मेल आत्माओं का कुछ ओर नहीं करता किन्तु उनमें समवायसम्बन्ध से 
वर्तमान ज्ञत्व कर्तृत्व आदि का आवरण कर देता है जिससे इनका बद्ध होना कहा 
जाता है?2--यह शङ्का कर कहते है-- 

ज्ञत्व कर्तृत्व ही पुद्गल (= जीव) हैँ न कि (जीव) उनका आश्रय हे । 
यदि उसी (= ज्ञत्व कर्तृत्व) का आवरण हो गया तो रूप का नाश प्राप्त 
हो जायगा ॥ ६३ ॥ 


ड १२३ 


तत्तदावरणमात्रादेवैषां रूपनाशः प्रसजेदित्युक्तमेव प्राक्‌ 


'विभोर्ञानक्रियामात्रसारस्याणुगणस्य च । 

तदभावो मलो रूपध्वंसायैव प्रकल्पते ॥' 

धर्मद्धर्मिणि यो भेदः समवायेन चैकता । 

न तद्धवद्धिरुदितं कणभोजनशिष्यवत्‌ ॥ (तं० ९।७४-७५) 
इति ॥ ६३ ॥ 


इह च मलेन ज्ञानक्रिययोरावरणं नाम पटेनेव धटस्य द्रष्टारं प्रत्यप्रकाशन- 
मुच्यते, तच्च वस्तुनो नावस्तुतामाधातुं शक्नुयाद्‌ येन ज्ञानस्याज्ञानत्वं स्यात्‌ । 
ततश्च सर्वं एव मुक्ता भवेयुरबद्धा वा इति, सत्यपि मले न काचिद्‌ बन्धमोक्ष- 
व्यवस्था सिद्धयेत्‌, तदाह-- 


आवरणं चादृश्यत्वं न च तद्रस्तुनोऽन्यताम्‌ । 
करोति घटवज्ज्ञानं नावरीतुं च शक्यते ॥ ६४ ॥ 


अत्र न केवलमेवं यावदावरणमेव न संभवति-- इत्याह--घटवदित्यादि । न 
हि मूर्तेनामूर्तेन वा मलेनामूर्तस्य ज्ञानस्यावरणं घटते तद्धि मूर्तस्यैव मूर्तेन 
भवेत्‌--इति भावः । क्रिया च ज्ञानपल्लवप्रायेति च नात्र तस्याः पृथगुपा- 
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ेसा नही है कि वैशोषिकों की भति आपके यहाँ धर्म-धर्मी मे कोई भेद है 
जिससे आत्मा ज्ञत्व ओर कर्तृत्व का आधार है इस कारण उनके आवरण से 
आत्माओं का कुछ नहीं होगां । (आपके यहाँ तो) ज्ञान ओर क्रिया आत्मा के रूप 
है इसलिए मात्र उनके आवरण से इन (= आत्माओं) के रूप का नाश प्राप्त हो 
जायगा-- यह पहले कहा गया- 


“तदभाव रूप मल ज्ञानक्रियामात्र सार वाले ईश्वर ओर जीवसमूह के स्वरूपनाश 


के किए हो जायगा । कणाद के शिष्य की भांति धर्म का धर्मी सेजो भेद होता है 
ओर समवायसम्बन्ध से जो एकता होती है उसे तो आपने नहीं कहा'' ॥ ६२ ॥ 


मल केद्वारा ज्ञान ओर क्रिया का आवरण पट केद्वारा घट का द्रष्टा के लि 
अप्रकाशन के जैसा कहा जाता है ओर वह वस्तु मे अवस्तुता का आधान कटने मे 
सक्षम नही हो सकता जिससे ज्ञान अज्ञान हो जायगा । इस कारण सब लोग या 
तो मुक्त हो जारयेगे या बद्ध, इसलिए मल कं होने पर भी बन्ध-मोक्ष की व्यवस्था 
सिद्ध नहीं होगी-वह कहते है-- 

आवरण का अर्थ है-- अदृश्य होना ओर वह वस्तु को दूसरा नहीं 
बना देता । घट के समान ज्ञान का आवरण नहीं किया जा सकता ॥६४॥ 


यहाँ केवल इस प्रकार आवरण ही सम्भव नहीं है--यह कहते है--घट के 
समान । मूर्तं अथवा अमूर्तं मल के द्वारा अमूर्तं ज्ञान का आवरण नहीं होता । वह 





~= त्रे 
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दानम्‌ ॥ ६४ ॥ 

्रत्युतास्यावरणायायातो मलो ज्ञेयः स्यादिति ज्ञातृत्वमेवोततेजितं भवेत्‌-- | 
इत्याह-- 


ज्ञानेनावरणीयेन तदेवावरणं कथम्‌ । 
न ज्ञायते तथा च स्यादावृतिनमिमात्रतः ॥ ६५ ॥ 


आवरणीयेनेत्यावार्यतयाभिमतेन--इत्यर्थः । आवरणमिति तात्करम्यान्मलम्‌ । 
अतश्चैतदतिरस्कृतत्वान्मलवदेव सर्वमपि जानीयादिति सर्वः सर्वज्ञो भवेत्‌--इति 
वस्तुशून्यं शब्दैकमात्रशरणमावरणमुक्तं॑स्यादित्यक्तम्‌--'तथा च स्यादावृतिर्नाम- 
मात्रतः' इति ॥ ६५ ॥ 


यदि च नामास्य स्वशक्तिप्रतिबन्ध एव पाकस्तत्कोऽस्याः प्रतिबन्धक. । 
ईश्वरशचेत्‌ ?--किमसौ निरपेक्षः प्रवर्तते किमुत कर्मसाम्यमपेक्षयेति ? निरपेक्ष 
सर्वान्प्रत्येव तथा स्यात्‌--इत्याह-- 


रोद्श्चयाश्च शक्तेः कस्तस्य प्रतिबन्धक ईश्वरः । 
यद्यपेक्षाविरहितस्तत्र प्राग्दत्तमुत्तरम्‌ ॥ ६६ ॥ 

दत्तमिति । यदुक्तम्‌- 
र 
(= आव्रण) पूर्तं का ही मूर्तं के द्वारा होता है ओर क्रिया ज्ञानरूपी वृक्ष के 
पल्लव जैसी है इसलिए यँ उसका अलग से कथन नहीं किया गया ॥ ६ ॥ 

बल्कि इस (= ज्ञान) के आवरण के किए आया हुआ मल ज्ञेय हो जायगा 
फलतः ज्ञातृत्व ही उत्तेजित होगा--यह कहते है-- 

आवरणीय (रूप में अभिमत) ज्ञान के द्वारा बह आवरण ही क्यो नहीं 
ज्ञात होता । इस प्रकार आवरण नाममात्र का होगा ॥ ६५ ॥ 

आवरणीय = आवरणीय रूप मेँ अभिमत । आवरण = आवरणात्मक कर्म 
करने के कारण मल । इसलिए तिरस्कृत न होने के कारण सबको मलयुक्त ही 
समञ्ञेगा फिर सब सर्वज्ञ हो जायेगे । फलतः आवरण वस्तुशून्य केवल शब्दमात्र रह 
जायगा-- यह कहा गया--इस प्रकार आवरण नाममात्र का रह जायगा ॥ ६५ ॥ 

प्रश्न--यदि इसका अपनी शक्ति का प्रतिबन्ध ही पाक है तो इस (= शक्ति) 
का प्रतिबन्धक कौन है? यदि ईश्वर है तो क्या यह बिना किसी अपेक्षा के 
(प्रतिबन्ध मे) प्रवृत्त होता है अथवा कर्मसाम्य की अपेक्षा करके । यदि निरपेक्ष 
होकर, तो सबके प्रति ही वैसा होगा--यह कहते है-- 

उस (अणु) की रोध्री शक्ति का प्रतिबन्धक कौन है 2 यदि ईशर है 
ओर निरपेक्ष हे तो इसका उत्तर पहले दिया जा चुका है ॥ ६६ ॥ 








न १२५ 
"इश्वरेच्छा स्वतन्त्रा च क्वचिदेव तथेव किम्‌ ।' (तं० १३।५६) 
इति ॥ ६६ ॥ 


उत्तरस्मिन्‌ पुनः पक्षे कर्मणां साम्यमेव किमुच्यते यदपेक्ष्यास्य प्रवृत्तिः 
स्यात्‌--इत्याह-- 
कर्मसाम्यमपेक्ष्याथ तस्येच्छा संप्रवर्तते । 
तस्यापि रूपं वक्तव्यं समता कर्मणां हि का॥ ६७ ॥ 


तदेवाह-- 


भोगपर्यायमाहात्म्यात्काले क्वापि फल प्रति । 
विरोधात्कर्मणी रुद्धे तिष्ठतः साम्यमीदृशम्‌ ॥ ६८ ॥ 


इह भोगक्रममहिम्ना बहुषु कर्मसु क्षीणेषु क्वाप्यनियते काले यत्परिपक्वेऽपि 
तुल्यफलविरुद्धे कर्मणी विरोधात्फलं प्रति रुद्धे तिष्ठतः प्रातिस्विक प्रतिनियतं 
भोगं दातुमुदासाते, तदनन्तरभावीनि कर्माणि चापरिपक्वत्वाद्‌ अर्थाद्धोगाय 
नोन्मुखीभवन्ति, तदीदृशं विरुद्धकर्मद्यविरोधलक्षणं कर्मणां साम्यमुच्यते--इति 
वाक्यार्थः ॥ ६८ ॥ 


न 

दिया जा चुका है । जैसा कि कहा गया-- 

“"यदि ईश्वरेच्छा स्वतन्त्र है तो वैसा किसी विशिष्ट स्थान मे ही क्यो करती 
है" ॥ ६६ ॥ 

दूसरे पक्ष में कर्मो का साम्य क्या कहलाता है जिसके आधार पर इसकी 
प्रवृत्ति होती है--यह कहते है-- 

यदि उस (= ईश्वर) की इच्छा कर्मसाम्य की अपेक्षा रख कर 
प्रवृत्त होती है तो उसका भी रूप बतलाना चाहिए कि कर्मो की समता 
क्या है ॥ ६७ ॥ 

उसी को कहते है- 

भोग के क्रम की महिमा से किसी समय परस्पर विरोध होने के 
कारण जब दो कर्म फलदान के प्रति अवरुद्ध पड़ रहते हैँ तो यही साम्य 
है ॥ ६८ ॥ 


भरोगक्रम की महिमा से अनेक कर्मो के क्षीण होने पर किसी अनिश्चित काल 
मे जो दो परिपक्व किन्तु तुल्य विरुद्धफल वाले दो कर्म विरोध कं कारण फलदान 
क प्रति निरुद्ध (पड़े) रहते है = अलग-अलग निश्चित भोग देने म उदासीन रहते 
है ओर उसके बाद होने वाले कर्म परिपक्व न होने से अर्थात्‌ भोग के लिए 
उन्मुख नही होते, तो इस प्रकार का दो विरुद कर्मो का विरोध कर्मो का साम्य 
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ननु भवतु नामैवं कर्मसाम्यम्‌, का पुनरीश्वरस्य एतदपेक्षा?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


तं च कालांशकं देवः सर्वज्ञो वीक्ष्य तं मलम्‌ । 
रुन्धे लक्ष्यः स॒ कालश्च सुखदुः खादिव्जनेः ॥ ६९ ॥ 
तमिति रुद्धविरुद्धकर्मोपलक्षितम्‌, तदवेक्षणे च विशेषणद्वारेण सर्वज्ञत्वं हेतुः । 
नन्वेवेविधस्यास्य कालस्यास्तित्वे किं प्रमाणम्‌ ?2--इत्याशङ्कयाह--' लक्ष्यः! 
इत्यादि । स चैवंविधः कालः सुखादिवर्जनैर्लक्ष्यः, सर्वेषामेव सुखटुःखाद्यनुभव- 
शन्यतया स्वसंवेदनसिद्धः--इत्यर्थः ॥ ६९ ॥ 


एतदेव हि प्रतिक्षिपति- 
नैतत्क्रमिकसंशुद्धव्यामिश्राकारकर्मभिः । 
तथैव देये स्वफले केयमन्योऽन्यरोद्धूता ॥ ७० ॥ 


इह हि त्रिविधानि कर्माणि शुभान्यशुभानि शबलानि च । तत्र शुभमशुभं च 
कर्म प्रतिनियतरूपत्वात्‌ संशुद्धाकारम्‌, शबलं पुनरनियतरूपत्वाद्‌ व्यामिश्राकार, 
तेषां क्रमिकत्वमेव न्याय्यं परस्परपरिहतस्वरूपतया युगपदवस्थानायोगात्‌ । अतश्च 
क्रमेणैव स्वमपि फटं ददाति, एषां का नाम॒ फलं प्रत्यन्योऽन्यस्य रोद्धूता 





कहा जाता है- यह वाक्यार्थ है ॥ ६८ ॥ 


्रशन--कर्मसाम्य एेसा है तो हो किन्तु ईश्वर को इसकी अपेक्षा क्या हे 2- यह 
शङ्का कर कहते है-- 

सर्वज्ञ परमेश्वर उस कालांश को देखकर उस मल का रोध करते हैँ । 
ओर वह काल सुख दुःख आदि से राहित्य के द्वारा लक्ष्य होता हे ॥६९॥ 

उस = रुद्ध विरुद्धकर्म॑से उपलक्षित । उसके अवक्षण में विशेषण के द्वारा 
सर्वज्ञत्व कारण है । प्रश्न--इस प्रकार के इस काठ के अस्तित्व में क्या प्रमाण 
है ?2-- यह शङ्का कर कहते है-- लक्ष्य" इत्यादि । वह इस प्रकार का काल सुख 
आदि से रहित होने से लक्ष्य है अर्थात्‌ सभी के सुख दुःख आदि के अनुभव से 
शून्य होने से स्वसंवेदन से सिद्ध है ॥ ६९ ॥ 

इसी का खण्डन करते है-- 


एेसा नहीं है । क्रमभावी शुद्ध ओर व्यामिश्र स्वरूप वाले कर्मो के द्वारा 
अपने फल के देय होने पर यह अन्योन्यरोदधृता क्या है ॥ ७० ॥ 

कर्म तीन प्रकार के है--शुभ-अशुभ ओर मिश्र । उनमें से शुभ ओर अशुभ 
नियत रूप वाके होने के कारण शुद्ध आकार वाले है । उनका क्रमिक होना ही 
उचित है क्योकि परस्पर पृथक्‌ स्वरूप वाला होने के कारण (वे) एक साथ स्थित 
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कस्मिंश्चिदपि कालक्षणे युगपत््रवत्ययोगात्‌, एषां हि अनुष्ठानेऽवस्थाने फलदाने 
च क्रमिककजीवितत्वमेव--इत्युक्तं बहुशः ॥ ७० ॥ 


भवतु नाम वैतत्‌ क्वापि काले फलं प्रति विरुद्धे कर्मणी रुद्धे तिष्ठत इति, 
तत्र पुनरन्तरा ततोऽन्यत्कर्म किञ्चित्किं फलेत्न वा ? यदि फलेत्‌ कृतं तन्निरोधेन 
्रा्बदेव कर्मणामानुपर््ेण फलदानावस्थितेः, अथ न फलठ्तज्जात्यायुष्पदमपि कर्म 
न फठेदिति तदैव सर्वस्य देहपातः, तत्कृतं मलशक्तिप्रतिबन्धेन- इत्याह-- 


रोधे तयोश्च जात्यायुरपि न स्यादतः पतेत्‌ । 
देहो भोगदयोरेव निरोध इति चेन्ननु ॥ ७९ ॥ 
जात्यायुष््रदकर्माशसंनिधौ यदि शङ्करः । 
मले रुन्द्धे भोगदातुः कर्मणः कि बिभेति सः ॥ ७२ ॥ 


ननु केनेदमुक्तं जात्यायुष्मदमपि कर्म तदा न फलठेदिति भोगदकर्माभिप्रायेण 
खल्वेतद्रिवक्षितम्‌ ?--इत्याशङ्कते--'भोगदयोरेव निरोध इति चेत्‌ इति । नन्वेवं 
जात्यायुष्मदकर्मानिरोधेऽपि यदीश्वरो मलं निरुन्ध्यात्‌ तद्धोगदस्यापि कर्मणो 
न 
नही रह सकते । इसी कारण अपने फल को भी क्रम से ही देते है । फलतः 
किसी भी कालक्षण मे एक साथ प्रवृत्ति न होने से फल के प्रति इनकी अन्योन्य 
की रोधकता कंसी । अनुष्ठान, स्थिति ओर फलदान मेँ इनका क्रमिक होना ही 
मूर कारण है--यह अनेक बार कहा गया है ॥ ७० ॥ 

ठीक है किसी समयमे दो विरुद्ध कर्म फलदान के प्रति रुके रहते हँ किन्तु 
उस वीच उनसे भित्र कोई कर्म फल देता है या नहीं ? यदि फल देता है तो 
उसका निरोध व्यर्थ है क्योकि पहले की भांति ही कर्म क्रमशः फल देते रहते हं । 
ओर यदि फल नहीं देते तो जन्म ओर आयु देने वाला भी कर्म फल नहीं देगा 
फलतः उसी समय सबका शरीर नष्ट हो जायेगा उपर्युक्त तर्क कं आधार पर मलों 
की शक्ति का प्रतिबन्ध मानना व्यर्थं है--यह कहते है-- 


उन दोनों का रोध होने पर (लोगों के) जन्म ओर आयु भी नहीं होगे 
फलतः देह भी नष्ट हो जायेगे । यदि यह कहिये कि दो भोग देने वालों 
काही निरोध होगा? तो शिव यदि जाति ओर आयु को देने वाले कर्माश 
क निकट होने पर मल को रोक देते है तो भोगप्रद कर्म से वे क्यों डरते 
है 2 ॥ ७१-७२ ॥ 


किसने कहा कि जाति ओर आयु देने बाले कर्म उस समय फल नहीं देते 
इसलिए भोगदायी कर्म के अभिप्राय से यह विवक्षित है 2-यह शङ्का करते है-- 
दो भोगदायी (कर्मो) का ही निरोध होता है यदि यह कहा जाय ”--प्ररन- जन्म 
ओर आयु देने वाके कर्मो का निरोध न होने पर भी यदि ईश्वर मल का निरोध 
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निरोधमनपेक्ष्यैव मलं रुणद्धु, किं तस्माद्‌ बिभेति यदयत्त्निरोधमवश्यमपेक्षते-- 
इत्याह-- "ननु" इत्यादि ॥ ७२ ॥ 


न चैतदैकान्तिकं यत्सुखदुःखाद्यनुभवशून्ये कर्मसाम्यात्मनि कालक्षण एवेश्वरो 
मलशक्तिं रुणद्धि--इति शतशोऽप्येवमनुभवे हि न कैश्चिदपि मलशक्तिनिरोध- 
हेतुकपारमेश्वरशक्तिपातचिह्वं किञ्चन सञ्चत्यते--इति । तदाह-- 

शतशोऽपि हादतापशुन्यां संचिन्वते दशाम्‌ । 
न च भक्तिरसावेशमिति भूम्ना विलोकितम्‌ ॥ ७३ ॥ 

हादतापौ सुखदुःखे, भक्तिरसावेशमिति, भक्तिर्हि नाम ॒शक्तिपातस्य प्रथमं 
चिह्नम्‌ । यदुक्तम्‌- 

“तत्रैतत्मथमं चिहं रुद्रे भक्तिः सुनिश्चला ।' (मा० वि० २।१४) 
इति ॥ ७३ ॥ 


इदानीं सर्वतः प्रच्यावितस्य परस्य कुश्काशावलम्बनेन पक्षान्तरमाशङते-- 


अथापि कालमाहात्म्यमपेक्ष्य परमेश्वरः । 
तथा करोति वक्तव्यं कालोऽसौ कीदृशस्त्विति ॥ ७४ ॥ 


करते है तो भोगद भी कर्म ठे निरोध की अपेक्षा न करके ही मठ का रोध 
करें । क्यों उससे डरते है कि उसके निरोध की अवश्य अपेक्षा करते है--यही 
बात-- प्रश्न है--इत्यादि के द्वारा कहते हैँ ॥ ७२ ॥ 

यह पूर्णं रूपेण निश्चित नही है कि सुख दुःख आदि कं अनुभव से शून्य 
कर्मसाम्यरूप काल क्षण मे ही ईश्वर मलशक्तिं का रोध करते है इसक्िए सैकड़ों 
वार एेसा अनुभव होने पर कोई भी मलशक्ति कं रोध का कारण पारमेश्वर शक्तिपात 
चिह्न को समञ् पाते है-- यह कहते है- 

सैकड़ों बार सुख दुःख से शून्य दशा का भागी बनने वाले में भी 
भक्ति रस का आवेश नहीं होता--एेसा बहुत अधिक देखा गया है ॥७३॥ 

ह्वाद ताप = सुख दुःख । भक्तिरसावेश- भक्ति शक्तिपात का प्रथम चिह है । 
जैसा कि कहा गया है 

“उस स्थिति मे यह प्रथम चिह्न है कि रुद्रमे दृढ भक्ति होती है'' ॥ ७८ ॥ 
(मा.वि.तं. २।१४) 

अब सब ओर से परास्त पर पक्ष वाले की ओर से कुशकाश के अवलम्बन 
जैसे दूसरे विकल्प की शङ्का करते है-- 


यदि यह कहिए कि परमेश्वर काकमाहात्म्य की अपेक्षा रख कर वैसा 
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कालमाहात्म्यमिति, कालस्य क्षणलवादिक्रमेण कल्पमहाकल्पपर्यन्तं 
वैचित्रयम्‌--इत्यर्थः । तथा करोति इति मलशक्तिं प्रतिबध्नीयात्‌- इत्यर्थः । ननु 
यद्येवं तदिक्रालादीनां सर्वसाधारण्यादविशिष्टमेव कालस्य माहात्म्यमिति मलशक्ति- 
प्रतिबन्धे कतरत्तावदीश्वरस्तदपेक्षते इति न जानीमः-- इत्युक्तम्‌ "कीदृशोऽसौ कालः 
इति वक्तव्यम्‌'--इति ॥ ७४ ॥ 


तत्र हि सामान्येन तदपेक्षायां युगपदेव सर्वे मुच्येरन्‌ विशेषश्चत्रन्वेष्यमाणो न 
लभ्यते--इत्याह-- 


किं चानादिरयं भोगः क्मानादि सपुद्रलम्‌ । 
" ततश्च भोगपययकालः सर्वस्य निःसमः ॥ ७५ ॥ 


ततः कर्मतद्धोगपुद्रलादीनामनादित्वस्याविशेषाद्‌ भोगक्रमे सर्वस्य पुद्रठस्य 
निःशेषेण दूरमपि विप्रकर्षं परिहत्य समः कालः स्यात्‌ येन वृक्षफलानामिवर्तौ 
मलशक्तीनां सममेव सामनन्तर्येण वा पाक उदियादिति सर्वस्य मुक्तावविशेष एव 
प्रसजेत्‌ ॥ ७५ ॥ 


स्यात्‌ पुनरयं विशेषो यदि कर्मादित्रितयान्यतरस्य कस्यचिदादिमत््वं भवेत्‌ 


करता है तो बताइए कि यह काठ केसा है2 ॥ ७४ ॥ 


काल का माहात्म्य = काल = क्षण लव आदि के क्रम से कल्प महाकल्प 
पर्यन्त वैचित्र्य । वैसा करते है = मलशक्ति को निरुद्ध करते है । प्रश्न- यदि एेसा 
है तो दिक्‌ काल आदि के सर्वसाधारण होने से काल का माहात्म्य अविशिष्ट 
(= सबके ल्ियि समान) है फिर मलशक्ति के प्रतिबन्ध मे ईश्वर किसकी अपेक्षा 
करते है-- यह हम नहीं जानते- यह कहा गया- "यह काल कैसा है- यह 
बताइये ॥ ७४ ॥ 


उसमे सामान्य रूप से उसकी अपेक्षा होने पर सब लोग एक साथ मुक्त हो 
जायेगे ओर विशेष तो खोजे जाने पर भी नहीं मिलता--यह कहते है-- 


इसके अतिरिक्त यह भोग अनादि है ओर शरीर के साथ कर्म 
भ्री अनादि है । इस कारण भोग का पर्याय काल सबके लिए समान 
है ॥ ७५ ॥ 


इस कारण = कर्म उनका भोग पुद्गल आदि की अनादिता के तुल्य होने के 
कारण भोग के क्रम में समस्त पुद्गलं के निःशेषतया दूर भी विप्रकर्ष को 
हटाकर काल एक हो जायगा जिससे ऋतु में वृक्षों मे फल की भोति, मलशक्तियों 
का एक साथ अथवा समन्तर रूप से पाक होगा फलतः सब लोगों की मुक्ति 
समान होगी ॥ ७५ ॥ 


यदि कर्म आदि तीनमें से किसी एक का आदि होता तो उसको अवधि मान 
९त.च. 
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यदवधिकतयाऽनेन कल्पं भुक्तमनेन तु कल्पद्रयम्‌ अत एव च 
चिरक्िप्रलक्षणात्प्रतिनियताद्धोगक्रमात्कर्मणामपि साम्यम्‌--इत्याह- 
आदिमत्त्वे हि कस्यापि वर्गादस्माद्धवेदियम्‌ । 
वैचित्री भुक्तमेतेन कल्पमेतेन तु हयम्‌ ॥ ७६ ॥ 
इयतो भोगपर्यायात्स्यात्साम्यं कर्मणामिति । 
न चैतद्धवतामिति सर्वथा सावद्यमेवेतत्‌ ॥ ७६ ॥ 


एवं च न केवरमियदेव अवद्यं यावदन्यदपि--इत्याह-- 
अनेन नयबीजेन मन्ये वैचित्र्यकारणम्‌ ॥ ७७ ॥ 
जगतः कर्म यत्कलप्तं तत्तथा नावकल्पते । 
अनेन इति समनन्तरोक्तंन कर्मा्यनादित्वाविशेषलक्षणेन--इत्यर्थः । मन्ये 
इति संभावनायाम्‌ ॥ ७७ ॥ 


तदनवकल्पनमेव उपपादयति-- 
अनादिमलसंच्छन्ना अणवो दृक्क्रियात्मना ॥ ७८ ॥ 
सर्वे तुल्याः कथं चित्रं श्रिताः कर्मपरम्पराम्‌ । 
इह अणूनामनादिमलसंच्छन्नत्वात्‌ अविशेष एव सर्वथा--इति कर्मपरम्परा- 
कर इसने एक कल्प तक भोग किया इसने दो कल्प तक--यह वैशिष्ट्य होता । 
ओर इसीलिए विलम्ब ओर शीघ्रता लक्षण वाले निश्चित भोगक्रम से कर्मो कीभी 
तुल्यता होती--यह कहते है-- 
इस वर्ग मेँ से किसी एक की भी आदिमत्ता होने पर-इसने एक कल्प 
तक भोग किया इसने दो कल्प तक इस प्रकार का वैचित्य होता ओर 
इतने भोगक्रम से कर्मो की समता होती ॥ ७६-७७- ॥ 
किन्तु यह आपके मत मेँ है नही, इसक्िए यह दूषित है ॥ ७६ ॥ 
केवल इतना ही दोषयुक्त नहीं है अन्य भी है--यह कहते है- 
इस सिद्धान्त के अनुसार हम मानते है कि जो कर्म संसार के वैचित्य 
का कारण माना गया है वह उस प्रकार सङ्गत नहीं होता ॥ -७७-७८- ॥ 
इस = पूर्वोक्त कर्म आदि की अनादिता की तुल्यता वाठे । मन्ये (= मानते 
है)--यह (पद) सम्भावना अर्थं में प्रयुक्त है ॥ ७७ ॥ 
उस असङ्गति को ही बताते है-- 
अनादि मल से आवृत सब जीव ज्ञान ओर क्रिया को दृष्टि से समान 
हैं फिर (वे) विचित्र कर्मपरम्परा को कंसे प्राप्त हए ॥ -७८-७९- ॥ 


ब्य मी 


क 


क क क ह 
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श्रयणेऽपि अविशिष्टत्वमेव एषां न्याय्यं तत्कर्मण एव वैचित्र्यं नास्ति- इति कथं 
तज्जगद्रैचित्रयेऽपि निमित्ततामियात्‌ ॥ ७८ ॥ 


अथात्र भोगलोक्तिका चेन्निमित्तं तत्तस्या अपि कुतस्त्यं वेचित्यम्‌--इत्याह-- 
भोगलोकिकया चेत्सा विचित्रेति कुतो ननु ॥ ७९ ॥ 
सेति भोगलोलिका । ननु इति आक्षेपे ॥ ७९ ॥ 
अथ भोगलोक्तिकाया अपि वैचित्ये कर्मवासनावेचित््यं॑निमि्तमित्युच्यते, 
तत्पुनरपि स॒ एव दोषस्तदरैचित्येऽपि किं निमित्तमिति--इत्याह-- 


अनादि कर्मसंस्कारवैचित्र्यादिति चेत्पुनः । 
वाच्यं तदेव वैचित्र्यं कुतो नियतिरागयोः ॥ ८० ॥ 
महिमा चेदयं तौ किं नासमञ्जस्यभागिनौ । 


अनादीति क्रियाविशेषणम्‌ । तेन अनादि कृत्वा कर्मवासनावेचित्यात्सा 
विचित्रा- इत्यर्थः । एवं कर्मसंस्कारस्तावत्कर्माहित इति तदरैचित्रये क्मविचित्रयं 





जीवों के अनादि मल से आवृत होने के कारण (उनमे) सर्वथा समानता ही 
है । इसलिए कर्मपरम्परा के आश्रयण मे भी इनकी समानता ही उचित है फिर 
यदि कर्मो मे ही वैचित्र्य नही है तो वे (= कर्म) जगद्वैचित्रय का कारण कंसे 
होगे ॥ ७८ ॥ 

प्रण्न--यदि यहाँ भोग की इच्छा कारण है? तो उसका भी वैचित्र्य कर्हाँ से 
आया-- यह कहते है-- 

यदि भोग की इच्छा से (वैचित्र्य आया) ? तो वह (= भोगलोकिका) 
विचित्र है-- यह कैसे ॥ -७९ ॥ 

वह = भोगेच्छा । ननु- प्रश्न अर्थ में है ॥ ७९ ॥ 

यदि भोगेच्छा के वैचित्य मे कर्मवासना का वैचित्र्य कारण है-एेसा मानते है 
तो फिर भी वही दोष आया कि उसके वैचित्र्य मे क्या कारण है ?--यह कहते 
१. 

यदि अनादि कर्मो की वासना के वैचित्र्य से (वह वैचित्र्य है) तो फिर 
बतलाइए कि वह वैचित्र्य कहाँ से आया ? यदि यह नियति ओर राग कौ 
महिमा है? तो फिर क्या वे दोनों असामञ्जस्य (= अनौचित्य) के भागी 
नहीं है 2 ॥ ८०-८१- ॥ 


अनादि- यह क्रियाविशेषण है इसलिए अनादि करके कर्मवासना के वैचित्र्य के 
कारण वह विचित्र है यह अर्थं है । इस प्रकार यदि कर्मसंस्कार कर्म के द्वारा 
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निमित्तम्‌, तत्रापि भोगलोकिका, तत्रापि कर्मसंस्कारवैचित्रयम्‌, तत्रापि कर्म 
वैचित्र्यम्‌--इत्येवं विपरिवर्तमानो मृलक्षतिकरोऽयं दुरतिक्रमश्चक्रकपातः । अथोच्यते 
नैतद्धोगलोलिकाया वैचित्ये निमित्तं किन्तु नियतिरागयोरिदं विजृम्भितग्‌-- 
इत्याह--नियतीत्यादि । रागस्य हि किञ्चिन्मे भूयादिति भोगलोलिकैव रूपम्‌ । 
इदमेव इति तु नियतेः रूपम्‌ । ततस्तावेव भोगलोलिकवेचित्रयकारिणाविति । 
एतदपि न- इत्याह- तावित्यादि । नियतिर्हिं तत्र॒ तत्र॒ विषयवैचित्रयेणैव 
नियच्छति, रागो वा रञ्जयति-इति तद्रैचिन्येऽपि अन्यनिमित्तमन्वेष्यम्‌, 
तत्राप्यन्यदिति मृलक्षति- कारिणी व्यक्तमनवस्थाऽऽपतेत्‌ ॥ ८० ॥ 


अथ ईश्वरेच्छा कर्मवेचिव्रये निमित्तमित्युच्यते, तदपि न--इत्याह-- 
ईश्वरेच्छानपेक्षा तु भेदहेतुर्न कल्पते ॥ ८९ ॥ 


सा न तावत्सापेक्षा मलकर्मातिरिक्तस्य अपेक्षणीयस्य अभावात्‌ कर्मवेचिव्ये च 
कार्ये तदयोगात्‌, नापि अनपेक्ष, ईश्वरस्य वीतरागद्रेषत्वात्‌ सर्वान््रति 
अविशिष्टतया तद्रैचित्यानुपपततेः ॥ ८१ ॥ 


ननु न कदाचिदनीदृशं जगदित्यादिवेदनादेव कर्मवेचित्र्यमेवमवस्थितम्‌--इति 


बनाया गया तो उसके वैचित्र्य में कर्म का वैचित्र्य कारण है-इस प्रकार परिवर्तित 
होने वाला दुरतिक्रमणीय चक्रक दोष का आपात मृल-क्षयकारी है । यदि कहा जाय 
कि भोगेच्छा के वैचित्र्य मेँ यह कारण नहीं है किन्तु यह नियति ओर राग कौ 
लीला है-- यह कहते है नियति आदि । मुञ्चे कुछ प्राप्त हो जाय' यह भोगेच्छा 
ही राग कारूप है । "यही हो' यह नियति कारूपदहै। इस कारण वे ही दोनों 
भोगेच्छा के वैचित्र्य के कारण है 2 यह भी नही-यह कहते है वे दोनौँ...इत्यादि । 
विषय की विचित्रता के कारण ही जगह-जगह नियति नियमन करती है या राग 
रञ्जित करता है । इसलिए उसके वैचित्र्य का भी. कोई दूसरा कारण खोजना पडेगा 
ओर उसका भी दूसरा । इस प्रकार मृलक्षयकारिणी ` अनवस्था स्पष्ट रूप से आ 
जायगी ॥ ८० ॥ 

यदि ईश्वरेच्छा को कर्मवैचित्य का कारण मानते है तो वह भी ठीक नही-- यह 
कहते है- 

अपेक्षारहित ईश्वरेच्छा भेद का कारण नहीं बन सकती ॥ -८ १९ ॥ 

वह (= ईश्वरेच्छा) सापेक्ष नहीं हो सकती क्योकि मल एवं कर्म॑से अतिरिक्त 
(अन्य कुछ) अपिक्षणीय नहीं हे । ओर कर्म की विचित्रता बनाने मे उसका (= 
ईश्वरेच्छा का) योग नहीं । (वह) निरपेक्ष भी नहीं (हो सकती) क्योकि ईश्वर के 
रागद्रेषरहित होने के कारण सबके प्रति समान रूप से होने के कारण वह वैचित्र 
हो नहीं सकता ॥ ८१ ॥ 

प्रश्न-संसार कभी एेसा नहीं था एेसा नहीं (अर्थात्‌ अवश्य एेसा था)- 
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किमनया निपित्तपर्येषणया इत्याह- 


अथानादित्वमात्रेण युक्तिहीनेन साध्यते । 
व्यवस्थेयमल तर्हिं मलेनास्तु वृथामुना ॥ ८२ ॥ 


एवं तर्हिं अनादि विचित्रं कर्मैव सर्वव्यवस्थासहिष्णु भविष्यति--इति किं नाम 
अनेन व्यर्थेन मलेन अभ्युपगतेन इत्यक्तम्‌-- अलं तर्हिं मलेनास्तु वृथाऽमुना' 
इति ॥ ८२ ॥ 


एतदेव उपपादयति- 


तथाहि कर्म॑तावन्नो यावन्माया न पुद्रले । 
व्याप्रियेत न चाहेतुस्तदवृत्तिस्तन्मितो मलः ॥ ८२३ ॥ 
इत्थं च कल्पिते मायाकार्ये कर्मणि हेतुताम्‌ । 
अनादि कर्म चेदच्छेत्कि मलस्योपकल्पनम्‌ ॥ ८४ ॥ 


इह तावदेवंविधा व्यवस्था यदात्मनां प्रल्यकालव्यवस्थायां यावन्मायीयो मलो 
न व्यापृतः तावत्कार्म एव न संभवेत्‌, अन्यथा हि एषां पुनः कलादियोगो न 
घटेत । न चास्याहेतुकत्वं न्याय्यं, नित्यं सत््वस्यासत््वस्य -वा प्राप्तेः । 


इत्यादि अनुभव से ही कर्मवेचित्रय इस प्रकार अवस्थित ह फिर इस निमित्तान्वेषण से 
क्या छाभ 2-यह कहते है 

यदि युक्तिहीन अनादित्व मात्र से यह व्यवस्था सिद्ध की जाती है तो 
इस व्यर्थ मठ से क्या लाभ? ॥ ८२ ॥ 

तो इस प्रकार अनादि विचित्र कर्म ही समस्त व्यवस्था का नियामक हो जायगा 


फिर इस व्यर्थं मल को मानने से क्या लाभ 2-यह कहा गया-इस व्यर्थं मल 
पे क्या लाभ ॥ ८२ ॥ 


दसी को बतलाते है 


कर्म तब तक नहीं होता जब तक शरीर में माया व्याप्त नहीं 
होती ओर उस (= माया) की व्याप्ति बिना कारण नहीं होती । इस प्रकार 
परल प्रमाणित हो गया । इस प्रकार कर्म को माया का कार्य मानने 
पर यदि अनादि कर्म कारण बनता है तो मल की कल्पना क्यो की 
जाय ॥ ८३-८४ ॥ 


यहां इस प्रकार की व्यवस्था है कि प्रलयकाल होने पर जब तक आत्माओं में 
प्रायीय मल व्याप्त नहीं होता तब तक कार्ममल सम्भव ही नहीं होता । अन्यथा 
फिर इन (आत्माओं) का कला आदि से सम्बन्ध नहीं बनेगा । ओर इस (सम्बन्ध) 
को अहितुक (= बिना कारण का) मानना उचित नहीं है क्योकि तब तो (इसकी) 
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तस्मात्कार्ममलान्यथानुपपतत्या तद्धेतुराणवाख्यो मलोऽनुमित इति । यदागमोऽपि-- 
“निमित्तमभिलाषाख्यं नैमित्तिकमतः परम्‌ ।' इति । 


एवमपि मायापदवर्तिनि कर्मणि यदि अनादितद्रासनात्मकं कर्मैव हेतुतया- 
ऽभ्युपगम्यते तद्‌ व्यर्थ मलस्योपकल्पनमिति ॥ ८४ ॥ 


यदि नाम चैतदधभ्युपगम्यते माभून्मल इति, तन्न काचन भवन्मते भोगापवरग- 
भूता कर्मव्यवस्था सिद्ध्येत्‌--इत्याह-- 
ननु माभून्मलस्तर्हि चित्राकारेषु कर्मसु । 
सन्तत्यावर्तमानेषु व्यवस्था न प्रकल्पते ॥ ८५ ॥ 
असति हि मले विचित्राकारतया सन्तन्यमानमपि कर्म जीवन्मुक्तमिव सवं 
प्रति अकिञ्चित्करमेव--इति नास्य भोगहेतुतयाऽवस्थानमवकल्पते, नापि अपवर्गः 
हेतुतया । सा हि साम्ये सत्यस्य घटते । तच्च विचित्राकारत्वादस्य न कदाचि 
दपि स्यात्‌ । यत्‌ आदौ मध्ये च विचित्रत्वात्‌ साम्यं न सहते तत्कथमन्तेऽपि 
तथा भवेत्‌--इति भावः ॥ ८५ ॥ 


तदाह- 





सत्ता या असत्ता नित्य प्राप्त होने लगेगी । इसलिए कार्म मल की अन्यथा सिद्धि न 
होने से उसके (कारण का) कारण आणव नामक मल का अनुमान होता है । जैसा 
कि आगम भी हं 


"निमित्त अभिलाष नामक है नैमित्तिकं इसके बाद है ।'' । 


इस प्रकार भी मायापदवर््ती कर्म के विषय मे यदि अनादि कर्मवासनात्मक क्र 
ही कारण माना जाता है तो मल की कल्पना व्यर्थ है ॥ ८४ ॥ 


+) 


यदि यह मानते है कि मल है ही नहीं तो आपके मत में भोगापवर्गभूत को 
कर्मव्यवस्था सिद्ध नहीं होगी- यह कहते है- 

यदि मल नहीं है तो प्रवाह रूप से आवर्तमान विचित्र कर्मो कौ 
व्यवस्था सिद्ध नहीं होगी ॥ ८५ ॥ 


मल के न रहने पर विचित्र आकार के रूप में किए जाने वाला भी क॑ 
जीवन्मुक्त के समान सबके प्रति व्यर्थ हो जायगा फलतः यह न तो भोग कं टाणं 
के रूप में स्थित रहेगा न मोक्ष के कारण के रूप में । ओर वह (= अपवर्ग 
हेतुता) इसके सम होने पर ही होती है ओर वह (= साम्य) इसके विचित्राकार होन 
से कभी भी नहीं होगा । जो विचित्र होने के कारण आदि ओर मध्य मे समानं 
नहीं होता वह अन्त मेँ भी कैसे उस प्रकार का होगा-- यह तात्पर्य है ॥ ८५ ॥ 


वह कहते है-- 
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| 

आदौ मध्ये च चित्रत्वात्कर्मणां न यथा समः । | 
आत्माकारोऽपि कोऽप्येष भाविकाले तथा भवेत्‌ ॥ ८६ ॥ 

एकः अपिशब्दो भिन्नक्रमः, तेन॒ भाविकालेऽपीति । एष इति कोऽपि 

आत्माकारः भवेत्‌--इति न समः । इदमत्र आकृतम्‌,-- भवतां हि मले सति 


कर्म यस्यापि साम्ये तत्परिपाकोऽपवर्गनिमित्तमिति मतम्‌ । यत्र च मल एव 
नास्ति तत्र कः कर्मार्था यदपेक्षयापि एवं स्यादिति ॥ ८६ ॥ 





एवमुच्छिन्न एव भवदभिमतो बन्धमोक्षविभागः, कृतं च शास्त्राडम्बरेण-- 
इत्याह-- 
इत्थमुच्छिन्न एवायं बन्धमोक्षादिकः क्रमः । 
अज्ञानाद्‌ बन्धनं मोक्षो ज्ञानादिति परीक्षितम्‌ ॥ ८७ ॥ 
ननु आस्तामेतत्‌, अभ्युपगम्यापि मलं कर्मसाम्यं न सङ्गच्छते--इत्याह-- 
विरोधे स्वफले चैते कर्मणी समये क्वचित्‌ । 


उदासाते यदि ततः कर्मैतत्परतिबुध्यताम्‌ ॥ ८८ ॥ | 
शिवशक्तिनिपातस्य कोऽ वकाशस्तु तावता । 





जिस प्रकार कर्मो के विचित्र होने के कारण आदि ओर मध्य में 
(उनका) अपना आकार समान नहीं होता भाविकाल (= अन्तकाल) मे 
कोई विचित्र यह (कर्म) उस प्रकार का (= समान) नहीं होगा ॥ ८६ ॥ 

एक `अपि' शब्द का क्रम भिन्न है । इसलिए. "भाविकाठेऽपि' एेखा (समड्ना 
चाहिए) । यह = कोई भी, आत्माकार हो जायगा इस प्रकार सम नही होगा । 
यहाँ यह उदेश्य है-- आपके. अनुसार मल के होने पर कर्म होता है जिसके सम 
होने पर उसका परिपाक मोक्ष का कारण बनता है । किन्तु जलँ मल ही नहां हे 
वँ कर्म का क्या मूल्य जिसकी अपेक्षा यह होता ॥ ८६ ॥ 


इस प्रकार. आपके द्वारा अभिमत बन्धमोक्षविभाग उच्छिन्न हो जायगा ओर 
शास्त्रचर्चा व्यर्थं हो जायगी--यह कहते है-- 

इस प्रकार यह बन्ध-मोक्ष आदि का क्रम ` ही उच्छिन्न हो जायगा 
तथा अज्ञान से बन्धन तथा ज्ञान से मोक्ष होता है इसकी भी परीक्षा हो 
गयी ॥ ८७ ॥ 


प्रश्न- इसे रोक दीजिये । मल को मान कर भी कर्मसाम्य सङ्गत नही 
होता-- यह कहते है- 


यदि अपने फल (दान) के विषय में विरोध होने पर ये दो कर्म किसी | 
समय उदासीन हो जाते है तो यहाँ कर्मान्तर प्रतिबुद्ध हो जायगा । इससे 
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यदि. नाम कस्मिंश्चित्काले विरुद्धे कर्मणी भोगदानं प्रति रुद्ध | 

कर्मान्तरमेव किञ्चित्मतिबुध्यताम्‌, तत्तिकषपेण स्वमेव । 

फलं दातुं समुञ्जृम्भताम्‌ । तावता कर्मप्रतिरोधमात्रेणैव पुनरकाण्डकृष्पाण्डन्यायेन 
शिवशक्तिनिपातस्य कोऽवसरः ॥ ८८ ॥ 


एवं हि प्रल्यदशायां युगपदेव अणूनां तत्निपातः प्रसजेत्‌ तदानीं सर्वकर्मणां 
भोगदाने प्रतिरुद्धशक्तित्वात्‌, न च कर्मसाम्येऽभ्युपगम्यमाने शिवशक्तिनिपातेन 
कश्िदर्थः--इत्याह-- 


। क्वापि काले तयोरेतदौदासीन्यं यदा ततः ॥ ८९ ॥ 
कालान्तरे तयोस्तद्वद्विरोधस्यानिवृत्तितः । 
अतश्च न फलेतान्ते ताभ्यां कर्मान्तराणि च ॥ ९० ॥ 
रुद्धानि । 
एवं सदैव वार्तायां देहपाते तथैव च ॥ ९१ ॥ । 
जाते विमोक्ष इत्यास्तां शक्तिपातादिकल्पना । 


यदि नाम हि कस्मिंश्चित्काले विरुद्धे कर्मणी रुद्धे तिष्ठतस्तदुत्तरकालमपि 
विरोधस्य अनिवृत्तत्वात्‌ तथैव आसाते, कर्मान्तराणि च प्राप्तकालानि 





शिवशक्तिनिपात के लिए कहाँ अवकाश रहेगा ॥ ८८-८ ९- ॥ 


यदि किसी समय विरुद्ध दो कर्म भोगदान के प्रति रुद्ध होकर रहते है तो 
ओचित्य के कारण बीच मेँ कोई कर्मान्तर ही उद्बुद्ध हो जाय = उसके अवरोध से 
अपना ही फल देने के लिए तत्पर हो जाय । इससे = कर्मप्रतिरोधमात्र से ही 
अकाण्डकृष्माण्ड न्याय (= अनवसर पर किसी वस्तु की प्राप्ति का व्यर्थ होना) से ^ 
शिवशक्तिनिपात का क्या अवसर है 2 ॥ ८८ ॥ 

इस प्रकार प्रल्यदशा होने पर एक ही साथ जीवों का देहपात हो जाएगा 
क्योकि उस समय सब कर्मो की भोगदान के प्रति शक्ति रुद्ध रहेगी । कर्मसाम्य के 
मान लेने पर शिवशक्तिनिपात का कोई सार्थक्य नही--यह कहते है-- 

जब किसी समय वे दोनों इससे उदासीन हो जायेगे तो कालान्तर में 
(भी) उन दोनों के उस विरोध के दुर न होने से (कोई भी कर्म) इस 
कारण अन्त्‌ में फल नहीं देगा ओर समय पूर्ण हो जाने से उपभोग्यता को 
प्राप्त उन दोनों के द्वारा दूसरे कर्म (फल दान से) रोक दिए गये । इस 
प्रकार कौ घटना सदैव होने पर देहपात होने पर मोक्ष हो जायगा इस + 
कारण शक्तिपात की कल्पना व्यर्थ है ॥ -८९-९२- ॥ 

यदि किसी समय दो विरुद्ध कर्म रुद्ध होकर पड़ रहेगे तो बाद के समय मे 
भी विरोध के दूर न होने से वैसे ही रहेगे ओर समय पूरा हो जाने वाले दूसरे 
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उपभोग्यतागमनेन प्राप्तकालत्वात्‌ रुन्धाते--इति कदाचिदपि किमपि कर्म न 
फलेत्‌ । एवं च सदातन्यां वार्तायां क्रमादायुष्मदस्य कर्मणोऽप्यन्तरा क्षैण्यात्‌ 
देहपातोऽवश्यं भवेत्‌,--इति अयत्नत एव मोक्षः सिद्धयेत्‌ । तत्‌ 
अक्र चेन्मधु विन्देत किमर्थं पर्वतं व्रजेत्‌ ।' 
इति भङ्गया व्यर्थं शक्तिपातपरिकल्पनमिति ॥ ९१ ॥ 


अथोच्यते रुद्धे सती कर्मणी सदैव कर्मान्तरमपि रुन्धाते, किन्तु उत्तरकालं 
कदाचिदपि तत्फठेत्‌ इति । तत्प्रथम एव क्षणे तत्फलतु नियतनिमित्तावचनात्‌ 
किं कर्मान्तरप्रतीक्षणेन--इत्याह- 
अथोदासीनतत्कर्महययोगक्षणान्तरे ॥ ९२ ॥ 
कर्मान्तरं फलं सूते तत्क्षणेऽपि तथा न किम्‌ । 
अथ न तत्र कर्मान्तरं किञ्चित्फलेत्‌, अपि तु ते एव प्रतिबन्धवर्जिते रुद्ध 
कर्मणी फलत इतीष्यते, तत्तयोः प्रतिबन्धवर्जनमेव किंकृतम्‌--इत्याह- 


क्षणान्तरेऽथ ते एव प्रतिबन्धविवर्जिति ॥ ९३ ॥ 
फलतः प्रतिबन्धस्य वर्जनं किकृतं तयोः । 


कर्मो को उपभोग्यतागमन के द्वारा प्राप्तकाल होने से (वे दोनों कर्म) रोक देगे तो 
फलस्वरूप कोई भी कर्म फल नही देगा । ओर इस प्रकार की बात सब समय 
होने से आयुष्पद कर्म के भी बीचमे ही क्षीण हो जाने से देहपात अवश्य हो 
जायगा फलतः बिना प्रयास के मोक्ष सिद्ध हो जायगा । तो 

"यदि धर के कोने में मधु प्राप्त हो जाय तो पर्वत पर क्यों जाय'' 

इस नियम के अनुसार शक्तिपात की कल्पना व्यर्थ है ॥ ९१ ॥ 

यदि कहा जाय--रुद्ध होने वाले दो कर्म सदैव अन्य कर्म को भी रोकते रहेगे 
किन्तु बाद मेँ कभी भी वह कर्म फल देगा ?-तो प्रथमक्षणमेंही वह फल दे 
दे निश्चित कारण का कथन न होने से कर्मान्तर की प्रतीक्षा से क्या लाभ ?-यह 
कहते है-- 

यदि उदासीन उन दोनों कर्मो के योग वाके क्षण के बीच कोई दूसरा 
कर्म फल देता है तो (वह) उसी क्षण में उस प्रकार का क्यों नहीं हो 
जाली -°२-९ ३ ॥ 

प्रश्न- वहाँ कोई दूसरा कर्म फलित नहीं होता बल्कि वे ही दोनों रुद्ध कर्म 
प्रतिबन्ध से रहित होते हुए फल देते है--यह माना जाय? तो उन दोनों का 
प्रतिब्न्धरहित होना ही किसके द्वारा किया गया--यह कहते है-- 


यदि दूसरे क्षण में वेद्य दोनों (कर्म) प्रतिबन्धरहित होते हए फल देते 
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तदपि तयोः किं स्वतः परतो वा । स्वतश्चेत्‌ आदावेव अस्तु, परतश्ेत्कुत 
इत्यनवधारणादास्तामेतत्‌ ॥ ९३ ॥ 


ननु कर्मसाम्यमपेक्ष्य परमेश्वरः शक्तिपातं कुर्यादित्युक्तम्‌, न च तदुभयमपि 
स्वयमविचित्रत्वात्‌ तीत्रमध्यमन्दादिभेदभिन्ने शक्तिपातवेचित्रये निमित्तं भवितुमर्हति-- 
इत्याह-- 


कर्मसाम्यं स्वरूपेण न॒ च तत्तारतम्यभाक्‌ ॥ ९४ ॥ 
न शिवेच्छेति तत्कार्ये शक्तिपाते न तद्धवेत्‌ । 


न च तारतम्यभागिति, साम्यात्पकत्वात्‌ नित्यत्वाच्च । तदिति तारतम्यम्‌ । 
कारणगुणप्रक्रमेण हि कार्येण भाव्यम्‌--इति भावः ॥ ९४ ॥ 
एवमनुग्रहवन्निग्रहोऽपि भवन्मते न घटते--इत्याह-- 


तिरोभावश्च नामायं स कस्मादुद्धवेत्पुनः ॥ ९५ ॥ 
कर्मसाम्येन यत्कृत्यं प्रागेवैतत्कृतं किल । 


इयदेव हि कर्मसाम्यस्य कृत्यं यत्तदपेक््य अणूनामीश्चरः शक्तिपातं कुर्यादिति । 





हे तो उन दोनों के प्रतिबन्ध का वर्जन किसने किया 2 ॥ -९३-९४- ॥ 

उन दोनों का वह (= वर्जन) भी क्या स्वतः हभ या परतः ? यदि स्वतः 
हआ तो पहले ही हो जाय । यदि परतः तो कहँ से--यह निश्चय न होने से इसे 
रोक दिया जाय ॥ ९३ ॥ 

प्रश्न- परमेश्वर कर्मसाम्य की अपेक्षा करके शक्तिपात करते है यह कहा 
गया । वे दोनों (परमेश्वर एवं कर्म) स्वयं विचित्र न होने से तीत्र मध्य मन्द दि 
मेद से भित्र शक्तिपातवैचित््य मे कारण नहीं बन सकते-यह कहते है-- 

न तो कर्मसाम्य स्वरूपतः उसके (= शक्तिपात के) तारतम्य को 
बनाता है न शिवेच्छा, इसलिए उस (= शिव) के कार्य शक्तिपात के 
विषय मे वह (= तारतम्य) निमित्त नहीं होता ॥ -९४-९५- ॥ 

तारतम्य का भागी नहीं होता- साम्यात्मक ओर नित्य होने से । वह = 
तारतम्य । कार्य को कारणगुणात्मक होना चाहिये--यह भाव है ॥ ९४ ॥ 

इस प्रकार आपके मतानुसार अनुग्रह की भाति निग्रह भी नहीं होगा--यह 
कहते है-- 

यह जो तिरोभाव है वह फिर कैसे उद्धूत होगा 2 कर्मसाम्य के द्वारा 
जो करणीय है वह पहले ही किया जा चुका है ॥ -९५-९६- ॥ 

कर्मसाम्य का इतना ही कार्य है कि उसकी अपेक्षा रख कर ईश्वर जीवों मे 
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तच्च अनेन प्रागेव कृतमिति पुनस्तदनन्तरमपि तिरोभावो नाम कस्मादुदधवेत्‌, 
तदुद्धवे न किञ्चिन्निमित्तं उत्पश्याम इत्यर्थः । न तावन्मलम्‌ तस्य परिपक्वत्वात्‌ । 
न हि तत्‌ कृतकार्यत्वात्‌ परिपक्वं सत्‌ पुनरपि पुंबन्धकतया परिणमेत्‌ । एवं हि 
यत्नसंस्थापिताऽपि शास््रव्यवस्था विसंस्थुलतां यायात्‌ । नापि कर्ममलसह- 
कृतस्यैवास्य भोगदानं प्रति सामर्थ्यम्‌, नापि तत्साम्यं तस्य शक्तिपातमात्रहेतुतया 
चरितार्थत्वात्‌ ॥ ९५ ॥ 


ननु किमेभिः, ईश्वरेच्छेवास्य हेतुरुच्यताम्‌-इत्याह-- 
हेतुत्वे चेश्वरेच्छाया वाच्यं पूर्ववदेव तु ॥ ९६ ॥ 


तत्र हि न तावदियं निरपेक्षा तद्धेतुरितयक्तं प्राग्बहुशः । नापि. सापेक्ष 
मलकर्मभ्यामन्यस्य अपेक्षणीयस्य अभावात्‌ तिरोभावे च कार्ये तदयोगात्‌ । 
तत्पराहतं भेदवादिनामीश्वरः पञ्चकृत्यकारीति ॥ ९६ ॥ 


अनयैव भङ्गया च किमीश्वरच्छा नित्यहेतुरेवं कुर्यात्‌ उत॒ अनित्यहेतुः-- 
इत्यादिकल्पनान्तराण्यपि परिकल्पितानि निरस्तानि-इत्याह-- 


एतेनान्येऽपि येऽपेक्ष्या ईशेच्छायां प्रकल्पिताः । 





शक्तिपात करे । ओर वह इसने पहले ही कर दिया है फिर उसके बाद भी 
तिरोभाव क्यो उद्धूत होगा अर्थात्‌ उसके उद्धव मे (हम) कोई कारण नहीं देखते । 
मल कारण नहीं हो सकता क्योकि वह परिपक्व हो चुका हे.। जब एक बार 
उसका कार्य सम्पन्न हो गया तो परिपक्व हो कर वह फिर पुरुष के बन्धक के रूप 
मे परिणत नहीं होगा । इस प्रकार प्रयत्नपूर्वक संस्थापित शास्त्र की व्यवस्था 
विश्ृ्वलित हो जायगी । ओर न तो कर्म ओर मल से सहकृत यह भोगदान के 
परति समर्थं होगा ओर न ही उसका साम्य क्योकि शक्तिपातमात्र का कारण होने से 
(यह कर्मसाम्य) चरितार्थ हो गया है ॥ ९५ ॥ 

प्रश्न--इनकी क्या आवश्यकता, ईश्वरेच्छा ही इसका कारण कही जाय-- यह 
कहते है-- 

ईश्वरेच्छा के कारण होने में पूर्ववत्‌ कथन करना चाहिए ॥ -९६ ॥ 

यह (= ईश्वरेच्छा) निरपेक्ष होने से उसका कारण नहीं हो सकती-- यह पहले 
बहुत बार कहा जा चुका है । सापेक्ष भी नही, क्योकि मल तथा कर्मके 
अतिस्कति अन्य अपक्षणीय का अभाव है तथा तिरोभावरूप कार्य से उनका सम्बन्ध 
नहीं है । इस प्रकार ईश्वर पञ्चकृत्यकारी है यह भेदवादियो का कथन खण्डित हो 
गया ॥ ९६ ॥ 

इसी रीति से क्या ईश्वरेच्छा नित्य हेतु के रूप मे एेसा करती है या अनित्य 
हेतु होकर--इत्यादि परिकल्पित अन्य विकल्प भी निरस्त हो गये--यह कहते है-- 
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ध्वस्तास्तेऽपि हि नित्यान्यहेत्वहेत्वादिदूषणात्‌ ॥ ९७ ॥ 
तत्र॒ अहेतुत्वे नित्यं सत्त्वमसत्त्वं वेति दोषः । नित्यहेतुत्वे नित्यं सत्त्वमेव । 
अनित्यहेतुत्वे च को नामायमनित्योऽन्यो हेतुरिति तदनवधारणात्न 
किञ्चित्सद्धेदिति ॥ ९७ ॥ 


अथोच्यते वैराग्याद्यपेक्षय परमेश्वरः शक्तिपातं विदध्यादिति, तदपि न- 
इत्याह- 


वैराग्यं भोगवैरस्यं धर्मः कोऽपि विवेकिता । 
सत्सङ्गः परमेशानपूजाद्यभ्यासनित्यता ॥ ९८ ॥ 
आपत्प्राप्तिस्तन्निरीक्षा देहे किञ्चिच्च लक्षणम्‌ । 
शास्त्रसेवा भोगसङ्खपूर्णता ज्ञानमैश्वरम्‌ ॥ ९९ ॥ 
इत्यपेक्ष्यं यदीशस्य दृष्यमेतच्च पूर्ववत्‌ । 
एतच्च पूर्ववदष्यमिति, यदपेक्षणीयस्य वैराग्यादेरहेतुत्वे नित्यं सत्त्वमसत्त्वं 
वेति दोषः । सहेतुत्वे च किं नित्यो हेतुः कादाचित्को वा । तत्राद्ये नित्यं 
सत्त्वमेव, इतरत्र च कोऽन्यः कादाचित्को हेतुः । न तावदीश्वरेच्छा, तथात्वे 


इससे ईश्वरेच्छा के विषय मे जो अन्य भी अपेक्ष्य कल्पित हुए थे वे 
भी नित्य अन्य (= अनित्य) हेतु अहेतु आदि के दोषप्रदर्शन कं कारण 
ध्वस्त हो गए ॥ ९७ ॥ 

उनमें अहेतुता में नित्य सत्त्व या (नित्य) असत्त्व यह दोष है । नित्य हेतु होने 
पर नित्य सत्व होगा । ओर अनित्य हेतु होने पर यह अनित्य अन्य हेतु कौन सा 
है- यह निश्चय न होने से कुछ भी सिद्ध नहीं होगा ॥ ९७ ॥ 

यदि यह कहा जाता है कि वैराग्य आदि की अपेक्षा रख कर परमेश्वर 
शक्तिपात करते हैँ तो वह भी ठीक नही--यह कहते है 

वैराग्य, भोग के प्रति अनाकर्षण, उत्कृष्ट धर्म, विवेक, सत्सङ्ग, नित्य 
परमेश्वर की पूजा आदि का अभ्यास, आपत्ति का होना, उसका (= 
आपत्ति का) निरीक्षण, शरीर मे कुछ लक्षण का दृष्ट होना, शास्त्र की सेवा 
(= अभ्यास), भोगसमूह की पूर्णता, ईश्वरीय ज्ञान इत्यादि जो ईश्वर के 
अपेक्षणीय हैँ वे पूर्ववत्‌ दोषयुक्त है ॥ ९८-१००- ॥ 

यह पूर्ववत्‌ दूषणीय है--कि अपेक्षणीय वैराग्य आदि के सकारण न होने पर 
नित्य सत्त्व अथवा (नित्य) असत्त्व दोष होगा । ओर यदि सकारण है तो बह 
कारण क्या नित्य है या कादाचित्क 2 प्रथम पक्ष में नित्य सत्त ही होगा ओर 
दूसरे (पक्ष) मे यह अन्य कादाचित्क हेतु कौन सा है? ईश्वरेच्छा हो नही 
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ह्यन्योन्याश्रयः । नापि मलपरिपाकः कर्मसाम्यं वा । एवं हि शक्तिपाते कार्यं 
तदेव ईश्वरोक्तवदपेक्षणीयमस्तु, किमेभिरपि अन्तरापरिकल्पितैः । न च इतरदपि 
कारणं किञ्चद्रक्तुं शक्यं तस्यापि नियमायोगात्‌ ॥ ९९ ॥ 


ननु इह वैराग्यादयस्तावच्छक्तिपातवदव्यभिचरितसहभावाः सर्वत्र दृश्यन्त 
इत्येतावता इदं संभाव्यते यत्नूनं वैराग्याद्यपेक्ष्य परमेश्वरः शक्तिपातं विदध्यादिति, 
अन्यथा हि कथमेषामेतत्सहभावो भवेत्‌, तत्र पुरःस्थितानां वैराग्यादीनां 


"कार्य चेदुपलभ्येत किं कारणपरीक्षया ।' 
इति न्यायेन किमेवं कारणान्वेषणेन--इत्याह- 


व्यभिचारश्च सामस्त्यव्यस्तत्वाभ्यां स्वरूपतः ॥ १०० ॥ 
अन्योन्यानुप्रवेशश्चानुपपत्तिश्च भूयसी । 


इह शक्तिपाते कार्ये किमीश्वरेण वैराग्यादयः समस्ता अपेक्ष्याः उत व्यस्ताः, 
उभयथाऽपि व्यभिचारः । तत्र न तावत्समस्ताः, शक्तिपातवतां तथारूपत्वादृष्टेः । 


सकती क्योकि वैसा होने पर अन्योऽन्याश्रय (दोष) होगा मलपाक या कर्मसाम्य 
भी (कारण) नहीं हो सकता । इस प्रकार शक्तिपात कार्य मे वही (= रेश्वर 
स्वातन्त्य) ईश्वरोक्तवत्‌ अपेक्षणीय हो जाय बीच में इन सबों की परिकल्पना से 
क्या लाभ ? दूसरा भी कोई कारण नहीं कहा जा सकता क्योकि उसका भी नियम 
नही है ॥ ९९ ॥ 

प्रश्न-- वैराग्य आदि शक्तिपात के समान सर्वत्र नित्य सहचारी देखे जाते हे । 
इससे यह सम्भावना की जाती है कि परमेश्वर निश्चित रूप से वैराग्य आदि की 
अपेक्षा रख कर शक्तिपात करते है अन्यथा इन (= वैराग्य आदि का) इस (= 
शक्तिपात) के साथ सत्ता कंसे होती । इस स्थिति मे समक्ष वर्तमान वैराग्य आदि 
का- 

"यदि कार्य उपलब्ध हो जाय तो कारणान्वेषण से क्या लाभ ?'" 


इस न्याय के अनुसार इस प्रकार के कारणान्वेषण से क्या लाभ--यह कहते 
है-- 

समस्तत्व अथवा व्यस्तत्व से व्यभिचार (= दोष) आ जाता है । 
स्वरूपतः अन्योऽन्याश्रय दोष ओर बहुत बड़ी अनुपपत्ति (= सर्व 
समर्थं ईश्वर का शक्तिपात के लिए वैराग्य आदि की अपेक्षा रखना) 
होगी ॥ -१००-१०१- ॥ 

शक्तिपात कार्य के किए क्या ईश्वर वैराग्य आदि की सम्पूर्णतया अपेक्षा करते 
है या अलग-अलग 2? दोनों प्रकार से दोष आता है । समस्त रूप से नहीं, 
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नापि व्यस्ताः, बोद्धादीनां वैराग्येऽपि शक्तिपाताभावात्‌ । वैराग्यादयश्च 
परस्परान्तर्भावादियन्तोऽपि न संभवन्ति इत्याह --स्वरूपतोऽनयोन्याश्रयानुप्रवेशशच' 
इति । यतः 
“वैराग्यं नाम भोगेभ्यो वैमुख्यमुच्यते इति । 
ततः पृथग्भोगवैरस्यं न॒ वाच्यं तत्रैवास्य अन्तर्भावात्‌ । भूयसी च 
इयमनुपपतिर्यदियदपक्षते परमेश्वर इति । किञ्चिनमात्रमपेक्षमाणस्यापि हि स्वातनत्य 
खण्डयेत, कि पुनरियद्रस्तुजातं यतरैकतराभावेऽपि न किञ्चित्‌ सिद्ध्येदिति । 
तद्धिगिदमेश्चर्यं यत्सवेच्छयैव न किञ्चिदपि कर्तुं पार्यत इति । यदाहुः 
“राज्यमिव मन्त्िपरवशमेशचर्य क्वोपयुज्यते तादृक्‌ । 
यात्रापरनिरपेक्षं॑रुच्यैव न॒ रच्यते किञ्चित्‌ ॥ 


इति ॥ १०० ॥ 
तद्धेदवादिनां कस्तावच्छक्तिपातविधो क्रम इति न जानीमः--इत्याह-- 
तस्मान्न मन्महे कोऽयं शक्तिपातविधेः क्रमः॥ ९०९ ॥ 


नि ग मनननकि 
क्योकि शक्तिपातं वालो का वैसा रूप नही देखा जाता । व्यस्तरूप से भी नहीं, 
क्योकि बौद्ध आदि को वैराग्य होने पर भी शक्तिपात नही होता । तथा परस्पर 
अन्तर्भाव के कारण वैराग्य आदि इतने भी (= इतनी संख्या मे भी) सम्भव नहीं 
है-- यह कहते है -- स्वरूपतः अन्योऽन्याश्रय दोष होगा । करयोकि-- 

“वैराग्य भोगों से विमुखता कही जाती छै 1 

इसलिए भोगवैरस्य का पृथक्‌ उल्केख नहीं करना चाहिए क्योकि इसका उसी 
(= वैराग्य ही) मे अन्तर्भाव हो जाता है । ओर बहुत बड़ी अनुपपत्ति यह होती है 
कि परमेश्वर इतने की अपेक्षा करता है । थोड़ी भी अपेक्षा रखने वाके का स्वातन्त्य 
खण्डित हो जाता है फिर इतनी वस्तुओं की (अपेक्षा की) क्या बात जहाँ एक के 
अभाव मे भी कुक सिद्ध नही होगा । तो एसे शर्य को धिक्तार है जहां कि स्वेच्छा 
से कुछ भी नही किया जा सकता । जैसा कि कहते है-- 

“मन्तिपरवश राज्य के समान उस प्रकार का रश्र्यं कहँ उपयुक्त होत, है 
जहाँ पर निरपेक्ष अपनी रुचि (= इच्छा) से कुछ भी स्वा (= किया) नही 
जाता' ॥ १०० ॥ 

तो शक्तिपातविधि मे भेदवादियो का क्या क्रम है-- यह (हम) नहीं जानते-- यह 
कहते है-- 

इस कारण (हम) नहीं समङञ्ते कि शक्तिपात विधि का यह कौन सा 
क्रम है ॥ -१०१ ॥ 
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एवं शक्तिपातविधो परकीयमतमनुवादपुरःसरं निराकृत्य, स्वमतं 
द्शयितुमाह-- 
इत्थं भ्रान्तिविषावेशमूरच्छानिर्मोकदायिनीम्‌ । 
श्रीशं भुवदनोद्रीर्णा वच््यागममहौषधीम्‌ ॥ ९०२ ॥ 
तदेव प्रकटयति-- 


देवः स्वतनत्रश्चिद्रूपः प्रकाशात्मा स्वभावतः । 
॥ ९०३ ॥ 
इह एक एव परमेश्वरश्चिद्रूपः सन्‌ प्रकाशात्मा, न तु सूर्यादिप्रकाशान्तरवत्‌ 
जडः । अत एव स्वतन्तरोऽत एव निखिलजगल्लयोदयक्रीडाकारित्वात्‌ देवः 
स्वभावत एव न तु किञ्चिदपि अपेक्ष्य । परिपूर्णदृकिक्रियास्वभावस्य एकस्यैव 
आत्मनो गोपनेन संकुचितदुविक्रयात्माणुरनेककः परिगृहीतवृत्रिमानेकरूपः संवृत्तो 
येनायमियतः संसारस्य समुल्छासः ॥ १०३ ॥ 


ननु एतावता कः संसारार्थः ?--इत्याशङ्कयाह-- 
स स्वयं कल्पिताकारविकल्पात्मकर्मभिः । 
बध्नात्यात्मानमेवेह स्वात्यादिति वर्णितम्‌ ॥ १०४ ॥ 


शक्तिपातविधि के विषय में परकीय मत का सानुवाद निराकरण कर अपने मत 
को दिखलाने के किए कहते है-- 

इस प्रकार भ्रान्तिरूपी विष के अवेशरूपी मूर्च्छा से पूर्ण मुक्ति 
दिलाने वाली श्री शम्भुनाथ के मुख से निकली हई आगममहोषधि को कह 
रहा हूं ॥ १०२ ॥ 

इसी को कहते है-- 

स्वतन्त्र चिद्रूप प्रकाशस्वरूप परमेश्वर स्वभावतः रूपग्रच्छादन की 
क्रीडा के योग से अनेक अणु बन जाता है ॥ १०३ ॥ 

एक ही परमेश्वर चिद्रूप होता हुआ प्रकाशस्वरूप न कि सूर्य आदि दूसरे 
प्रकाश की भांति जड़, इसी कारण स्वतन्त्र, फलतः समस्त जगत्‌ के छ्य ओर 
उदयरूप क्रीडाकारी होने से देव, स्वभाववश न कि कुछ अपेक्षा रख कर परिपूर्ण 
ज्ञान क्रिया- स्वभाव वाले एक ही अपने के गोपन के द्वारा संकुचित ज्ञानक्रिया 
वाला अणु अनेक = परिगृहीत कृत्रिम अनेक रूपों वाला, हो गया जिससे यह 
इतने बड़े संसार का उद्धव होता है ॥ १०३ ॥ 

प्रश्न--इससे संसार का क्या तात्पर्य ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


वह स्वयं अपने स्वातन्त्र्य के कारण कल्पित आकार वाठे 
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इह हि स॒ एव स्वेच्छावशात्परिकल्पिततत्तदाकारेरिदं कार्यम्‌ इदमकार्यम्‌ 
इत्येवंविधविविधविकल्पमात्रपरमार्थैः कर्मभिः 
“तत्रापि कार्ममेवैकं मुख्यं संसारकारणम्‌ ।' 
(ई, प्र. ३अ. १० श्लो०) 
इत्युक्तया मुख्यया वृत्या कार्मेण मलेन स्वस्वातन््यादात्मानं बध्नाति 
तत्तज्जात्यायु्भोगवैचित्येण संसरति-इति नवमाहिकादावुक्तप्रायम्‌--इति कि 
पुनस्तत्प्पञ्चनेन--इत्यर्थः ॥ १०४ ॥ 


न केवलं स्वातन्त्यादात्मानं बध्नात्येव यावन्मोचयत्यपि-इत्याह-- 
स्वातच्यमहिमैवायं देवस्य यदसौ पुनः । 
स्वं रूपं परिशुद्धं सत्स्पृशत्यप्यणुतामयः॥ ९०५ ॥ 
इदमपि हि नाम॒ अस्य स्वातच्यविजृम्भितमेव यदणुरूपोऽपि सन्नसौ 
रतयावृत््या स्वयं परिशुद्धं रूपम्‌ स्पृशति, गोपितमपि पूर्णदविक्रयास्वभावमात्मानं 
प्रकटयत्ति-- इत्यर्थः ॥ १०५ ॥ 


ननु यद्येवं तत्कस्मात्कस्मिंश्चिदेव पुंस्यसावेवमात्मानमभिव्यनक्ति, किमन्यत्र 








विकल्पात्मक कर्मो के द्वारा अपने को बन्धन मे डालता है--यह कटा 
गया ॥ १०४ ॥ 

वही स्वेच्छा से परिकल्पित तत्तत्‌ आकार ्धःले-"यह करणीय है, ` यह करणीय 
नहीं है'- उस प्रकार की अनेक कल्पनामात्र परमार्थ वाले कर्मो के द्वारा 

“उनमें भी एक. कार्म मल ही संसार का मुख्य कारण है ।'' 

इस उक्ति के अनुसार मुख्य वृति से कार्ममल के दरार अपने स्वातन््य के 
कारण अपने को बन्धन मे डालता है = तत्तत्‌ जन्म आयु भोग की विचित्रता के 


द्वारा संसरण करता है-- यह नवम आहिक के आदि मे प्रायः कह दिया गया है- 
फिर उसके विस्तार से क्या लाभ 2 ॥ १०४ ॥ 


स्वातच्यवश अपने को केवल बन्धन मे डालता ही नहीं बल्कि मुक्त भी करता 
है--यह कहते है-- 

यह देव के स्वातन्त्य की महिमा ही है कि अणुरूप वाला यह पुनः 
अपने परिशुद्ध हुए रूप का स्पर्श करता है ॥ १०५ ॥ 

यह भौ इसकी स्वातच्यलीला ही है कि यह अणुरूप होते हए भी विपरीत 


क्रम से स्वयं शुद्धरूप का स्पर्श करता है = छिपाए गए भी पूर्णज्ञानक्रिया स्वभाव 
वाले अपने रूप को प्रकट करता है ॥ १०५ ॥ 








त्रयोदशमाह्विकम्‌ १४५ 
अस्य प्रद्रेषः 2-- इत्याशङ्कां निरवकाशयति- 
न वाच्य तु कथं नाम कस्मिश्चित्पुस्यसौ तथा । 
न॒हि नाम पुमान्कश्चिद्यस्मिन्पर्यनुयुज्यते ॥ १०६ ॥ 


न हि अस्मद्र्शने भेदवादिवत्‌ तदतिरिक्तः कश्चित्‌ पुमान्‌ नाम संभवेत्‌ यत्रायं 
पर्यनुयोगः स्यात्‌ स्वानिव मोचयतु मा वा कञ्चिदिति । यावता हि देव एवासौ 
स्वातन्रयात्‌ शुद्धाशुद्धात्मतया प्रथते यदस्य तादृशमेव स्वं रूपमिति ॥ १०६ ॥ 


ननु भवतु नामेवम्‌, तथापि भेददशाधिशायित्वेऽस्य किं नायं पर्यनुयोग 
इति । ननु एवं चेन्मन्यसे कः पर्यनुयोगार्थः ?--इत्याह- 
देव एव तथाऽ सौ चेत्‌ स्वरूपं चास्य तादृशम्‌ । 
तादृक्प्रथास्वभावस्य स्वभावे काऽनुयोज्यता ॥ १०७ ॥ 


काऽनुयोज्यतेति न काचित्‌-इत्यर्थः । अपर्यनुयोज्यो हि भावस्वभावः--इति 
भावः ॥ १०७ ॥ 





प्रशन-यदि एेसा है तो क्यों किसी विशिष्ट रष मे ही ये अपने को 
अभिव्यक्त करते है क्या दूसरे के विषय में इन्हे द्वेष ह ?- इस शङ्का का निवारण 
करते है- 

यह नही कहना चाहिए कि किसी पुरुषविशेष के विषय मे यह (= 
परमेश्वर) उस प्रकार के (= अनुग्रहवान्‌) क्यों हो जाते है । कोई पुरुष 
( नही हे जिसके विषय में पर्यनुयोग (= दोष) हो ॥ १०६ ॥ 


हमारे दर्शन में भेदवादी की भांति उस (= शिव) से अतिरिक्त कोई पुरुष 
सम्भव नही है जिसके विषय मे यह नियम (प्रश्न) किया जाय कि वह सबको 
मक्त करे या किसी एक को । क्योकि यह परमेश्वर स्वातन््यवश शुद्ध अशुद्ध 
रूप मे (अपने को) जो विस्तृत करता है वह इसका उसी प्रकार का अपना रूप 
है ॥ १०६ ॥ 


प्रश्न-एेसा मान लिया जाय फिर भी इस (= परमेश्वर) के भेददशा ग्रहण 
करने पर क्या यह दोषारोपण नहीं होगा । यदि एेसा मानते है तो पर्यनुयोग का 
क्या तात्पर्य ?--यह कहते है- 

यदि परमेश्वर ही उस प्रकार के है ओर उनका स्वरूप वैसा है तो उस 
्रकार कं प्रथन स्वभाव वाले के स्वभाव के विषय में क्या पर्यनुयोग 
होगा ॥ १०७ ॥ 

क्या अनुयोज्यता होगौ अर्थात्‌ कोई नही क्योकि पदाथ का स्वभाव 
अपर्यनुयोज्य (= अदोष्य = अखण्डनीय) होता है ॥ १०७ ॥ 


१०त.च. 











१ ६६ श्रोतन्त्रालोकः 


न चेतदस्माभिरवोक्तम्‌--इत्याह-- 
आहास्मत्परमेष्ठी च शिवदृष्टौ गुरूत्तमः । 


एतदवाह-- 
पञ्चप्रकारकृत्योक्तिशिवत्वान्निजकर्मणे ॥ ९१०८ ॥ 
प्रवृत्तस्य निमित्तानामपरेषां क्व मार्गणम्‌। 
सुष्यादिपञ्चप्रकारं कृत्यं यस्य॒ तस्योक्तिः पञ्चविधकृत्योऽ यमिति एवंस्वभावं 
यच्छिवत्वं तस्मात्‌, अनुग्रहाद्यात्मने निजकर्मणे प्रवृत्तस्य अस्य देवस्य अपरेषां 
गगद्रषादीनां निमित्तानां क्व मार्गणं निमित्तान्वेषणप्रसङ्गस्यैव अभावात्‌, कथमेव- 
मात्मस्वरूपाभिव्यक्तिलक्षणमनुग्रहं विदध्यादिति न पर्यनुयोज्यम्‌ ॥ 


ननु कर्मणि तत्फलोपभोगे वा कर्तव्य निमित्तमन्तरेण पुंसः प्रवृत्तिरेव न 
भवेत्‌, तत्किमेतदुक्तमपरेषां निमित्तानां क्व मार्गणमिति ?--इत्याशङ्कयाह- - 


छन्नस्वरूपताभासे पुंसि यद्यादृशं फलम्‌ ॥ ९०९ ॥ 
तत्राणोः सत एवास्ति स्वातन्यं कर्मतो हि तत्‌। 


टसे हमने ही नहीं कहा है-- यह कहते है 

हमारे परमेष्ठी गुरूत्तम (= सोमानन्द) ने शिवदृष्टि मे कहा 
हे ।॥ १०८- ॥ 

इसी को कहते हे- 

पाच प्रकार के कार्यो की उक्ति रूपा शिवता (= शिवस्वभाव) होने कं 
कारण अपने कर्म मे लगे हए के विषय में दूसरे कारणो का अन्वेषण करं 
स हागा ॥ -१०८-१०९- ॥ 
सृष्टि आदि (= स्थिति, संहार, निग्रह ओर अनुग्रह) पाच प्रकार का कृत्य हे 
जिसका उस (शिव) की उक्ति 'यह पाच प्रकार का कृत्य है'- यह । एेसा स्वभाव 
वाला जो शिवत्व उस कारण से । अनुग्रह आदि रूप अपने कर्म मे प्रवृत्त इस 
देवता के विषय मे दूसरे = राग द्वेष आदि कारणो का कर अन्वेषण होगा क्योकि 
निपिनान्वेषण का प्रसङ्ग ही नहीं है । वह आत्मस्वरूपाभिव्यक्तिलक्षण वाल अनुबरह 
करा कसे विधान करेगे ?-एेसा आक्षेप नही करना चाहिए ॥ 

परन- कर्म करने अथवा उसके फल का उपभोग करने मे बिना कारण कं | 
पुरुष की प्रवृत्ति ही नहीं होती तो फिर यह कैसे कहा गया कि दूसरे निमित्तो मा 
अन्वेषण कस होगा ?- यह शङ्का कर कहते हं 

प्रच्छन्नस्वरूपता के आभास वारे पुरुष मे जो जिस प्रकार का फल टे 
(उसका भोग) अणु होने पर ही होता है क्योकि वह स्वातन्त्य कर्म से 


। 
। 










त्रयोदशमाहिकम्‌ १ । 


परिगृहीतसङ्कोचे हि पुंसि तीत्रमन्दादिरूपम्‌ यत्सुखाद्यात्म फलं, तत्र भोक्तव्ये 
यत्तस्य भूजिक्रियाविषयं स्वातन््यं कर्तृत्वं तदणोः सत एव । यतस्तत्कर्मजं न तु 
सहजमिति तत्र॒ स्यादि निमित्तान्तरमवरयमूग्यमन्यथा हि कथं तदनुभव एव 
भवेत्‌ ॥ 


ननु एवं स्वरूपगोपनात्मनि अणुत्वे सति कार्मः, ततस्तन्निमित्तकः संसार 
इति तयोः सर्ववादिप्रतिपन्नमनादित्वं व्याहन्येत ?--इत्याशङ्कयाह-- 


ईश्वरस्य च या स्वात्मतिरोधित्सा निमित्तताम्‌ ॥ ९११० ॥ 
साभ्येति कर्ममलयोरतोऽ नादिव्यवस्थितिः । 


इह ईश्वरस्य स्वरूपतिरोधित्सैव तावदाणवस्य मलस्य कारणं 
यत्स्वरूपाख्यातिरेव तत्‌, अख्यातिनान्तरीयकमेव च कर्म॒ यत्पूर्णे रूपे तद्योगो 
नास्ति इति मलवत्तस्यापि सेव कारणमिति मलकर्मणोरनादित्वे समानः पन्थाः, 
किन्तु उत्पन्नं सत्‌ कर्ममलमपि अपेक्षते । यदुक्तम्‌-- 


"निपित्तमभिलाषाख्यं नैमित्तिकमतः परम्‌ ।' इति ॥ 


क 


उत्पन्न होता है ॥ १०९ ॥ 

सङ्कोच को धारण करने वाले पुरुष मे तीव्र मन्द आदि रूप जो सुख आदि 
फल है उसका भोग होने के लिए जो उसका भोगक्रियाविषयक स्वातन्त्य = कर्त्व, 
है वह अणु होने पर ही सम्भव होता है । क्योकि वह (= फठभोग) कर्म ॒से 
उत्पन्न होता है, स्वाभाविक नहीं है । इसलिए स्त्री आदि कारण अवश्य अन्वेषणीय 
हेता है अन्यथा उसका अनुभव ही कंसे होगा ॥ 

्रशन- इस प्रकार स्वरूपगोपनरूप अणुत्व के होने पर कार्म मल होता है फिर 
उसके कारण संसार । इस प्रकार उन दोनों (= कर्म ओर संसार) की सब वादियों 
से स्वीकृत अनादिता खण्डित हो जायगी 2--यह शङ्का कर कहते है 

इश्वर की जो अपने को निगृढः करने की इच्छा, वही कर्म 
(ओर आणव) मलों का कारण बनती है । इसलिए अनादि की व्यवस्था 
होती है ॥ -१९१०-१११- ॥ 

ईश्वर की स्वरूपगोपन की इच्छा ही आणव मलं का कारण होती है । जिसे 


क स्वरूपाख्याति (कहा जाता है) । ओर कर्म अख्याति का नान्तरीयक (= अवरय 
सहभाव) होता है । पर्ण रूप म उसका योग नही ह इसलिए मल के समान उस 


(= कर्म) का भी वही (= अख्याति ही) कारण होती है । इस प्रकार म एवं 


कर्म कौ अनादिता मे रास्ता समान है किन्तु उत्पन्न होते हए कर्म को मल की 
अपक्षा होती है । जैसा कि कहा गया-- 
“निमित्त अभिलाषा को कहते है इसके बाद चैमित्तिक (= कार्ममल) होता 
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ननु एवमख्यातिराणवं मलमस्तु, अभिलाषरूपता पुनरस्य कुतस्त्या, 
यदभिलाषक्रियायां कर्ता तावन्नास्ति तस्य गोपितस्वरूपत्वात्‌ । नापि तत्‌ कर्म 
अभिलषणीयस्य इदानीन्तनक्षणं यावदनुल्लसितत्वात्‌ । तत्कथं 'निमित्तमभि- | 
लाषाख्यम्‌' इत्यादिरागमः प्रमाणतां यायात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
तिरोधिः पूर्णरूपस्यापूर्णत्वं तच्च पूरणम्‌ ॥ १९९ ॥ 
प्रति भिन्नेन भावेन स्पृहातो लोलिका मलः । 
इह खलु पूर्णस्य रूपस्य तिरोभावो नाम अूर्णत्वमुच्यते । तच्च भिन्नेन 
भावेन पूरणं प्रति स्पृहा योग्यतया तदोनमुख्यमात्रमतो लोलिका इति अभिलाष 
इति च मलः सर्वशास्त्रेषु उद्धोष्यते इति युक्तमुक्तम्‌-- 


व अभिलाषो मलोऽत्र तु ।' (स्व० ४।१०५) ^ 
इति ॥ 
ननु भेदवादिवन्मलादीनामीश्वरस्य च 

"यथानादिग्रवृत्तोऽयं घोरः संसारसागरः । 


शिवोऽपि हि तथानादिः संसारान्मोचकः स्मृत; ॥ 

इत्यादिनीत्या तुल्यकक्ष्यतयैव अनादित्वमुच्यतां किमेवं परक्रियागौरवकारिणा 
न 
है" ॥ ११०- ॥ 

प्रश्न--अख्याति आणव मल हो जाय किन्तु यह (अख्याति) अभिलाष रूप 
कैसे होती है क्योकि अभिलाष क्रिया का कर्ता नहीं है । वरयोकि उसने अपना ¢ 
स्वरूपगोपन कर लिया है । कर्म भी नही हो सकता क्योकि उस्र समय तक 
अभिलषणीय उल्लसित नही है । तो--““निमित्त अभिलाषा को कहते है'' इत्यादि 
आगम कैसे प्रामाणिक होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

तिरोधान पूर्णरूप की अपूर्णता (का नाम) हे । ओर वह परण के प्रति 
भिन्न भाव से स्पृहा है । इसलिए इच्छा ही मल हं ॥ -१११-११२. ॥ 

पूर्णं रूप का तिरोभाव अपूर्णता कही जाती है । ओर वह भित्र भाव से पूरण 
के प्रति स्पृहा है । इसलिए योग्य होने से उसका (= स्पृहा का) ओन्मुख्यमात्र 
लोलिका, अभिलाषा, मल (इत्यादि नामों से) सब शास्र मे कहा जाता हे । 
इसलिए ठीक कहा गया-- ९ 

ः यहाँ अभिलाष मल हे'” ॥ 

सर के समान 


"जिस प्रकार यह घोर संसारसागर अनादि काल से चला आ रहा है उसी 
प्रकार संसार के मोचक शिव भी अनादि माने गये है ।'' 





त 


्‌ | १४९ 
हतृहतुमद्धावपरिकल्पनेन ?--इत्याशंक्याह-- 


विशुद्धस्वप्रकाशात्मशिवरूपतया विना ॥ १९२ ॥ 
न किञ्चिद्युज्यते तेन हेतुरत्र महेश्वरः । 


इह मकरादाना सत्तान्यथानुपपत्या विशुद्धस्वप्रकाशात्ममहेश्वरसंविद्विश्रान्तिरेव 
। तत्वमित्यत्र महेश्वर एव हेतुः, यत्प्राक्‌ 


यत्तत्र नहि विश्रान्तं तन्नभःकुसुमायते ।' (८।३) 
इत्युक्तम्‌ ॥ 


ननु यद्येवं तत्किमेभिरन्तर्गदुप्रायैर्मलादिभिः, ईश्वरेच्छंव विश्वसर्गदौ निरपेक्षा 
निमित्तमस्तु ˆ--इत्याशङ्कयाह- 


इत्थ सृषिस्थितिध्वसत्रये मायामपेक्षते ॥ ९१३ ॥ 
कृत्यै मलं तथा कर्म शिवेच्छैवेति सुस्थितम्‌ । 


इह खलु उक्तयुक्तया विश्वत्र सृष्टिस्थितिसंहारलक्षणं निजं कृत्यत्रयं कर्तुमीश्वर- 
च्छेव प्रगल्भते, किन्तु मटं कर्म मायां चापेक्ष्य । यत्परमेश्वरः 


इत्यादि सिद्धान्त के अनुसार तुल्य कक्ष्या के रूपमे. ही मल आदि ओर ईश्वर 
करा अनादित्व कहा जाय प्रक्रियागौरवकारी कारणकार्यभाव की परिकल्पना से क्या 
लाभ ?- यह शङ्का कर कहते है- 

विशुद्ध स्वप्रकाशात्मक शिवरूपता कं बिना कुछ भी सङ्गत नहीं 
हाता । इस कारण यहां महेश्वर ही हेतु हँ ॥ -११२-११३- ॥ 

मठ आदि की सत्ता की अन्यथा सिद्धि न होने से विशुद्धस्वप्रकाशरूप महेश्वर 
करौ संविद्‌ मे विश्रान्ति ही तत्त हे । इसलिए यहाँ महेश्वर कारण. ह । जंसा कि 
पहल कहा गया-- 

'जो उस (= संविद्‌) मे विश्रान्त नहीं है वह आकाशकुसुम की भति (असत्‌ 
तच्छ) हे" ॥ 

प्रशन-यंदि एेसा है तो अन्तर्गडुसदृश मल आदि से क्या लाभ? ईश्वर की 
इच्छा ही विश्र की सृष्टि आदि में निरपेक्ष होकर कारण बने 2--यह शङ्का कर 
कहते हे- 

इस प्रकार सृष्टि स्थिति ध्वंस (इन) तीन के विषय मे शिवेच्छा (मुख्य 
कारण हे किन्त उक्त) कृति के लिए (वह) मल माया तथा कर्म की 
अपेक्षा रखती है-- यह निश्चित हं ॥ -११३-११४- ॥ 


उक्तं युक्ति से सर्वत्र सृष्टि, स्थिति, संहार लक्षण वारे अपने तीन कार्यो को 
करने के लिए ईश्वरेच्छा ही उद्यत होती है किन्तु मल कर्मं तथा माया की अपेक्षा 
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`शुद्धेऽध्वनि शिवः कर्ता प्रोक्तोऽनन्तोऽसिते प्रभुः।' 
इत्युक्तया मायीयेऽध्वनि अनन्तमुखेन सृष्ट्यादि विदध्यात्‌ । न च तस्य 


ईश्वरवटनन्यापेक्षमेव स्वातन््यं समस्ति इति अवश्यमस्य मलाद्यपेक्षणीयम्‌ । 
अन्यथा हि कथं प्रतिपुं विचित्रं सृष्ठ्यादि स्यादिति सर्वं सुस्थम्‌ ॥ 


ननु परमेश्वरः सृषएयादौ कृत्यत्रये मलाद्येवमपेक्षते इत्यक्तम्‌, अवशिष्ट 
पुनरनुग्रहादौ कृत्यद्रये किं तदपेक्षते न वा ?--इत्याशङ्कयाह- 
यत्तु कस्मिंश्चन शिवः स्वेन रूपेण भासते ॥ ९१४ ॥ | 
ननु इदमर्धजरतीयं यदीश्वरः किञ्चित्कृत्यं सापेक्षं कुर्यात्‌ किञ्चिच्च, 
निरपेक्षम्‌ ?--इत्याशङ््याह- 
तत्रास्य नाणुगे तावदपेक्ष्ये मलकर्मणी । | 
अणुस्वरूपताहानौ तद्रतं हेतुतां कथम्‌ ॥ १९१५ ॥ | 
व्रजेन्मायानपेक्षत्वमत  एवोपपादयेत्‌ । । 


यन्नाम॒ हि मलद्यणुताया निमित्तं तत्कथं तदपगमे हेतुतां यायात्‌, नहि । 














रख कर । जसा कि-- 

“शुद्ध अध्वा मे शिव कर्ता कहे गये हँ ओर अशुद्ध मे भगवान्‌ अनन्तनाथ 

इस उक्ति से मायीय अध्वा मे परमेश्वर शिव श्रीअनन्तनाथ के द्वारा सृष्टि आदि 
का विधान करते हँ । उनका (= अनन्तनाथ का) स्वातन््य ईश्वर की 
भांति अनन्यापेक्ष नहीं हो सकता इसलिए इनको मल आदि की अपेक्षा करनी हं 
होगी अन्यथा सृष्टि आदि प्रतिपुरुष विचित्र कंसे होगी । इस प्रकार सब सुव्यवस्थित 
हे ॥ 

प्रश्न--परमेश्वर सृष्टि आदि तीन कार्यो कं लिए मल आदि की अपेक्षा करता 
हे-- यह कहा गया किन्तु शेष अनुग्रह आदि दो कार्यो के लिए क्या उसकी (= 
मल आदि की) अपेक्षा करता है या नहीं 2-यह शङ्खा कर कहते है-- 

जो कि किसी (पुरुषविशेष) मे शिव अपने रूप भासित हाते 
हे ॥ -११४ ॥ 

प्रश्न-यह तो अर्धजरतीय हे कि ईश्वर कुछ कार्यो को सापेक्ष होकर करता है। 
ओर कुछ को निरपेक्ष होकर ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

उस (= अनुग्रह) मे इस (परमेश्वर) के लिए अणुगामी मल एवं कर्मं 
अपेक्षणीय नहीं होते । अणुस्वरूपता के नष्ट होने मेँ वे कारण. कैसे बन || 
सकते हें । इसीलिए यह भी सिद्ध कर लेना चाहिए कि (वह) माया की. 
अनपेक्षता को प्राप्त कर ठेता हे ॥ ११५-११६- ॥ 


= १५१ 


घटस्य धटतायां निमित्तं मृच्चक्रसूत्रादि तन्नाशे कर्परादिजनने वा कश्चिदपेक्षते-- 
इति युक्तमुक्तमस्यानुग्रहे कार्ये तद्विरुद्धे मलकर्मणी नपिक्ष्ये इति । एवमत्र 
प्रायानपेक्षत्वमपि उपपादनीयम्‌ । यत्र हि मलाद्यपि नपेक्षणीयं तत्र का वार्ता 
तदपक्षाया इत्युक्तं मायानपेक्षत्वमत एवोपपादयेदिति ॥ 


तस्मादनुग्रहे कर्तव्ये परमेश्वरस्यैव अनन्यापक्ष युक्तं कर्तृत्वम्‌ इत्याह 
तेन शुद्धः स्वप्रकाशः शिव एवात्र कारणम्‌॥ ९९६ ॥ 
ननु यदचेवमनन्यापेक्ष एव अनुग्रहं परमेश्वरः कुर्यात्‌, तत्तस्य तरतमभावः 
कुतस्त्यः 2 -इत्याशङ्कयाह-- 
स च स्वाच्छन्दयमात्रेण तारतम्यप्रकाशकः । 
ननु स्वाच्छन्धमात्रेण इत्यसिद्धम्‌, यल्लोकधर्मिण इव कस्यचित्कर्माद्यपेक्ष्यापि 
पारमेश्र्यनुग्रहशक्तिर्निपतेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
कुलजातिवपुष्कर्मवयोऽ नुष्ठानसंपदः ॥ ९९१७ ॥ 
अनपेक्ष्य शिवे भक्तिः शक्तिपातोऽ फलार्थिनाम्‌। 


^ अ स 

जो कि मल आदि अणुता (की प्राप्ति) मे कारण होते ह वे उसके नाश मे 
कारण कसे बनेगे । कोई भी (मनुष्य) घट की घटता मेँ कारण बने मदी चक्र 
सत्र आदि की उस (घट) के नाश अथवा कपाल आदि की उत्पत्ति मे अपेक्षा नही 
करता । इस कारण ठीक कहा गया-- अनुग्रह कार्य म उसके विरोधी मल एवं कर्म 
उसके अपेक्षणीय नहीं होते । इसी प्रकार यहाँ माया की अनपेक्षता भी सिद्ध करनी 
चाहिए । जहाँ मल आदि भी अपेक्षणीय नहीं है वहाँ उस (= माया) कौ अपेक्षा 
की क्या बात । इसलिए कहा गया--इसलिए माया की अनपेक्षता सिद्ध करनी 
चाहिए ॥ 

इस कारण अनुग्रह कं करने मे परमेश्वर का ही अनन्यापेक्ष कर्तृत्व ठीक है-- 
यह कहते ह-- 

इस कारण शुद्ध स्वप्रकाश रूप शिव ही उसमे कारण है ॥ -११६ ॥ 

यदि परमेश्वर अनन्यापेक्ष होकर अनुग्रह करते हैँ तो फिर उसका (= अनुग्रह 
का) तर तमभाव कहँ से होता है ?--यह शङ्का कर कहते हे 

वह केवल स्वातन्त्य के कारण तारतम्य का प्रकाशक है ॥ ९९१९७- ॥ 

प्रशन स्वातच्यमात्र से यह (कथन) असिद्ध है क्योकि लोकधर्मी की भाति 
पारमेधरी अनुग्रहशक्ति किसी के कर्म आदि की अपेक्षा करके हौ निपतित होगी 2 
-यह शङ्का कर कहते है 

मोकषार्थियों की कु जाति शरीर कर्म अवस्था अनुष्ठान सम्पत्ति कौ 
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या फलार्थितया भक्तिः सा कमद्धिमपेक्षते ॥ ९१८ ॥ 
ततोऽत्र स्यात्फले भेदो नापवर्गे त्वसौ तथा । 
शिवे भक्तिरेव शक्तिपात इति लिङ्गलिद्भिनोरभेदोपचारात्‌ । भक्तिर्हि नाम ॥ 
अस्य प्राथमिकं चिह्म्‌ । यदुक्तम्‌-- 
"तत्रेतत््रथमं चिह्वं रुद्रे भक्तिः सुनिश्चला ।' (मा० वि० १४।८) 
इति । अफलार्थिनामिति मुमृष्षुणाम्‌ । आद्यमिति प्राक्तनम्‌ । अपेक्ष्यमाणं च 
कर्म विचित्रं तत्‌ तत्फलेऽपि वैचित्रयमित्ुक्तं ततोऽत्र स्यात्फले भेद इति । 
कर्मानपेक्षत्वादपवरगे पुनरयं भेदो नास्ति--इत्याह- नापवगे त्वसौ तथेति ॥ 


ननु यस्य॒ एकंव अविभक्ता भुक्तिमुक्तिविषया भक्तिस्तस्य कथमसौ एकत्र 
कमपिक्षतऽपरत्र न इति सङ्गच्छतां नाम ?- इत्याशङ्ख्याह-- । 


भोगापवरगद्वितयाभिसन्धातुरपि स्फुटम्‌ ॥ ९१९ ॥ 
परागभागेऽपेक्षते कर्म चित्रत्वाननोत्रे पुनः । 


चित्रत्वादिति । यदुक्तम्‌-- 


अपेक्षा न कर शिव मे भक्ति ही शक्तिपात होता है । ओर जो फलार्थी क 
रूप मे भक्ति होती है बह प्राक्तन कर्म की अपेक्षा करती है । इस कारण 
हा फल मे भेद होता हे किन्तु मोक्ष के विषय मे वैसा (= फलभेद) नही 
हे ॥ -११७-११९- ॥ 

शिव मे भक्ति ही शक्तिपात है यह ( कथन) लिङ्ग ओर लिङ्गी मे अभेद मानने 
क कारण हं । भक्ति इस (= शक्तिपात) का प्रथम चिह्न है । जैसा कि कहा 
गया- 

उस विषय मे यह प्रथम चिह्न है कि साधक की रुद्र मे निश्चल भक्ति 
हाती हे ।'' 

अफलार्थियो का = मुमुक्ुओं का । आद्य = प्राक्तन । अपेक्ष्यमाण कर्म विचित्र 
हाता हे तो फल मे भी वैचित्य होता है--यह कहा गया-इस कारण यहां फल में 
भी भेद होता है । कर्मानपेक्ष होने के कारण अपवर्ग मे यह भेद नही होता- यह 
कहते है-- अपवर्ग मे यह वैसा नही होता ॥ 

परशन--जिसकी एक ही अविभक्त भुक्तिमक्तिविषयक भक्ति होती है उसके विषय 
मे एक जगह कर्म की अपेक्षा करती है अन्यत्र नही-- यह कंसे सद्गत होगा 2 
- यह शङ्का कर कहते है- 

भोग ओर मोक्ष दोनों को चाहने वाठे को भी पहठे भाग में विचित्रता 


1 


के कारण कर्म की अपेक्षा होती है बाद वाले मे नहीं ॥ -११९-१२०- ॥ 





त्रयोदशमाहिकम्‌ १५३ 
"कार्ये विशेषमाधित्सूर्विशिष्टं कारणं स्पृशेत्‌ । 
सन्ति भोगे विशेषाश्च विचित्राः कर्मसद्गताः ॥' इति । 
उत्तर इति अपवर्गे । यदुक्तम्‌- 
“मुमक्ोरन विशेषाय नैःश्रयसपथं प्रति । 
नहि ब्रह्मणि शंसन्ति... ॥' इति । 
एवमाद्यः परः शक्तिपात द्वितीयस्त्वपर इति सिद्धम्‌ । यद्रक्ष्यति- 
"इदं सारमिह ज्ञेयं परिपूर्णचिदात्मनः । 
प्रकाशः परमः शक्तिपातोऽवच्छेदवर्जितः ॥ 


तथाविधोऽपि भोगांशावच्छेदेनोपलक्षितः । 
अपरः शक्तिपातोऽसौ पर्यन्ते शिवताप्रदः ॥' (१३।२५२) 


इति ॥ 


ननु एवमीश्वरस्तिरोभावेऽपि किं सृष्ठ्यादिवन्मलाद्यपक्षते किमुत अनुग्रहवन्न ? 
- इत्याशंक्य, गर्भीकृतमलादिनैरपेक्षयं तत्स्वरूपमेव तावदभिधत्ते-- 
अनाभासितरूपोऽपि तदाभासितयेव यत्‌ ॥ १२० ॥. 
स्थित्वा मन्त्रादि संगृह्य त्यजेत्सोऽस्य तिरोभवः । 


विचित्र होने के कारण- जैसा कि कहा गया- 


"कार्य में विशेष का आधान करने का इच्छुक (व्यक्ति) विशेष कारण को 
अपनाये । भोग मे कर्मसद्गत (= कर्मसापेश्ष) विचित्रविशेष होते है ।'' 

उत्तर मे = अपवर्ग मे । जसा कि कहा गया-- 

"मोक्षमार्गं के प्रति मुमुक्षु के किए ब्रह्म में विशेष का कथन नही करते ।'' 

इस प्रकार पहला पर शक्तिपात ह दूसरा अपर--यह सिद्ध हो गया । जैसा 
कि कहेगे-- 

““ यहो यह तत्त्व जानना चाहिए कि परिपूर्ण चिदात्मा का प्रकाश पर शक्तिपात 
है जो कि अवच्छेदरहित होता है । उस प्रकार का होते हए भी भोगांशावच्छेद से 
उपलक्षित अपर शक्तिपात होता है । यह (भी) अन्त मे शिवत्व प्रदान करने वाला 
होता हे ॥ 

प्रश्न-इस प्रकार क्या ईश्वर सृष्टि आदि के समान तिरोभाव मे भी मल आदि 
की अपेक्षा करता है अथवा अनुग्रह की भांति नही ?-यह शङ्का कर गर्भाकृत 
मठ आदि की निरपेक्षता वाले उसके (= तिरोभाव के) स्वरूप को कहते है-- 


अनाभासित रूप वाला भी (वह) जो उस आभासयुक्त की भाति स्थित 
होकर मन्त्र आदि का संग्रह कर त्याग करता हं वह उसका (= परमेश्वर 
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कश्चिद्धि वस्तुतोऽनुग्रहशक्तिपाताभावात्‌ अनाभासितरूपोऽपि परमेशवरच्छयैव 
परविप्रलम्भाय दाम्भिकतया भक्तिश्रद्धादिदर्शनेन आभासितरूपतयेव रिश्त्वा 
शेवशास्त्रोक्तं मन्त्रादि सम्यग्दीक्षादिपूर्वं गृहीत्वा पश्चादादराभावात्‌ यतत्यजेत्‌ सोऽस्य 
तिरोभवः । तिरोहितस्यापि स्वस्वरूपस्य गण्डोपरिपिटकोद्धेदन्यायेनाभिधानं येनास्य 
कदाचिदपि संसारात्रिःसरणं न स्यात्‌ । यदुक्तमनेनैवान्यत्र-- 


"कश्चित््वीशेच्छया सम्यगनाश्चस्तेन चेतसा । 

निन्दत्नेव भजेच्चर्या स तिरोहित उच्यते ॥ 

निन्द्यमानमहामन््रविद्याचर्यादिकोपजम्‌ । 

पापम तं पातयेद्‌ घोरे यातनाधाम्नि सर्वथा ॥ 
(तं०व०धा०३।७३) इति ॥ 


इदानीम्‌ “आगममहौषधीं वच्मि" इत्युपक्रान्तं निर्वाहयितुमाह-- 
श्रीसारशास्त्रे भगवान्वस्त्वेतत्समभाषत ॥ १२९ ॥ 
एतद्रस्तु इति अस्मदभिमतशक्तिपातविधिलक्षणम्‌ ॥ १२१ ॥ 


तदेवाह-- 





का) तिसेभाव है ॥ -१२०-१२१- ॥ 

कोई आदमी वस्तुतः अनुग्रह शक्तिपात के अभाव के कारण अनाभासित रूप 
भी परमेश्वर की डइच्छासे ही दूसरे को ठगने के किए दाम्भिक होकर भक्ति श्रद्धा 
आदि के प्रदर्शन के द्वारा आभासित रूप से स्थित होकर शैवशास््रोक्त मन्त्र आदि 
का सम्यक्‌ = दीक्षादि पूर्वक, ग्रहण कर बाद मेँ आदर न होने के कारण उसे जो 
छोड देता है वह इसका तिरोभाव है । तिरोहित भी अपने स्वरूप का कथन 
गण्डोपरिपिटकोद्धेद (= गाल के ऊपर फोड़ा निकलना) न्याय के अनुसार है 
जिससे उस (दढोगी) का संसार से कभी भी निःस्सरण नहीं होता । जैसा कि इन्होंने 
(= अभिनवगुप्त ने) ही अन्यत्र कहा है- 

““कोई तो ईश्वरेच्छावश सम्यक्‌ अविश्वस्त चित्त से निन्दा करते हुए चर्या का 
सेवन करता है वह तिरोहित कहा जाता है । निन्द्रमान महामन्त्र (महा) विद्या कौ 
चर्या आदि के कोप से उत्पन्न पाप उसको सर्वथा घोर यातना के स्थान (= नरक) 
में गिरा देता है" ॥ (तं.व.धा. ३।७३) 


अब "आगम महौषधि को कहंगा' इस प्रकार प्रारम्भ किए गए का निर्वाह करने 
के किए कहते है-- 

सारशास्त्र मे भगवान्‌ ने इस वस्तु को कहा है ॥ -१२१ ॥ 

यह वस्तु अर्थात्‌ हमारे द्वारा अभिमत शक्तिपात विधि का लक्षण 

वही कहते है-- 
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धर्माधमत्मिकंभविरनेकंर्वे्टयेत्स्वयम्‌ । 

असन्देहं स्वमात्मानमवीच्यादिशिवान्तके ॥ १२२ ॥ 

तद्रच्छक्तिसमृहेन स एव तु विवेष्टयेत्‌ । 

स्वयं बध्नाति देवेशः स्वयं चैव विमुञ्चति ॥ ९१२३ ॥ 

स्वयं भोक्ता स्वयं ज्ञाता स्वयं चैवोपलक्षयेत्‌। 

स्वयं भुक्तिश्च मुक्तिश्च स्वयं देवी स्वयं प्रभुः॥ ९१२४ ॥ 

स्वयमेकाक्षरा चैव यथोष्पा कृष्णवर्त्मनः 

अनेकँर्धर्माधर्मात्मकेभविरिति मुख्यतया संसारकारणेन विचित्रेण कार्मेण मलन 

-दत्यर्थः ।. तद्रदिति स्वयमेव स्वमात्मानं, शक्तिसमृहेन इति वामाज्येष्ठादि 
रूपेण, विवेष्टयेदिति अधितिष्ठेत्‌ । अत एवोक्तं-- स्वयमेव बध्नाति इति स्वयमेव 
विमुञ्चति च इति । अत एवोक्त--भोक्तंति ज्ञातेति च यद्धोग॒ एव बन्धो 
ज्ञातृत्वमेव च मोक्ष इति । नचास्य तावतिरिक्तावित्युक्तं स्वयं भुक्तिश्च 
मुक्तिश्चेति। अत एव सर्वमिदं विश्वं स्वात्ममयतयैव पश्येदित्याह-- स्वयमेव उप 
समीपे लक्षयेदिति । देवीति-- शक्तिः । एकाक्षेरति--पराभदारिका ! एतदेव 
व्यनक्ति-- यथोष्मा कृष्णवर्त्मन इति । यथोच्यते-- 


"वहेरूष्पेव विज्ञेया... |' 
(ने०त०१।२६) इति ॥ 


एतदेव तात्पर्यतो व्याचष्टे-- 





(परमेश्वर) स्वयं अवीचि से ठकेकर शिवपर्यन्त (स्थानो) में 
धर्माधर्मात्मक अनेक भावों से अपने आप को निःसन्देह वेष्टित करते है । 
उसी प्रकार शक्तिसमृह के द्वारा वही वेष्टित करते है । देवेश स्वयं (अपने 
को) बन्धन मे डालते है ओर स्वयं मुक्त कराते हँ । (वे) स्वयं भोक्ता स्वयं 
ज्ञाता ओर स्वयं द्रष्टा है । स्वयं भोग स्वयं मोक्ष स्वयं देवी स्वयं देव ओर 
स्वयं एकाक्षरा हे जसे कि अग्नि मे उष्णता ॥ १२२-१२५- ॥ 

अनेक धर्माधिर्मात्मक भावों से = मुख्य रूप से संसार के कारणभूत विचित्र 
कार्म मठ से । उसी प्रकार = स्वयं अपने को । शक्तिसमृह के द्वारा = वामा 
ज्येष्ठा आदि रूप से । विवेष्टित करते हैँ = अधिष्ठित होते हैँ । इसीलिए कहा 
गया- स्वयं बधते है स्वयं मुक्त करते है । वे दोनो (= बन्धन ओर मोक्ष) उससे 
अतिरिक्त नहीं है इसलिए कहा गया-- स्वयं भोग ओर मोक्ष । इसीलिए इस समस्त 
विश्र को आत्ममय रूप से देखते है-- यह कहते है- स्वयं उप = समीप में, 
देखते है । देवी = शक्ति । एकाक्षरा = पराभटारिका । इसी को व्यक्त करते है-- 
जैसे कि अग्नि की ऊष्मा । जैसा कि कहा जाता है- 


वद्धि की ऊष्मा के समान जानना चाहिए... ॥ 


























श्रीतन्त्रालोकः 





वस्तृक्त मत्र स्वातच्यात्स्वात्मरूपप्रकाशनम्‌ ॥ ९२५ ॥ 


अत्र॒ स्वात्मन एव स्वातन्त्याद्‌ बद्धतयेव मुक्ततयापि प्रकाशनं नाम 
वस्तृक्तम्‌ । अयमेव तात्विकोऽर्थः प्रतिपादितः--इत्यर्थः ॥ १२५ ॥ 


न केवलमेतदत्रैवोक्तं यावटन्यत्रापि--इत्याह-- 


श्रीमन्निशाकुलेऽप्युक्त  मिथ्याभावितचेतसः। 
मलमायाविचारेण क्लिश्यन्ते स्वल्पबुद्धयः ॥ ९२६ ॥ 
स्फटिकोपलगो रेणुः कि तस्य कुरुतां प्रिये । 
व्योम्नीव नीलं हि मल मलङ्कां ततस्त्यजेत्‌ ॥ ९२७ ॥ 


किटिश्यन्त इति-- वृथा क्ठेशमनुभवन्ति-- इत्यर्थः । यथा स्फटिकोपलगतो 
रणुर्व्योमगतो वा नीलिमा तयोर्न किञ्चिदपि वस्तुतो मलिनत्वादि कर्तुं शक्नुतामेवं 
शुद्धबुद्धस्वभावस्य आत्मनः स्वेच्छामात्रपरिकल्पिते मलकर्मणी, इति तच्छङ्कां 
त्यजेत्‌ वस्तुतः किञ्चिदेतत्नास्ति--इत्यर्थः । यदुक्तं तत्र-- 


"न मलो मलिनः कश्चिद्विद्यते वस्तुतः प्रिये । 
स्वमनोमलिनत्वेन मलमात्मनि कथ्यते ॥ 


इसी को तात्पर्य के रूप में कहते है 


के 

यहाँ स्वातन्त्र्य के कारण स्वात्मरूप का प्रकाशन ही वास्तविक कथन 
है ॥ -१२५ ॥ 

यहां अपने ही स्वातन््यवश बद्ध के रूपमे मुक्त के भी रूप में प्रकाशन 
वस्तुकथन है । अर्थात्‌ यही तात््िक अर्थं प्रतिपादित है ॥ १२५ ॥ 

यह केवल यहीं नहीं अन्यत्र भी कहा गया-- यह कहते है- 

निशाकुल तन्त्र मे भी कहा गया कि मिथ्या (= अज्ञान) से प्रभावित 
चित्त वाटे मन्दबुद्धि लोग मल माया के विचार से क्टेश सहते है । हे 
प्रिये ! स्फटिकशिला में लगी धूल उस (= स्फटिक) का क्या करेगी । 
मल आकाश में नीलिमा के समान है इसलिए मल की शङ्का छोड देनी 
चाहिए ॥ १३६-१२७ ॥ 

क्लिष्ट होते है = व्यर्थ कष्ट का अनुभव करते है । जैसे स्फटिकशिला मे 
लगी धृल अथवा आकाशगत नीलिमा उन दोनों की वस्तुत मलिनता आदि कुछ भी 
नही कर सकती इसी प्रकार स्वेच्छामात्र से परिकल्पित मल ओर कर्म शुद्ध बुद्ध 
स्वभाव वाले आत्मा का (कुछ नहीं कर सकते) । इसलिए उसकी शङ्का छोड देनी 
चाहिए वस्तुतः यह कुछ नही है । जसा कि वहां कहा गया है-- 


हे प्रिये ¦ वस्तुतः न मल है न मलिन । अपने मन के मलिन होने से 
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मलमायाविचारेण क्लिश्यन्ते स्वल्पबुद्धयः । 
स्फटिकोपलगो रेणुः किं तस्य कुरुतां प्रिये ॥ 
अज्ञानमात्रं तु मलं ज्ञानं शुद्धं स्वभावतः । 
शुद्धस्वभावबोधस्य न बन्धः स्यात्कदाचन ॥ 
आकाशे नीलिमा यद्रनमलमेवं चिदात्मनः ।' इति ॥ १२७ ॥ 
पर्वाचार्यैरपि एतदेवोक्तम्‌--इत्याह-- 
श्रीमाच्विद्यागुरुश्वाह प्रमाणस्तुतिदरनि । 
तदेवाह-- 
धर्मधिर्मव्याप्तिविनाशान्तरकाले 
शक्तेः पातो गाहनिकेैर्यः प्रतिपन्नः ॥ ९२८ ॥ 
तं स्वेच्छातः संगिरमाणाः स्तवकाद्याः 
स्वात्यं तत्त्वय्यनपेक्षं कथयेयुः । 
दह गाहनिकैर्गहनं मायामेव विश्वकारणत्वेन अभिदधद्धिर्भेदवादिभिर्ध्मधिर्मयोः 
कर्मणोर्या व्याप्तिः कार्यजन्मने प्रसरणं तस्या विनाशः प्रतिबन्धस्तदात्मन्यन्तरे 
साम्यलक्षणे काठे तदपेक्षो यः शक्तिपातः प्रतिपन्नस्तमेव स्तवकाद्याः स्तोत्र 
कारादयः स्वेच्छामात्रेणैव प्रतिजानानास्त्वद्विषयमनन्यापेक्षं॑तत्स्वातन्त्यमावेदयन्ति 





आत्मा मेँ मल कहा जाता ह । स्वल्पनुद्धि लोग मल एवं माया के विचार से कष्ट 
पाते है । हे प्रिये ! स्फटिक पत्थर में लगी धूल उसका क्या करेगी । 
अज्ञानमात्र ही मल है ज्ञान स्वभावतः शुद्ध है । शुद्धस्वभाव वाले बोध का कभी 
बन्धन नही होता । जिस प्रकार आकाश मे नीलिमा उसी प्रकार चिदात्मा में 
मल है" ॥ १२७ ॥ 

पर्वचार्यो ने भी यही कहा है-- 

श्रीमान्‌ विद्यागुरु ने प्रमाणस्तुतिदर्शन में कहा है ॥ १२७- ॥ 

वही कहते है-- 

धर्माधर्म की व्याप्ति के विनाश के मध्य काठ में गाहनिक लोगों के 
दारा जो शक्तिपात प्राप्त किया गया उसको स्वेच्छा से गाने 
वाठे स्तुतिकर्ता आदि तुम्हारे विषय मेँ उसको निरपेक्ष स्वातन्त्र्य कहते 
हे ॥ १२८-१२९- ॥ 


गाहनिक लोगों के द्वारा = गहन = माया, को विश्च का कारण मानने वालों 
के द्वारा = भेद वादियों केद्वारा, धर्माधर्म रूप कर्मो कीजो व्याप्ति = कार्य की 
उत्पत्ति में प्रसरण, उसका विनाश = रुकावट, तत्स्वरूप अन्तर मे = साम्यलक्षण 
काल में, उसकी अपेक्षा वाला जो शक्तिपात प्राप्त हुआ उसी को, स्तवक आदि = 
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--इत्यर्थः ॥ १२८ ॥ 


एवमियता मतादीनां तत्त्वं विवेचितम्‌, इदानीं पुनः शक्तिपातविचित्र- 
तामभिधातुमाह-- 
तारतम्यप्रकाश्ो यस्तीत्रमध्यममन्दताः ॥ ९२९ ॥ 
ता एव शक्तिपातस्य प्रत्येक त्रैधमास्थिताः। 


यो नाम शक्तिपातस्य तारतम्यप्रकाश उक्तस्ता एव तीत्रमध्यमन्दताः प्रत्येकं 
त्रेधमास्थिताः । तीत्रतीत्रादिरूपतया अस्य नव प्रकाराः-- इत्यर्थः ॥ 


एतदेव फलतो दर्शयति- 


तीव्रतीत्रः शक्तिपातो देहपातवशात्स्वयम्‌ ॥ ९१३० ॥ 
मोक्षप्रदस्तदैवान्यकाले वा तारतम्यतः । 
मध्यतीव्रात्युनः सर्वमज्ञानं विनिवर्तते ॥ ९३१ ॥ 
स्वयमेव यतो वेत्ति बन्धमोक्षतयात्मताम्‌ । 
तत्प्रातिभं महाज्ञानं शास्त्राचार्यानपेक्षि यत्‌ ॥ ९३२ ॥ 


स्वयमिति प्रसिद्धदेहपातनिमित्तमन्तरेण-- इत्यर्थः । अन्यकाल इति आसन्न 





स्तोत्रकार आदि, स्वेच्छामात्र से कहते हए त्वद्विषयक अनन्यापेक्ष उस स्वातच्य का 
कथन करते है ॥ १२८ ॥ 

यहाँ तक मत आदि (तन्त्र) का तत्त कहा गया । अब पुनः शक्तिपात की 
विचित्रता का कथन करने के लिए कहते है 

शक्तिपात के तारतम्य के प्रकाश की जो तीव्र मध्यम मन्द अवस्थाय 
हँ वे ही प्रत्येक तीन-तीन प्रकार से स्थित है ॥ -१२९-१३०- ॥ 

जो कि शक्तिपात का तारतम्यप्रकाश कहा गया है बे तीव्र मध्य ओर मन्दता 
ही प्रत्येक तीन प्रकार से स्थित है = तीत्र-तीत्र आदि रूप से इसके नव प्रकार 
हे ॥ 

इसी को फल से दिखलाते है 

तीत्र-तीव्र शक्तिपात देहपात के कारण स्वयं उसी समय या अन्य 
समय में तारतम्य के अनुसार मोक्षप्रद होता है । मध्य तीव्र (शक्तिपात) कं 
कारण समस्त अज्ञान हट जाता है जिस कारण बह स्वयं अपने बन्ध ओर 
मोक्ष को जानता है । वह प्रातिभ महाज्ञान है जो शास्त्र अथवा आचार्य की 
अपेक्षा नहीं रखता ॥ -१३०-१३२ ॥ 


स्वयम्‌ = प्रसिद्ध देहपातनिमित्त के बिना । अन्यकाल मे = आसन्न या दूर । 
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विप्रकृष्टे वा । अनेन च अस्य तरतमभावेन त्रैविध्यसूचनादपि प्रत्येकं तथात्व 
सप्तविंशतिभेदा भवन्ति-इति कटाक्षितम्‌ । पुनः शब्दो व्यतिरेके । तेनात्र 
पूर्ववन्न देहस्य निवृत्तिः किन्तु अज्ञानस्य । स्वयमेव इति न तु गुरुतः शास्त्रतो 
बा । यतोऽस्य स्वप्रतिभात एव एवं॑ज्ञानमुदियादत एव अस्य महत्वे 
शस्त्राचार्यानपेक्षित्वं हेतुः ॥ १३२ ॥ 


ननु आत्मानं प्रत्येव किं बन्धमोक्षतयात्मतामसौ वेत्ति उत परं प्रत्यपि ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
प्रतिभाचन्द्रिकाशान्तध्वान्तश्चाचार्यचन्द्रमाः । 
तमस्तापौ हन्ति दृशं विस्फायनिन्दनिर्भराम्‌॥ ९३३ ॥ 
तमस्तापाविति शैष्यौ ॥ १३३ ॥ 


ननु एवंविधप्रतिभाभाजनभूतोऽपि को नामासाविति निरूप्यम्‌ । न 
तावच्छासिता, व्युत्पतत्यासादनसमये तत्त्वाभावात्‌ । आसादितव्युत्पत्तिर्हि 
परा््यत्पादयन्‌ कामं शासितत्युच्येत । नापि शिष्यः, तस्य॒ पराधेयव्यत्पत्तिक- 
त्वात्‌ । तत्कतरस्तावदयमिति न जानीमः ?--इत्याशङ्कयाह-- 





इसके इस तरतम भाव से त्रैविध्य की सूचना से भी प्रत्येक के पुनः वैसा होने पर 
सत्ताईस भेद होते है--गह सङ्केत किया गया । "पुनः' शब्द व्यतिरेक (अर्थ) मे हे । 
इसलिए यहा पूर्ववत्‌ शरीर की नहीं किन्तु अज्ञान की निवृत्ति होती है । स्वयमेः-- 
नकि गुरु से अथवा शास्त्र से । चकि इसको अपनी प्रतिभा से ही ! इस प्रकार का 
ज्ञान उत्पन्न होता है इस कारण इसकी महत्ता मे शास्त्र ओर आचार्य की अनपेक्षा 
कारण है ॥ १३२ ॥ 

्रश्न- क्या यह अपने प्रति ही बन्ध मोक्ष के रूप मे आत्मता को जानता है 
या दूसरे के प्रति भी--यह शङ्का कर कहते है- 

प्रतिभा रूपी चन्द्रिका के द्वारा अन्धकार (अज्ञान) को शान्त करने 
वाला आचार्यरूपी चन्द्रमा आनन्द निर्भर दृष्टि को विस्फारित कर (= 
शिष्य के) अन्धकार ओर ताप दोनों को नष्ट कर देता है ॥ १३३ ॥ 


तमस्ताप दोनों को जो कि शिष्यसम्बन्धी है ॥ १३३ ॥ 


प्रश्न--इस प्रकार प्रतिभा का पात्र होते हृए भी यह कौन है-- यह बतलाना 
चाहिए । शासिता हो नही सकता क्योकि व्युत्पत्तिलाभ के समय वह (प्रतिभा) रहती 
नही । व्युत्पत्ति प्राप्त करने के बाद ही दूसरों को व्यत्न्न बनाता हुआ वह शासिता 
कहा जाता है । शिष्य भी नही, क्योकि उसमे (= शिष्य में) दूसरे के द्वारा 
व्युत्पत्ति का आधान होता है । तो यह कौन है--यह हम नहीं जानते ?--यह 
शङ्का कर कहते है- 
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स शिष्टः कर्मकर्तृत्वाच्छिष्योऽन्यः कर्मभावतः। 


शिष्यत इति स्वप्रतिभाधेयव्युत्पत्तिकत्वेन स्वप्रतिभां प्रति कर्मणोऽपि परं प्रति 
शास्यत्वाभावेन स्वातनत्यविवक्षया कर्तृत्वात्‌ “लूयते केदारः इतिवत्‌ कर्मवद्धावात्‌ 
कर्मणि क्तं शिष्ट इति । अन्य इत्येवंप्रतिभाभाजः ॥ 


स चायं सर्वशास्त्रेषु स्वयं गुर्वदयुपदेशनैरपेक्षयेण भवनात्‌ स्वयंभूः--इत्याह-- 


शिष्टः सर्वत्र च स्मार्तपदकालकुलादिषु ॥ १३४ ॥ 
उक्तः स्वयंभूः शास््रार्थप्रतिभापरिनिष्ठितः। 


तदुक्तं प्राक्‌-- 
"स तावत्कस्यचित्तर्कः स्वयमेव प्रवर्तते । 


स च सांसिद्धिकः शास्त्रे प्रोक्तः स्वप्रत्ययात्मकः ॥' 
(४।४०) इति ॥ 


ननु स्वयमेव चेत्प्रतिभायाः समुल्लासस्तत्कस्यचिदेव इति कुतस्त्योऽयं 


कर्मकर्तृ होने से वह शिष्ट है ओर कर्म की दृष्टि से वह (एक) अन्य 
शिष्य हे ॥ १३३- ॥ 

शिष्यते इति शिष्टः अर्थात्‌ अपनी प्रतिभा के द्वारा आधेय व्युत्पत्ति वाला होने 
के कारण अपनी प्रतिभा के प्रति कर्म होते हए भी दूसरे के प्रति शास्य न होने से 
स्वातन्त्य की विवक्षा के द्रारा कर्ता होने से क्यारी स्वयं काटी जाती है" कं 
समान, कर्मवद्‌ भाव होने से कर्ममे क्त प्रत्यय होने पर शिष्ट शब्द बनता हे । 
अन्य = इस प्रकार की प्रतिभा वाला ॥ 

समस्त शस्त्रो मे गुरु आदि के उपदेश से निरपेक्ष स्वयं (व्यत्पत्तिमान्‌) होने से 
यह स्वयंभू होता है-- यह कहते है- 

(= स्मृतिशास्त्र) सर्वत्र स्मार्तं (= व्याकरण) पद काल (= ज्योतिष) 
कुल दर्शन आदि मे शिष्ट तथा श््रार्थं की प्रतिभा मे परिनिष्ठित शिष्ट 
(व्यक्ति) स्वयम्भू कहा गया ह ॥ -१३४-१३५- ॥ 

वही पहले कहा गया- 


वह (= सत्‌) त्क किसी के अन्दर स्वयं उत्पत्र होता है । शास्त्र मे वह 
स्वप्रत्ययात्मक सांसिद्धिक कहा गया है ॥'' 


१. "लूयते केदारः स्वयमेव" यह कर्मकर्तृ प्रयोग है अर्थात्‌ कर्म स्वयं कर्ता के शूप 
मे प्रयुक्त होता है । “कृषकः केदारं लुनाति" यह वाक्य कर्तृवाच्य है । इसको 
कर्मकर्तं करने के लिये--'कृषकःकिम्‌, केदारस्तु स्वयमेव लूयते" इस प्रकार का 
वाक्य प्रयुक्त होता है । 
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नियमः । बाढं, न नियम--इत्याह-- 
यन्मूलं शासनं तेन न रिक्तः कोऽपि जन्तुकः ॥ १३५ ॥ 
वयुत्पत्तर्हिं प्रतिभात्मकमेव वस्तु मूलम्‌ । न च तेन प्रतिभात्मना वस्तुना 
तिर्यक्प्रायोऽपि कश्चिज्जन्तुः स्वोचितव्यापारनैपुणान्यथानुपपतत्या रिक्तः । अत एव 
“व्यवहाराः प्रतायन्ते तिरश्चामपि यद्वशात्‌ ।' इत्युक्तम्‌ ॥ १३५ ॥ 
ननु यद्येवं तत्कस्मादविशिष्टैव सर्वेषां प्रतिभा. नोल्लसेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
तत्रापि तारतम्योत्थमानन्त्यं दाढर्यकम्परते । 
एवं अतिभाया अविशेषेण संभवेऽपि तारतम्येन समुल्लासादनन्तप्रकारत्वं यतः 
सा दार्क्यकम्प्रते अपेक्षते, प्रथमतो टृढा कम्पमाना वा स्यात्‌- इत्यर्थः ॥ 
कम्पमाना च सा युक्त्याद्यपेक्षते यतोऽस्या दार्ढर्यमुदियात्‌--इत्याह-- 
युक्तिः शास्त्र गुरुवदिोऽ भ्यास इत्याद्यपेक्षते ॥ १३६ ॥ 
प्रश्न-- प्रतिभा का समुल्लास यदि स्वयं होता है तो किसी को ही होता है-- 
यह कहाँ का नियम हे। ठीक है, नियम नही है--यह कहते है-- 
चूंकि शासन (= शास्त्र) ही (व्युत्पत्ति का) मृ है इसलिए कोई छोटा 
भी जन्तु (उससे) रिक्त नहीं है ॥ -१३५ ॥ 


प्रतिभात्मक ही वस्तु व्युत्पत्ति का मूल है । ओर उस प्रतिभात्मक वस्तु से 
तिर्यकप्राय भी कोई जन्तु, अपने व्यापारनैपुण्य की अन्यथानुपपत्ति के कारण, रिक्त 
नही है । इसीलिए-- 


“जिस कारण तिर्यक जीवों के भी व्यवहार. चलते है ।'' 
यह कहा गया ॥ १३५ ॥ 


प्रन--यदि एेसा है तो सबके प्रति समान रूप से प्रतिभा का उल्लास क्यों 
नही होता 2--यह शङ्का कर कहते है 


वैसा होने पर भी तारतम्य के कारण आनन्त्य उत्पन्ने होता है (क्योकि 
वह प्रतिभा) दृढ़ता ओर कम्पन (की अपेक्षा रखती है) ॥ १३६- ॥ 


इस प्रकार प्रतिभा की समान रूप से सम्भावना होने पर भी तारतम्य के 
कारण उल्लास होने पर अनन्त प्रकार होते हैँ । क्योकि वह प्रतिभा दृढ़ता ओर 
कम्पन की अपेक्षा रखती है अर्थात्‌ पहले दृढ़ या कम्पमान होती है ॥ 


कम्पमान वह युक्ति आदि की अपेक्षा रखती है जिससे कि इसमे दृढ़ता उत्पन्न 
होती है--यह कहते है-- 


(उसे) युक्ति, शास्त्र, गुरु, वाद, अभ्यास आदि की अपेक्षा हाती . 
११त.च. 


| | (भन 
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वादो वीतरागकथा ॥ १३६ ॥ 


ननु आमुखे कम्पमानमपि ज्ञानं स्वयमेव क्रचिद्यथायथं दार्ढ्यं गच्छत्‌ दष्ट 
तत्किं युक्ताद्यपेक्षणेन ?--इत्याशङ्कयाह 
कम्पमानं हि विज्ञानं स्वयमेव पुनर््रजेत्‌ । 
कस्यापि दाढर्यमन्यस्य युक्त्याद्ैः कोवलेतरैः ॥ ९३७ ॥ 
युक्तयाद्यैरिति सुसंवादायपेक््यमाणैः । केवलेतरैरिति व्यस्तसमस्तैः । यस्य 
पुनः स्वयमेव कम्पमानं विज्ञानं दार्ढ्यं गच्छेत्‌ स निर्भित्तिरिति प्रागुक्तः । वस्म 
तु युक्त्याद्यैः स सभित्तिक इति ॥ १३७ ॥ 


ननु एवमत्र फले कश्चिद्विशेषोऽस्ति न वा ?--इत्याशङ्कयाह 
यथा यथा परापेक्षातानवं प्रातिभे भवेत्‌ । 
तथा तथा गुरूरसौ श्रेष्ठो विज्ञानपारगः ॥ ९३८ ॥ 


न केवलं प्रातिभस्यैव गुरोः परानपेक्षत्वे श्रेष्ठत्व यावत्कल्पितस्यापि, शास्त्रीये 
विदे _येन_कल्तोऽ्तौ _ गलत इन -------- येन कल्पितोऽप्यसौ अकल्पित इत्युच्यते । तस्मात्परातिभत्वमेव 


है ॥ -१३६ ॥ 

वाद वीतराग की कथा ॥ १२६ ॥ 

प्रश्न प्रारम्भ मे कम्पमान भी ज्ञान कहीं-कहीं स्वयं क्रमशः दृढ़ता को प्राप्त 
हुआ देखा जाता है फिर युक्ति आदि की अपेक्ष से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

किसी का कम्पमान विज्ञान स्वयं बाद्‌ में दृढता को प्राप्त हो जाता 
है। दूसरे का पृथक्‌ अथवा समस्त युक्ति आदि के द्वारा (दृढ होता 
है) ॥ १३७ ॥ 

युक्ति आदि के द्रारा--सुसंवाद के किए अपेक्षित । केवल अथवा इतर के द्वारा 
~ व्यस्त अथवा समस्त के द्वारा । जिसका कम्पमान विज्ञान स्वयं दृढता को प्राप्त 
हो जाता है वह निर्भित्तिक (साधक होता है) यह पहले कहा गया । ओर जिसका 
युक्ति आदि के द्वारा होता है वह सभित्तिक (कहा जाता है) ॥ १३७ ॥ 

प्रश्न-- यह फल्‌ मे कोई अन्तर होता है या नहीं ?--यह शङ्का कर कहते 
है-- 

जैसे-जैसे प्रातिभ ज्ञान में दूसरे की अपेक्षा क्षीण होती जाती है 
वैसे-वैसे यह गुरु श्रेष्ठ ओर विज्ञानपारगामी होता है ॥ १३८ ॥ 

न केवल प्रातिभ ही गुरु पगनपेक्ष होने से र्ठ है बल्कि कल्पित भी, जिस 
कारण किसी शास्त्रीय अंश मे कल्पित भी यह अकल्पित कहा जाता है । इस 


[ता 





॥ 





| त्रयोदशमाह्विकम्‌ | ६३ 
पर्वात्सना ज्यायः- इत्याह- 


अन्यतः शिकषितानन्तज्ञानोऽ पि प्रतिभाबलात्‌ । 

यदवेत्ति तत्र तत्रास्य शिवता ज्यायसी च सा ॥ ९१३९ ॥ 
यदुक्तं प्राक्‌- 

येन केनाभ्युपायेन गुरुमाराध्य भक्तितः । 

तदीक्षाक्रमयोगेन शास्त्रार्थं वेत्त्यसौ ततः ॥ 

अभिषेकं समासाद्य यो भवेत्स तु कल्पितः । 

सत्नप्यशेषपाशौघविनिवर्तनकोविदः ॥ 

यो यथाक्रमयोगेन कस्मिश्चिच्छास्त्रवस्तुनि । 

आकस्मिकं व्रजेद्‌ बोधं कल्पिताकल्पितो हि सः ॥ 

तस्य योऽकल्पितो भागः स तु श्रेष्ठतमः स्मृतः ।' (४।७३) 
इति ॥ १३९ ॥ 





एवमकल्पितत्वादेव प्रातिभस्य गुरोर्न बाह्यं किञ्चिदपेक्षणीयम्‌--इत्याह-- 


न चास्य समयित्वादिक्रमो नाप्यभिषेचनम्‌ । 
न सन्तानादि नो विद्याव्रतं प्रातिभवर्त्मनः ॥ ९४० ॥ 
आदिविद्वान्महादेवस्तेनैषोऽधिष्ठितो यतः। 





कारण प्रातिभत्व ही सब्र प्रकार से ज्यायान्‌ है-- यह कहते है-- 


दूसरे साधनों से अनन्त ज्ञान की शिक्षा प्राप्त करने वाला भी जो 
प्रतिभा के बल से ज्ञान प्राप्त करता है उस-उस विषय में इसकी शिवता 
होती है ओर वह ज्यायसी होती है ॥ १३९ ॥ 


जैसा कि पहले कहा गया है- 


"यह गुरु जिस किसी भी उपाय से भक्तिपूर्वक गुरु की आराधना कर उनसे 
प्राप्त दीकषाक्रम के योग से शस्त्र के मर्म को जान लेता है तब अभिषेक को प्राप्त 
कर जो होता है वह कल्पित होते हए ` भी समस्त पापसमृह को हटाने मे दक्ष होता 
है । जो क्रमपूर्वक किसी शास्त्र के तात्पर्य का आकस्मिकं ज्ञान प्राप्त करता है वह 
कल्पिताकल्पित (कहलाता) है । उसका जो अकल्पित भाग है वह श्रेष्ठतम माना 
गया है ॥ १३९ ॥ 


इस प्रकार अकल्पित होने से ही प्रातिभ गुरु के लिए बाह्य कुछ भी 
अपेक्षणीय नहीं होता--यह कहते है-- 

इस प्रातिभवर्त्मा का न समयित्व आदि क्रम होता हे, न अभिषेक, न 
सन्तान आदि न विद्यात्रत । चूँकि यह आदि गुरु महादेव के द्वारा 
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संस्कारास्तदधिष्ठानसिन्छ्यै तत्तस्य तु स्वतः ॥ ९४९ ॥ 

न हि नामास्य प्रातिभवर्त्मनो गुरोदक्षाभिषेकादिः संस्कारः कश्चिदुपयुक्तः, 
यतोऽयमादिगुरुणा महादेवेन स्वयमेव अधिष्ठितः । तदधिष्ठानसिदध्यर्थं॒हयेव 
संस्कारा; प्रणीताः । तदेव पुनरस्य स्वतः सिद्धमिति किमेभिर्व्य्चैः परिकल्पिते- 
भवित्‌ ॥ १४१ ॥ 


ननु एवमपि वृत्तदीक्षोऽयमिति न भवितुमर्हति ? --इत्याशङ्कयाह-- 
देवीभिर्दक्षितस्तेन सभक्तिः शिवशासने । 


तेन स्वतस्तदधिष्ठानेन हेतुना शिवशासने शक्तिपातप्रथमचिहभूतया भक्तया 
युक्तः सन्‌ देवीभिः दीक्षितः ताभ्य एव अधिगताधिकार--इत्यर्थः ॥ 


एवमकल्पितत्वेऽपि अस्य ववचिदटंशे कल्पितत्वमपि भवेत्‌ ?--इत्या- 
शङ्कयाह-- 
दृढताकम्प्रताभेदैः सोऽपि स्वयमथ ब्रतात्‌ ॥ ९४ २ ॥ 
तपोजपादेर्मुरुतः स्वसंस्कारं प्रकल्पयेत्‌ । 


व ------ 
अधिष्ठित होता है चकि संस्कार उस अधिष्ठान कौ सिद्धि के लिए होते है 
आर वह उसका स्वतः (सिद्ध) है ॥ १४०-१४१ ॥ 

इस प्रातिभवर््मा गुरु के लिए दीक्षा अभिषेक आदि कोई संस्कार उपयुक्त नही 
होता क्योकि यह (गुरु) आदिगुरु महादेव के द्वारा स्वयं अधिष्ठित है । उस 
अधिष्ठान की सिद्धि के किए ही संस्कार बनाये गये है ओर वह 
(अधिष्ठान) इसको स्वतः सिद्ध है फिर वयर्थं कल्पित इन (संस्कारो) से क्या 
(लाभ) होगा ॥ १४१ ॥ 

्रश्न-एेसा होने पर भी यह दीक्षित तो नही होगा ?-- यह शङ्का कर कहते 
= 

इस कारण शिवशास्त्र मे भक्तियुक्तं यह देवियों के द्वास दीक्षित होता 
है ॥ १४२- ॥ 

इस कारण = स्वतः उस अधिष्ठान के कारण । शिवशास्त्र मेँ शक्तिपात 
की प्रथम चिहभूता भक्ति से युक्त होकर देवियो के द्वारा दीक्षित अर्थात्‌ उनसे 
अधिकार प्राप्त करने वाला होता हे ॥ 


अकल्पित होने पर भी (क्या) यह किसी अंश मे कल्पित होता है 2-- यह 
शङ्का कर कहते है-- 
वह भी दृढ़ता कम्म्रता भेदो से युक्त होकर स्वयं त्रत तप जप आदि , 
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सोऽपि प्रातिभो गुरु्टूढताकम्प्रतामूलेस्तीत्रमध्यमन्दादिभेदैरुपलक्षितः सन्‌ 
क्रमेण स्वयमात्मभावनातो त्रतादेर्गुरुतो वा स्वस्य आत्मनो दीक्षादिलक्षणं संस्कारं 
प्रकल्पयेत्‌ येनायमकल्पितकल्पकः प्रागुक्तः । तथा च 


"यस्तु तद्रूपभागात्मभावनातः परं विना । 
शास्त्रवित्स गुरुः शास्त्रे प्रोक्तोऽकल्पितकल्पकः ॥ 
तस्यापि भेदा उत्कृष्टमध्यमन्दाद्युपायतः । 
भावनातोऽथवा ध्यानाज्जपात्स्वप्नादत्रताद्‌ धृतेः॥ 
्राप्नोत्यकल्पितोदारमभिषेकं महामतिः ॥' (४।५३) 


इति ॥ १४२ ॥ 


ननु किमत्र प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


यतो वाजसनेयाख्य उक्तं सिञ्चेतस्वयं तनुम्‌। १४३ ॥ 
इत्याद्युपक्रमं यावदन्ते तत्परिनिष्ठितम्‌ । 
अभिषिक्तो भवेदेवं न बाह्मकलशाम्बुभिः ॥ १४४ ॥ 


यदुक्तं तत्र-- 
"्रतादौ च जपादौ च तयोरन्ते तथैव च। 





तथा गुरु से अपने संस्कार की कल्पना करता है ॥ -१४२-१४३- ॥ 

वह भी = प्रातिभ गुरु, दृढृताकम््रतामुलक तीत्र॒ मध्य मन्द आदि भेदों से 
उपलक्षित होता हआ क्रमशः स्वयं = आत्मभावना से, त्रत आदि अथवा गुरु से 
अपने दीक्षा आदि लक्षणों वाले संस्कार की कल्पना करता है जिससे यह पहले 
कल्पितकल्पक कहा गया । 

जो कि बिना दूसरे के केवल अपनी भवना से उस रूपवाला होता है 
शप्त्रवेत्ता वह गुरु शास्त्र म अकल्पितकल्पक कहा गया है । उत्कृष्ट मध्य मन्द्‌ 
आदि उपायो कं अनुसार उसके भी भेद होते है । भावना अथवा ध्यान, 
जप, स्वप्न, त्रत, होम के द्वारा वह महामति अकल्पितोदार अभिषेक को प्राप्त 
करता है ॥ 

प्रणन--इस विषय मे क्या प्रमाण है?-यह शङ्का कर कहते हँ 


क्योकि वाजसनेय नामक (ग्रन्थ) मे कहा गया है--कि शरीर का स्वयं 
सिञ्चन करना चाहिए-इत्यादि प्रारम्भ मे कहा गया है । (ग्रन्थ के) अन्त 
मे वह परिनिष्ठित (होता है-- यह कहा गया) इस प्रकार (वह) अभिषिक्त 
होता है न कि बाह्य घडे के जल से ॥ -१४३-१४४ ॥ 


जैसा कि वह 
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यागं कृत्वाथ विधिवत्स्वेन स्वमभिषेचयेत्‌ ॥ 
यदि संपतत्यभावः स्यान्मनसैवं प्रकल्पयेत्‌ । 
यस्मादिदं जगत्सर्व मनस्यन्तः प्रतिष्ठितम्‌ ॥ इत्यादि 
"ततः पीयुषकलशं कलाकमलमण्डितम्‌ । 
ध्यात्वा शिरसि तेनैव प्ठावितं भावयेद्‌ बुधः ॥ 
अभिषिक्तो भवेदेवं न बाह्यकलशाम्बुभिः । 
य एवमभिषिक्तः सन्‌ सोऽधिकारी जपादिके ॥ 


इत्यन्तम्‌ ॥ १४४ ॥ 


एतच्च न केवलमत्रवोक्त यावटन्यत्रापि--इत्याह-- 


श्रीसर्ववीरश्रीब्रह्मयामलादौ 


च तत्तथा । 


निरूपितं महेशेन कियद्वा लिख्यतामिदम्‌ ॥ ९४५ ॥ 


इत्थं प्रातिभविन्ञानं कि कि 


कस्य न साधयेत्‌ । 


यत्रातिभाद्रा सर्व॒ चेत्यूचे शोषमहामुनिः ॥ ९४६ ॥ 
अन्रैव यदित्यादिप्रमाणनिर्देशः । ऊचे इति पातञ्जलसुत्रेषु ॥ १४५-९४६ ॥ 


केचिच्चात्र विवदन्ते यत्रायं सर्वसंपत्तिहेतुरिति--इत्याह-- 


तः 


“व्रत ओर जप के आदि मे तथा उन 


दोनों के अन्त मे याग कर अपने से 


अपना विधिवत्‌ अभिषेक करना चाहिए. । यदि सम्पत्ति का अभाव हो तो मन से 
इस प्रकार (अभिषेक की) कल्पना करनी चाहिए क्योकि यह समस्त संसार मन क 


भीतर प्रतिष्ठित है ।''- यहां से ठकेकर-- 





1 
॥ 


“इसके बाद विद्वान्‌ कलाकमल से अलंकृत अमृतकलशं का ध्यान = उसी । 


से शिर मे स्नात होने की भावना करे । इस 


प्रकार (वह) अभिषिक्त होता हेन कि 


बाह्य घट के जल से । जो इस प्रकार अभिषिक्त होता है वह जप आदि में 
अधिकारी होता है''-- यहां तक कहा गया हे ॥ १४४ ॥ 

यह केवल यहीं नहीं अन्यत्र भी कहा गया-- यह कहते है- 

महेश्वर के द्वारा सर्ववीर ब्रह्मयामल आदि ग्रन्थों मे वह उस प्रकार 
निरूपित है । अथवा कितना लिखा जाय । इस प्रकार यह प्रातिभ ज्ञान 
किसके लिए क्या-क्या सिद्ध नहीं करता । जो कि महामुनि पतञ्जलि ने 
कहा- “प्रातिभ ज्ञान से सब हो जाता है ॥ १४५-९४६ ॥ 

इस विषय मेँ "यत्‌" इत्यादि प्रमाणं का निर्देश है । कहा- पातञ्जलं योगसुत 


मे ॥ १४५-१४६ ॥ 
कुछ लोग इस विषय मे विवाद करते 


ह कि यह (= प्रातिभ विज्ञान) सर्व- 
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अन्ये त्वाहुरकामस्य प्रातिभो गुरूरीदृशः । 

सामग्रीजन्यता काम्ये तेनास्मिन्सस्कृतो गुरुः ॥ ९१४७ ॥ 

नियतेर्महिमा नैव फले साध्ये निवर्तते । 

अभिषिक्त श्रर्णविद्याव्रतस्तेन फलप्रदः ॥ ९१४८ ॥ 

अकामस्येति मुमृक्षोः । काम्ये हि सर्वागोपसंहारेण यथाशक्तिप्रयोगो- 

पगमात्सामग्रीजन्यतेति, तत्र॒ गुरुतः प्राप्तदीक्षाभिषेकादिः स्वयं च चीर्णविद्यत्रतो 
गुरुः फलप्रदो न पुनस्तथाभूतोऽयं प्रातिभः । अयं हि नियतेर्महिमा यत्नियतादेव 
कारणात्नियतमेव फलं स्यादिति तन्नियतिदशाधिशायिनः साधकस्य कथमेव- 
मन्यथाभावो भवेत्‌ू-इति भावः ॥ १४८ ॥ 


अस्म्रुरवस्तु एतन्न मन्यन्ते-इत्याह-- 
असदेतदिति प्राहुर्गुरवस्तत््वदर्शिनः । 
श्रीसोमानन्दकल्याणभवभूतिपुरोगमाः ॥ ९४९ ॥ 
तथाहि त्रीशिकाशास्त्रविवृतौ तेऽ भ्यधुर्बृधाः । 
तदभिहितमेव पठति- 
सांसिद्धिक यद्विज्ञानं तच्चिन्तारत्नमुच्यते ॥ ९१५० ॥ 
सम्पत्ति का कारण नहीं है--यह कहते है-- 
अन्य लोग कहते हैँ कि एेसा प्रातिभ गुरु (केवल) निष्काम (पुरुष) 
का होता है । काम्य मे सामग्रीजन्यता होती है । इस कारण इसमें 
संस्कारयुक्त गुरु ही उपयुक्त होता है । फल के साध्य होने कं विषय में 
नियति की महिमा निष्क्रिय नहीं रहती । इसलिए अभिषिक्त एवं विद्यात्रत 
का आचरण करनेवाला ही (गुरु) फलप्रद होता है ॥ १४.७-१४८ ॥ 
अकाम = मोक्षेच्छु । काम्य होने मेँ स्वङ्ग के उपसंहार के द्रारा यथाशक्ति 
प्रयोग होने से सामग्रीजन्यता होती है इसलिए वहाँ गुरु से दीक्षा अभिषेक आदि को 
प्राप्त करने वाला ओर स्वयं विद्यात्रत का आचरण करने वाला ही गुरु फलप्रद 
हता है न कि यह प्रातिभ उस प्रकार का है । यह नियति की महिमा है कि 
निश्चित कारण से निश्चित फल होता है तो फिर नियतिदशा के अधिशायी साधक 
का अन्यथाभाव कैसे होगा ॥ १४७-१४८ ॥ 
हमारे गुरु तो इसको नहीं मानते--यह कहते है 
श्री सोमानन्द कल्याण भवभूति आदि तत्त्वदर्शी गुरु कहते हैँ कि 
"यह समीचीन नहीं है । परात्रीशिकाविवरण में उन विद्वानों ने कहा 
है ॥ १४९-१५०- ॥ 
उनके वचन को कहते है- 
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तदभावे तदर्थं तदाहृतं ज्ञानमादृतम्‌ । 


यद्धि प्रातिभं नाम विज्ञानं तत्सर्वशासत्रेषु॒चिन्तामणिप्रायमुच्यते यदस्मा- 
त्काम्यादिसर्वफलसंपत्तिः स्यादिति । तस्य सांसिद्धिकस्य ज्ञानस्य अभवे पुन- 
स्तद्धवदभिमतमाहतं गुर्वादाधेयत्वात्‌ कृत्रिमं ज्ञानमाणवादेः शाम्भव एव द्रारद्रारि 
भावेन विश्रान्त्युपगमात्‌ तदर्थं सांसिद्धिकज्ञानाभिव्यक्तिनिमित्तमेव आदृतम्‌ । येन 
तदेव विश्रान्तिधामतया सर्वत्र प्रधानतया उद्धोष्यते ॥ १५० ॥ 


यदागम इत्याह-- 


एवं यो वेद तत्त्वेन तस्य निर्वाणगामिनी ॥ १५९ ॥ 

दीक्षा भवत्यसन्दिग्धा तिलाज्याहुतिवर्जिता । 

अदृष्टमण्डलोऽप्येवं यः कश्चिद्ेत्ति तत्त्वतः ॥ ९५२ ॥. 

स सिद्धिभाग्भवेन्नित्यं स योगी स च दीक्षितः । 

अविधिज्ञो विधानज्ञो जायते यजनं प्रति ॥ ९१५२ ॥ 
: स्फुटम्‌ । 

ज्ञानं दीक्षादिसंस्कारसतत्वमिति वर्णितम्‌ ॥ १५४ ॥ 


इह यः कश्चित्सांसिद्धिकं ज्ञानं तत्त्वतो वेत्ति, तस्य बाह्यक्रियां विना 
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जो सांसिद्धिक विज्ञान है वह चिन्तामणि कहा जाता है । उसके अभाव 
पे उसके लिए आहत ज्ञान का आदर होता है ॥ -१५०-१५१- ॥ 

जो प्रातिभ विज्ञान है बह सब शास्त्रों मेँ चिन्तामणि जैसा कहा जाता हे 
क्योकि इससे काम्य आदि सब फलों की प्राप्ति होती है । उस = सांसिद्धिक ज्ञान्‌, 
के अभाव मे, वह = आपका अभिमत, आहत = गुरु आदि के द्वारा आधेय होने 
के कारण कृत्रिम, ज्ञान आणव आदि की शाम्भव मे ही द्वाद्रारिं भाव से 
विश्रान्ति होने से, उसके लिए = सांसिद्धिक ज्ञान की अभिव्यक्ति के लिए, 
आदृत है जिससे वहीं विश्रान्तिधाम होने के कारण सर्वत्र प्रधान रूप मे कहा 
जाता है ॥ १५० ॥ 

जैसा कि आगम है-- यह कहते है-- 


जो व्यक्ति इस प्रकार तत्व के साथ जानता है उसकी तिल घी की 
आहति से रहित असन्दिग्ध निर्वाणगामिनी दीक्षा होती है । मण्डल का 
दर्शन न करने वाला भी जो कोई व्यक्ति तात्त्विक रूप से इस प्रकार 
जानता है वह सदा सिद्धिवाला योगी ओर दीक्षित होता है । यज्ञ कौ विधि 
को न जानते हए भी वह विधिज्ञ हो जाता है--इत्यादि त्रीशिकोक्त 
महेश्वर वाक्यों के द्वारा स्पष्टतया कहा गया है कि ज्ञान दीक्षादिसंस्कारतत्त्व 
वाला है ॥ -१५१-१५४ ॥ 


| 
। 
| 
| 
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निःसन्देहा निर्वाणगामिनी दीक्षा स्वत एव भवति । अत एवासौ दीक्षितः सन्‌ 
नित्यं सिद्धिभाग्योगी चेति बाह्यक्रियामजानानो जानानो वा यजनं प्रति जायते 
काम्यादिविषयायां यजिक्रियायां कर्ता भवेत्‌ । एवमाद्यैमहिश्ववक्येर्दीक्षादिसंस्कार- 
सतत्वमेव सांसिद्धिकं ज्ञानमुक्तम्‌ ॥ १५४ ॥ 


यत्पुनर्दक्षादिनिमित्तकं ज्ञानं तज्ज्ञानहीनानाम्‌- इत्याह -- 
ज्ञानोपायस्तु दीक्षादिक्रिया ज्ञानवियोगिनाम्‌ । 
इत्येतदधुनैवास्तां स्वप्रस्तावे भविष्यति ॥ ९५५ ॥ 


अधुनैवास्तामेवेति शक्तिपातविचित्रतानिरूपणावसरे तत््रसङ्गाभावात्‌ । अत 
एवोक्तम्‌ स्वप्रस्तावे भविष्यति इति । स्वप्रस्ताव इति दीक्षाप्रकरणे ॥ १५५ ॥ 


ननु एवं तात्तिकस्य ज्ञानस्य प्रतिभावद्ररुशास्त्रादिलक्षणमपि प्रमाणमभिव्यक्ति- 
निमित्तमस्ति इति किं प्रतिभायामेवेवं भरः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


गुरुशास्त्रप्रमाणादेरप्युपायत्वमञ्जसा । 
प्रतिभा परमेवैषा सर्वकामदुघा यतः ॥ १५६ ॥ 





जो कोई सांसिद्धिक ज्ञान को तत्वतः जानता है उसकी बाह्यक्रिया के बिना 
नि-सन्देह निर्वाणगामिनी दीक्षा स्वयं हो जाती है । इसीलिए यह दीक्षित होकर 
सिद्धियों को नित्य प्राप्त करने वाला ओर योगी (हो जाता है) । यज्ञ के प्रति बाह्य 
क्रिया को न जानते हए भी जानने वाला हो जाता है । अर्थात्‌ काम्य आदि विषय 
वाली यजन क्रिया मे कर्ता हो जाता है । उक्त प्रकार के माहेश्वर वाक्यों के द्रारा 
सांसिद्धिक ज्ञान दीक्षाआदिसंस्कारतत्त्व वाला ही कहा गया है ॥ १५४ ॥ 

ओर जो ज्ञान दीक्षा आदि के कारण प्राप्त होता है वह ज्ञानहीनों के लिए 
है-- यह कहते है 

दीक्षा आदि क्रिया, जो कि ज्ञान का उपाय है, ज्ञानहीन लोगों के लिए 
है । इस समय इतना ही रहने दीजिए । (शेष विचार) अपने प्रस्ताव में 
होगा ॥ १५५ ॥ 

अब रहने ही दीजिए- क्योकि शक्तिपातविचित्रता के निरूपण के अवसर पर 
उसका (= दीक्षा आदि का) प्रसङ्ग नहीं है । इसीलिए कहा गया--अपने प्रस्ताव मे 
होगा । स्वप्रस्ताव में = दीक्षाप्रकरण में ॥ १५५ ॥ 


प्रश्न-प्रतिभा के समान तात्त्विक ज्ञान की भी अभिव्यक्ति का कारण गुरु 
शास्त्र आदि लक्षणों वाला प्रमाण ही है फिर प्रतिभा के ही ऊपर इतना दबाव 
क्यो ?-- यह शङ्का कर कहते है 


गुरु शास्त्र प्रमाण आदि भी समीचीन उपाय हें किन्तु यह प्रतिभा 
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गुवदिः प्रमाणस्यापि परमेव योक्तिकमुपायत्वं सैवास्य विश्रान्तस्थानम्‌-- 
इत्यर्थः । यत इयमेव परत्त्वैक्यापादनेन सर्वाभीष्टसंपत्तिहेतुः--इत्युक्तम्‌ सर्वकाम- 
दुषेति । आणवादेरुपायस्य हि द्रारद्रारिभावेन शाम्भवे प्रतिभात्मनि अविकल्प एव 
ज्ञाने विश्रान्तिरिति असकृदुक्तम्‌ ॥ १५६ ॥ 


अत एवाह- 


उपाययोगक्रमतो निरूपायमथाक्रमम्‌ । 
यद्रूपं तत्परं तत्त्वं तत्र तत्र सुनिश्चितम्‌ ॥ १५७ ॥ 


उपायानामाणवादीनां योगे परस्परस्य संबन्धे य॒ आणवः शाक्तं, शाक्तः 
शांभव इत्यादिरूपः क्रमः तमवलम्ब्य निरुपायमत एव अक्रमं यत््रतिभात्मक 
रूपमुदेति, तदेव परं तत्त्वं तत्र तत्र सर्वशास्त्रेषु सुनिश्चितम्‌ । नात्र कस्यचिद्ि- 
मतिः-- इत्यर्थः ॥ १५७ ॥ 


ननु यद्येवं तत््रतिभस्य गुरोरन्यतः स्वात्मनि संस्कारपरिकल्पनेन 
कोऽर्थः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


यस्तु प्रातिभबाह्यात्मसंस्कारद्वयसुन्दरः । 


सर्वोपरि है क्योकि यह सब इच्छाओं को पूरी करती है ॥ १५६ ॥ 


गुरु आदि प्रमाण भी परम उचित उपाय है अर्थात्‌ वह (प्रतिभा) ही इसका 
विश्रामस्थल है । क्योकि यही परत््ैक्यापादन के द्वार समस्त अभीष्ट की प्राप्ति 
का कारण है--यह कहा गया-- सर्वकामदुघा । आणव आदि उपाय का द्वारद्वारिभाव 
से शाम्भव = प्रतिभा रूप अविकल्प ज्ञान में विश्रान्ति होती है-- यह कई वार कहा 
गयां ॥ १५६ ॥ 


इसीलिए कहते है-- 

उपाययोग के क्रम से निरुपाय तक फलतः क्रमरहित जो रूप है वही 
स्थान-स्थान पर सुनिश्चित किया गया पर तत्त्व हं ॥ १५७ ॥ 

आणव आदि उपायों का योग = परस्पर का सम्बन्ध होने पर जो आणबोपाय 
(की विश्रान्ति) शाक्त में शाक्तोपाय की शाम्भव मे, इत्यादि रूप जो क्रम है उसकं 
आधार पर निरुपाय अत एव क्रमरहित जो प्रतिभात्मक रूप उदित होता है वही 


परम तत्तव तत्र तत्र = सब शास्त्र मे, सुनिश्चित है । अर्थात्‌ इस विषय मे किसी 
को विरोध नहीं है ॥ १५७ ॥ 


्रशन--यदि एेसा है तो प्रातिभ गुरु के दूसरे से अपने अन्दर संस्कार की 
परिकल्पना का क्या अर्थं ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


जो प्रातिभ एवं बाह्य दोनों संस्कारो से सुन्दर है वह अन्योपकार्य न 
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उक्तोऽ नन्योपकार्यत्वात्स साक्षाद्ररदो गुरुः ॥ ९५८ ॥ 
यदुक्तम्‌-- 

“यस्त्वकल्पितरूपोऽपि संवाददृढताकृते । 

अन्यतो ठब्धसंस्कारः स साक्षाद्धैरवायते ।' (४।७७) 


इति ॥ १५८ ॥ 
एवं च प्रतिभापि शक्तिपातस्य बाह्यानामुपायानां वेचित्यात्तरतमभवेनोदियात्‌, 
येन मध्यतीत्रस्यापि शक्तिपातस्य तीत्रादिभेदभित्रत्वं स्यात्‌--इत्याह-- 


स्वमुक्तिमात्रे कस्यापि यावद्विश्चविमोचने । 
प्रतिभोदेति खद्योतरत्नतारेन्दुसूर्यवत्‌ ॥ १५९ ॥ 
अत्र॒ च दृष्टान्तसामर्थ्यादन्तरा यथोत्तरं कतिचिज्जनमोचनेऽपि इति 
लभ्यते ॥ १५९ ॥ 


ननु इह प्रतिभायाः साक्षान्मध्यतीत्रः शक्तिपात: पारिपूरण्ये निमित्तमिति नास्ति 
विमतिः, तदितरद्‌ बाह्यं पुनः कियदनुशीलनादपि प्रातिभत्वं भजेत्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


ततः प्रातिभसंवित्त्यै शास्त्रमस्मत्कृतं त्विदम्‌ । 





होने के कारण साक्षात्‌ बरदायी गुरु कहा गया है ॥ १५८ ॥ 

जैसा कि कहा गया-- 

"जो कि अकल्पित रूप होकर भी संवाद की दृढता के लिए अन्य से संस्कार 
प्राप्त करने वाला होता है वह साक्षात्‌ भैरव होता हे'" ॥ १५८ ॥ 

प्रतिभा भी शक्तिपात के बाह्म उपायों के वैचित्र्य के कारण तरतम भाव से 
उत्पन्न होती है जिससे मध्य तीव्र भी शक्तिपात की (तीव्र) तीव्र आदि भेद से 
भिन्नता होती है--यह कहते है-- 

किसी को केवल अपनी मुक्ति के विषय में (ओर किसी को) विश्च को 
मुक्त कराने के विषय में प्रतिभा खद्योत, मणि, तारा, चन्द्रमा ओर सूर्य कौ 
भोति (क्रम से) उदित होती है ॥ १५९ ॥ 

यहाँ दृष्टान्त के सामर्थ्यं से बीच में यथोत्तर कुछ श्रद्धालुजनों लोगों के मोक्ष मे 
भी (प्रतिभा उदित होती है) यह संकेतित होता है ॥ १५९ ॥ 

प्रश्न प्रतिभा का साक्षात्‌ मध्यतीत्र शक्तिपात पूर्णता मे कारण है--इसमें 
किसी को वैमत्य नही है । किन्तु उससे भिन्न बाह्य कितने अनुशीलन से प्रातिभ 
(ज्ञान) होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 
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योऽभ्यस्येत्स गुरुर्नैव वस्त्वर्था हि विडम्बकाः ॥ ९६० ॥ 


ततस्तरतमभावेन प्रतिभोदयाद्धतोर्यः पुनरिदं श्रीतनतरालोकसंज्ञमस्मत्कृतं शस्त्र 
प्रातिभत्वं॑संवेदयितुमभ्यस्येत्स॒ समनन्तरमेव संपर्णबोधत्वात्‌ प्रतिभो गुरुभवित्‌ 
यदृदृक्पातमात्रात्सर्वोऽप्ययं लोकस्ताद्रप्यमियात्‌ । यदुक्तं प्राक 
“इति सप्ताधिकामेनां त्रिंशतं यः सदा बुधः, 
आदहविकानां समभ्यस्येत्स साक्षाद्धेरवो भवेत्‌ । 
सप्तत्रिंशत्सुसंपूर्णबोधो यद्धेरवो भवेत्‌ । 
किं चित्रमणवोऽप्यस्य दृशा भैरवतामियुः ॥ (१।२८६) 
इति । ननु महतीयं विडम्बना यत्स्वयमेव स्वकृतिं ्रत्येवं प्रशंसा नाम?-- 
इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- नैव वस्त्वर्था हि विडम्बका इति ॥ १६० ॥ 


ननु इदानीमेवोक्तं न कश्िदपि जन्तुः प्रतिभया रिक्त इति, तत्किं तदुदये 
परकीयशास्त्राद्यपेक्षणेन ?--इत्याशङ्कयाह-- 


परोपजीविताबु्या सर्व इत्थं न भासते । 
तदुक्त्या न विना वेत्ति शक्तिपातस्य मान्द्यतः॥ १६९ ॥ 


म 

इस कारण प्रातिभ ज्ञान की प्राप्ति के लिए हमारे द्वारा रचित इस 
शास्र का जो अभ्यास करता है वह गुरु है । निश्चय ही वस्तवर्थं (= 
ग्रन्धोक्तं विषय) विडम्बक (= धोखेबाज) नहीं है ॥ १६० ॥ 


इस कारण = तरतम भाव से प्रतिभा का उदय होने के कारण, जो व्यक्ति 
प्रातिभत्व प्राप्त करने के किए हमारे द्वारा रचित इस तन्त्रालोक नामक शास्र का 
अभ्यास करता है वह तत्काल ही सम्पूर्णं बोध के कारण प्रातिभ गुरु हो जाता है 
जिसके दृष्टिपातमात्र से यह सारा संसार तद्रूप हो जाता है । जैसा कि पहले कहा 
गया- 

"जो विद्वान्‌ इन सैतीस आहिकों का अभ्यास करता है बह साक्षात्‌ भैरव हो 
जाता है । सैतीस आहविकों का सम्पूर्ण ज्ञान करने वाला जब भैरव हो जाता है तो 
इसमे क्या आशर्यं कि जीव भी इस (सम्पूर्णं दृष्टि वाले भैरव) के दृष्टिपात से 
भैरवता को प्राप्त हो जाते है ।' 

प्रश्न-- यह बडी विडम्बना है कि स्वयं ही अपनी रचना के प्रति इस प्रकार 
की प्रशंसा है?-- यह शङ्का कर कहा गया "वस्त्वर्थ विडम्बक नहीं है' ॥ १६० ॥ 

परश्न- अभी-अभी कहा गया कि कोई भी जीव प्रतिभा से रिक्त नही है तो 
फिर उसके उदय मे परकीय शास्त्र आदि की अपेक्षा क्यों ?-यह शङ्का कर 
कहते है-- 

परोपजीविता बुद्धि के द्वारा सब इस प्रकार भासित नहीं होता । 
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यतः खलु परमेव उपजीवितुं प्रवृत्तः सर्व॒ एवोपजीवनान्यथानुपपतत्या 
इत्थमुक्तंन प्रकारेण प्रतिभानवान्‌ तथा न प्रकाशते, यतः शक्तिपातस्य मान्द्ात्‌ 
परोक्तिमन्तरेण न किञ्चिद्रे्ति, सर्वतरैवास्य गुरुशस्त्रपेक्षा--इत्यर्थः ॥ १६९१९ ॥ 
न चैतत्स्वोपज्ञमेव अस्माभिरुक्तम्‌- इत्याह- 
स्फुटमेतच्च शास्त्रेषु तेषु तेषु निरूप्यते । 
तेषु तेषु इत्यनेन सर्वशास्त्राविगीतत्वमस्यार्थस्य उक्तम्‌ ॥ 


एतदेव दर्शयति-- 
किरणायां तथोक्तं च गुरुतः शास्त्रतः स्वतः ॥ ९१६२ ॥ 
ज्ञानयोग्यास्तथा केचिच्चययोग्यास्तथापरे । 

तथाशब्देन च केचिद्योगयोग्याः क्रियायोग्याश्च इत्याक्षिप्तम्‌ । अनेन चैषां 
नियतविषयत्वेनापि शस्त्राद्यपेक्षा--इति कटाक्षितम्‌ ॥ १६२ ॥ 

ननु इदं सिद्धसाधनं यदुरुशास्त्रापेक्षं ज्ञानमुदियादिति । एतद्धि लोकत एव 
न 
शक्तिपात की मन्दता के कारण (मन्द बुद्धि व्यक्ति) उसकी (= दूसरे को) 
उक्ति के बिना (कुक भी) नहीं जानता ॥ १६१ ॥ 

चूंकि दूसरे को ही उपजौवित करने के लिये प्रवृत्त सब लोग उपजीवन की 
अन्यथा अनुपपत्ति के द्वारा इस प्रकार = उक्तं प्रकार से, प्रतिभानवान्‌ प्रकाशित 
नही होते क्योकि शक्तिपात के मन्द होने से परोक्ति कं बिना (वह साधक वर्ग) 
कुछ नहीं जानता अर्थात्‌ इसे सर्वत्र गुरु की अपेक्षा होती है ॥ १६१ ॥ 

हमने इसे स्वोपज्ञ ही नहीं कहा है--यह कहते है 

उन-उन शास्त्रों मे इसका स्पष्ट निरूपण किया गया ॥ १६९- ॥ 

“उन-उन' इस कथन से इस तथ्य का सर्वशास्त्रानुमोदन कहा गया ॥ १६१ ॥ 

इसी को दिखलाते है-- 

किरणसंहिता मे कहा गया--गुरु से शास्त्र से ओर स्वयं । कुछ लोग 
ज्ञान के योग्य होते है उसी प्रकार कुछ लोग चर्या के योग्य होते हँ 
(इसलिये आगम शास्त्र-ज्ञान क्रिया योग ओर चर्या नामक चार पादो वाला 
कहा गया है)॥। -१६२-१६३- ॥ 


“तथा' शब्द से कुछ लोग योग के योग्य ओर (कुछ लोग) क्रिया के योग्य 
है-- यह आक्षिप्त है । इससे यह व्यंग्य है कि नियत विषयवाला होने पर भी 
इनको शास्त्र आदि की अपेक्षा होती है ॥ १६२ ॥ 


्रश्न- यह तो सिद्धसाधन है कि गुरु शास्त्र की अपेक्षा से ज्ञान उत्पन्न होता 
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सिद्धम्‌, किमत्र प्रमाणोपन्यासेन । स्वत एव केषाञ्चिदेतदुदेति इत्यत्र पुनः कि 
प्रमाणम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 
श्रीमन्नम्दिशिखातनत्रे वितत्यैतन्निरूपितम्‌ ॥ ९१६३ ॥ 
प्रश्नोत्तरमुखेनेति तद भग्नं निरूप्यते । 
अभग्नमिति अखण्डम्‌ ॥ १६३ ॥ 


तदेवाह-- 

अनिर्देश्यः शिवस्तत्र कोऽ भ्युपायो निरूप्यताम्‌ ॥ ९१६४ ॥ 

इति प्रश्ने कृते देव्या श्रीमाञ्छभूर््यरूपयत्‌ । 
कोऽभ्युपाय इति अर्थात्साधकस्य, येनानिरदेशयेऽपि शिवे ज्ञानमुदियात्‌ । 

तदुक्त तत्र- 

“अनिर्देश्यः शिवो ह्येवं कथितः परमेश्वरः । 

उपायः कथ्यतां देव भक्तानुग्रहकाम्यया ॥' इति ॥ १६४ ॥ 
किं न्यरूपयत्‌ ?--इत्याह-- 

उपायोऽत्र विवेकेकः स हि हेयं विहापयन्‌ ॥ १६५ ॥ 


त ----~ 
है । यह तो लोक से ही सिद्ध है इसमे प्रमाण की क्या आवश्यकता । कुछ लोगो 
करो स्वतः उत्यन्न हो जाता है इसमे क्या प्रमाण है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

नन्दिशिखा तन्त्र में प्रश्नोत्तर के द्वारा इसका विस्तार से निरूपण 
किया गया है । उसका उसी रूप में (यँ) निरूपण किया जा रहा 
है ॥ -१६३-१६४- ॥ 

अभग्न रूप से = अखण्ड रूप से ॥ १६३ ॥ 

उसी को कहते है- 

शिव अनिर्देश्य है उस विषय में क्या उपाय है 2 बतलाइए-- 
देवी के द्वारा एेसा प्रश्न किए जाने पर भगवान्‌ शङ्कर न 
बतलाया ॥ - १६४- १६५- ॥ 

क्या उपाय--अर्थात्‌ साधक के लिए, जिससे अनिर्देश्य भी शिव के विषय में 
ज्ञान उत्पन्न हो जाय । वही वहाँ कहा गया-- 

हे देव ! इस प्रकार परमेश्वर शिव अनिर्देश्य कहे गये ह । भक्तों के ऊपर 
अनुग्रह की इच्छा से उपाय बताइए!" ॥ १६४ ॥ 

क्या (उपाय) बतलाया--यह कहते है- 


हे सुश्रोणि ! इस विषय में एक मात्र विवेक ही उपाय है । वह हेय 


| १७५ 


ददात्यस्य च सुश्रोणि प्रातिभ ज्ञानमुत्तमम्‌ । 


= विबेकैक इति विवेक एव एकः प्रधानं स्वपरामर्शात्मा विवेकः- इत्यर्थः । 
हेयमिति मायीयभावादि । अस्येति साधकस्य ॥ १६५ ॥ 


ततोऽपि किम्‌ ?--इत्याह-- 


यदा प्रतिभया युक्तस्तदा मुक्तश्च मोचयेत्‌ ॥ ९६६ ॥ 
परशक्तिनिपातेन ध्वस्तमायामलः पुमान्‌ । 

तदुक्तं तत्र-- 
"उपायो देवदेवेशि विवेकस्तत्र॒ वै परः । 
हेयतां चैव संसारे ज्ञात्वा जन्ुर्विमोचयेत्‌ ॥ 
अनित्येऽस्मिच्छिवो द्येक शिवः(नित्यः)सर्वगतः प्रभुः । 
मायीयान्युज्य भावानि यदा भावेन भावयेत्‌ ॥ 
ददात्यस्य च सुश्रोणि प्रातिभं ज्ञानमुत्तमम्‌ । 
यदा प्रातिभसंयुक्तो मुच्यते मोचयेत्तदा ॥ 
परशक्तिनिपातेन ध्वस्तमायामलः पुमान्‌ । 
परं याति पदं यत्र गत्वा भूयो न जायते ॥ इति ॥ १६६ ॥ 


ब र ज 
का त्याग कराता. हभ इस (साधक) का उत्तम प्रातिभ ज्ञान देता 
है ॥ -१६५-१६६- ॥ 

विवेकैक = विवेक ही एक = प्रधान, अर्थात्‌ स्वपरामर्शरूप विवेक । हेय = 
मायीय भाव आदि । इसको = साधक को.॥ १६५ ॥ 

उससे भी क्या होता है ?--यह कहते है- 

पुरुष जब प्रतिभा से युक्त होता है (तब) ध्वस्तमायामल वाला (वह) 
मुक्त होता हआ दूसरे के ऊपर शक्तिपात के द्वारा (दूसरे को) मुक्त कराता 
हे ॥ -१६६-१६७- ॥ 

वही वहाँ कहा गया है-- 

“हे देवदेवेशि ! उस विषय मेँ परविवेक ही उपाय है । संसार मे हेयता को 
जान कर जीव मुक्त होता है । उस अनित्य (संसार) मे एक शिव ही नित्य हे। 
(वह) सर्वगामी ष (जब) मायीय भावों का त्याग कराकर (पुरुष को आत्म) भाव 
से भावित करते ह तब हे सुश्रोणि उस साधक को उत्तम प्रातिभ ज्ञान देते है । 
जब (साधक) प्रातिभ ज्ञान से संयुक्त होकर मुक्त हो जाता है तब ध्वस्त 
मायाम वाला वह पुरुष पर शक्तिनिपात के द्वारा (दूसरों को) मुक्त कराता है । 
फिर वह परम पद को प्राप्त होता' है जहाँ जाकर फिर (संसार में) उत्पन्न नही 
होता ॥ १६६ ॥ 











१७६ श्रीतन्त्रालोकः 


ननु समनन्तरमेव 
"दीक्षयोन्मोच्य देवेशि अध्वबन्धात्सुदारुणात्‌ । 
सर्वज्ञादिगुणांश्ैव शिशोरापादयेद्रुरः ॥' 


इत्यादिना दीक्षया मोक्षः-- इत्युक्तम्‌ । इदानीं तु ॒प्रातिभानमुच्यते इति 
किमेतदुक्तम्‌ ?--इत्याह-- 
ननु प्राग्दीक्षया मोक्षोऽधुना तु प्रातिभात्कथम्‌ ॥ ९१६७ ॥ 
कथमिति उभयोर्मध्यात्कतरत्प्रमाणम्‌--इत्यर्थः । 
तदुक्त तत्र- 
"दीक्षया पूर्वमेवोक्तः पुद्रलस्य भवार्णवात्‌ । 
मोक्षोऽधुना वदस्येवं प्रातिभस्येव तत्कथम्‌ ॥ 


प्रमाणमत्र देवेश प्रातिभं वाऽथ दीक्षणम्‌ । 
एतन्मे वद कामारे स्फुटार्थेन महेश्वर ॥ इति ॥ १६७ ॥ 


एतदप्युत्तरयति परमेश्वरः--इत्याह-- 


इति देव्या कृते प्रे प्रावर्तत विभोर्वचः । 
दीक्षया मुच्यते जन्तुः प्रातिभेन तथा प्रिये ॥ १६८ ॥ 





प्रश्न- अभी पहले- 

हे देवेशि ! गुरु दीक्षा के द्वारा दारुण अध्वबन्धन से मुक्त कराकर शिशु मे 
सर्वज्ञता आदि गुणों का आधान करे ।'' 

इत्यादि के द्वारा दीक्षा से मोक्ष (होता है यह) कहा गया ओर अब प्रातिभ 
ज्ञान से मुक्त होता है यह क्या कहा गया ? यह कहते है-- 

प्रश्न है कि पहले दीक्षा से मोक्ष कहा अब प्रातिभज्ञान से (मोक्ष 
प्राप्ति) कसे (कह रहे है) ? ॥ -१६७ ॥ 

कैसे 2 = दोनों मे से कौन (कथन) प्रामाणिक है । वही कहा गया- 

““पहले पुद्गल “का संसारसागर से मोक्ष दीक्षा के द्वारा कहा गया अब प्रातिभ 
(ज्ञान) को वैसा कहते हो । तो हे देवेश ! (इन दोनों में) कौन सा (कथन) 
प्रमाण है- प्रातिभ अथवा दीक्षा? हे कामारे ! हे महेश्वर ! यह मुञ्चे स्पष्ट 
बतलाइये'' ॥ १६७ ॥ 

परमेश्वर इसका उत्तर देते है- 

इस प्रकार देवी के द्वारा प्रश्न किए जाने पर भगवान्‌ का कथन 
प्रारम्भ हुआ । हे प्रिये ! जीव दीक्षा से ओर प्रातिभ ज्ञान से मुक्त होता 





त्रयोदशमाहिकम्‌ १७७ 
इयान्पुनरनयोर्विशेषः--इत्याह-- 


गु्वायत्ता तु सा दीक्षा बध्यबन्धनमोक्षणे । 
प्रातिभोऽस्य स्वभावस्तु केवली भावसिद्धिदः ॥ ९१६९ ॥ 


बध्यबन्धनमोक्षणनिमित्तं परपेक्षा--इत्यर्थः ॥ ९१६९ ॥ 


ननु किं नामास्य केवलीभावसिद्धया ?-- स्यादित्याह- 


केवलस्य ध्रुवं मुक्तिः परतत्वेन सा ननु । 
नृशक्तिशिवमुक्त हि तत्त्वत्रयमिदं त्वया ॥ ९७० ॥ 
ना बध्यो बन्धने शक्तिः करणं कर्तृतां स्पृशत्‌ । 
शिवः कर्तेति तत्प्रोक्तं सर्वं गुर्वागमादणोः ॥ १७९ ॥ 
पुनर्विविकादुक्त तदुत्तरोत्तरमुच्यताम्‌ । 
कथं विवेकः किं वास्य देवदेव विविच्यते ॥ ९७२ ॥ 
परतत्वेन केवलस्येति केवलपरतच्वात्मा मुक्त एव भवेत्‌--इत्यर्थः । एवमपि 
देवी पुनः प्रश्नयति-- ननु इत्यादि । इह तावन्नरशक्तिशिवात्मकं विश्वमिति सर्व 
शास्त्रेषु उक्तम्‌ । तत्र बन्धनक्रियायां ना नरो बध्यः, कर्मकत्रविशमयी शक्तिश्च 





हे ॥ १६८ ॥ 

इन दोनों मे इतना अन्तर है-- यह कहते है 

बध्य को बन्धन से मुक्त करने मे दीक्षा गुरु के अधीन होती है ओर 
प्रातिभ ज्ञान इस (साधक) का स्वभाव होता है जो कि केवलीभाव की 
सिद्धि देने वाला होता है ॥ १६९ ॥ 

बन्ध्यं का बन्धन से मोक्ष का कारण परपेक्ष है ॥ १६९ ॥ 

प्रश्न- केवलीभाव की सिद्धि से इस (= साधक) का क्या होता है--यह 
कहते है- 

केवल की मुक्ति निश्चित होती है ओर वह पर तत्व के रूप से होती 
है ॥ प्रश्न है कि आप. (= शिव) ने नर शक्ति ओर शिव ये तीन तत्त्व 
बतलाये है । नर बन्ध्य है | कर्तृता का स्पर्श करती हुई शक्ति बन्धन में 
करण है ओर शिव कर्ता है यह सब अणु को गुरु, आगम से 
(प्राप्त होता) है । फिर विवेक से यह होता है वह उत्तरोत्तर होता है । हे 
देवदेव ! तो इस (साधक) को विवेक कैसे होता है ओर किसका विवेचन 
होता है ॥ १७०-१७२ ॥ 

परत्वेन केवलस्य = केवल परतत्त्वात्मा मुक्त ही हो जाता है । देवी पुनः 
प्रश्न करती है- ननु इत्यादि । समस्त शस्त्रं मे विश्च को नर शक्ति शिवात्मक 
१२त.च. 




















१७८ श्रीतन्त्रात्छाकः 


कर्तृतां स्पृशत्करणम्‌. शिवश्च कर्ता इत्यतत्सर्वमणोर्ुरुतश्च शास्त्रतश्चापदश्य- 
तयोक्तम । येनास्य व्रध्यवन्धवन्धयितृविभागावभासपुरःसरं महाज्ञानमुदियात्‌ । 
भयश्र तदेवोत्तगादागमादप्यत्तरमनत्तरं विवेकादुक्तम्‌ । तदस्य साधकस्य कर्थ 
विवकस्तदुत्पादकः प्रकारः. कि वा विवेच्यमित्युच्यता संशयविपययादिव्युदसनन 
निर्णीयताम्‌--इत्यर्थः । तदुक्तम्‌-- 


"तत्वं त्रिविधमाग्ब्यातं नरशक्तिशिवात्सकम्‌ । 
शिवात्मकं सर्वगतं निष्प्रपञ्चमलपकम्‌ ॥ 
तद्धर्मधर्मिणी शक्तिम्त्वयाऽऽख्याता महेश्वर । 
व्न्ध्यबन्धनभावेन नरतत्वमदाहतम्‌ ॥ 
कर्तृत्वे करणत्वे च शक्तित्वं त्वयादितम्‌ । 
तच्च ग॒र्वागमात्साध्यमणुभिश्चादितं स्फुटम्‌ ॥ 
विवेकात्तत्कथं लभ्यं भूय एवाच्यतं त्वया । 
प्रातिभस्य च ज्ञानस्य गुर्वाम्नायागतस्य च ॥ 
रधं किमेतद्दिष्ठं मोहनाय ममाधुना । 
उत्तरोन्तरमस्मात्त॒ स्फुटमाख्याहि शङ्कर ॥ 
यन निःसंणया सिद्धिमक्तिरन्तं भवत्यणा 
क्रथं विवेकः किं वाऽस्य दवदव विविच्यते ॥ इति 


न> गया है । उसमे से बन्धन क्रिया मे ना = नर बन्ध्य है । कर्मकर्तृ कं आवेश 
वाली कर्नता का स्पर्श करने वाली शक्ति करण ह अर शिव कत्तं हे यह सब 
जीव के लिए गरु ओर शास्त्र से उपदेश्य कं रूपम कहा गया ह जिसस इका 
वरन्ध्य-वन्धन-बन्धयितृविभाग कं अवभासन क साथ वाला महाज्ञान्‌ उत्पन्न होता हे। 
परर फिर बही उत्तर = आगम से भी उत्तर = अनुत्तर विवेक स कहा गया हं । 
ना इस साधक को वह विवेक कंसे होता हे उसकी उत्पत्ति कंस हाता ह विवेच्य 
त्रया है इसे बतलराइये = संशय विपर्यय आदि को हटा कर निर्णय कीजिये । 
ब्रह कहा गया- 
तन्व तीन प्रकार का कहा गया हे-नर शक्ति ओर शिव । शिवात्मक तक्तव 
मर्वगत निष्प्रपञ्च ओर निर्लिप्त है । ह महश्चर ¦ तुमन शक्ति को तद्धर्मधर्मिणी (= 
शिव्र के धर्म से धर्म वाली) कहा है । बन्ध्य-बन्धक-भाव सं नरतत््व कहा गया ह । 
तुम्हारे द्वारा कर्तृत्व ओर करणत्व म शक्तितत्व कहा गया ह । वह जीवां कं दरार 
प्रगिति गरु अथवा आगम स साध्य ह । वह विवेक से कैसे प्राप्य हं । आप फिर 
क्रहने हं करि ज्ञान प्रातिभ होता है ओर गुरु तथा शस्त्र स भा प्राप्त हता ह | 
मद्ध माह मे डान कं किए आपने यह दो प्रकार्‌ क्या कहा । दसस उत्तरोत्तर 
(~ प्रातिभ ज्ञान है) हे शङ्कर ! इसे स्पष्टं कहियं जिससं अन्त म जाव का 
नि-सन्देह मक्ति हाती है । हे देवदेव ! विवेक कंसं हाता ह अथवा क्वा विविक्त 
(= पृथक्‌) किया जाता हे ॥ 





त्रयादशमाह्िकम्‌ १७५ 
नृशक्तिशिवमिति गुर्वागमादिति च समाहारे दवनद्रः ॥ १७२ ॥ 
एतच्च निर्णेतुं परमेश्वरः प्रत्युवाच-- इत्याह -- 
इत्युक्ते परमेशान्या जगादादिगुरुः शिवः । 
तदवाह-- 


शिवादितत्तवत्रितयं तदागमवशाहरोः ॥ ९७३ ॥ 
अधरोत्तरगैवकियैः सिद्धं प्रातिभतां व्रजेत्‌ । 


^ 


यन्नाम हि नरशक्तिशिवात्मकं तत्त्वत्रयं तद्ररारागमाच्च प्ररनप्रतिवचनरूपेर्वाक्येः 
सदं यथायथं ता्विकेन रूपेण प्ररोहमुपगतं प्रातिभतां व्रजेत्‌ प्रातिभं ज्ञानमस्य 


जायते--इत्यर्थः ॥ 


ननु प्रातिभत्वं वस्तुसदिति असकृदुक्त तत्कथमिह शिवादित्त्रयमेव गुर्वादि- 
मराहात्म्यात्प्रातिभतां ब्रजेदित्युक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 


दीक्षासिच्छिन्नपाशत्वाद्धावनाभावितस्य हि ॥ १७४ ॥ 
विकासं तत्वमायाति प्रातिभं तदुदाहृतम्‌ । 


नृशक्तिशिव ओर गुरवागमात्‌ यहां समाहार मे द्रन्द्र है ॥ १७२ ॥ 
सका निर्णय करने कं लिए परमेश्वर ने कहा--यह कहते हे- 


परमेशानीं के द्वारा एेसा कहे जाने पर आदि गुरु शिव ने 
कहां ॥ ९७३- ॥ 


न 


वही कहते ह- 
शिव आदि तीन तत्त हैँ वे गुरु एवं आगम के द्वारा प्रश्नोत्तर 
वाके वाक्यों (कं माध्यम) सये सिद्ध होकर प्रातिभ ज्ञान हो जातं 
हं ॥ - १७३- १७४- ॥ 
नर शक्ति शिवरूप जो तीन तत्त्व हं वह गुरु ओर आगम से प्रश्नोत्तर रूप 
वाक्यो के द्वारा सिद्ध = क्रमशः तास्विक रूप से प्ररोह को प्राप्त, होकर प्रातिभता 
क्रो प्राप्त होता है = उस (= साधक) करो प्रातिभ ज्ञान हो जाता हं ॥ 
प्रश्न प्रातिभत्व वस्तुसत्‌ है--यह कं बार कहा गया । तो फिर यहाँ यह | 


क 


नसे कहा गया कि शिव आदि तीन तत्त्व ही गुरु आदि की महिमा से प्रातिभ हा 


जाते है 2--यह शङ्का करः कहते हं-- 

दीक्षा रूपी खड्ग से छिन्नपाश वाला होने के कारण तथा भावना सं 
भावित (साधक) के लिए (उक्त तीन) तत्त्व विकास को प्राप्त होते ह वही 
प्रातिभ कहा गया हे ॥ -१७४- १७५. ॥ 
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यन्नाम॒ हि गुरुतो दीक्षासिच्छिन्नपाशस्य, आगमतश्च भावनाभावितस्य 
साधकस्य वस्तुसदेव प्रतिभातत्त्वं विकस्वरतां यायात्‌, तदवोच्यते प्रातिभं 
ज्ञानमिति । तदुक्तम्‌-- 
'तदागमवशात्साध्यं  गुरुवक्त्रान्महाधिपे । 
शिवशक्तिकरावेशा्रुरुः शिष्यप्रबोधकः ॥ 
अधरोत्तरगैर्वाक्यैः प्रभुशक्त्युपवंहितः । 
तच्छक्त्या सुप्रबुद्धस्य ध्वस्तमायामलस्य च ॥ 
दीक्षासिच्छिन्नपाशस्य भावनाभावितस्य च । 
विकासं तत््वमायाति यत्तज्ज्ञानमिदं प्रिये ॥ 
प्रातिभं तत्समाख्यातं तत्वज्ञानस्य भावनात्‌ । इति ॥ १५७४ ॥ 


एतदव दृष्टन्तोपदर्शनेन हदयङ्गमयति- 


भस्मच्छन्नाग्निवत्स्फौस्यं प्रातिभे गौरवागमात्‌॥ १७५ ॥ 
बीजं कालोप्तसंसिक्त यथा वर्धेत तत्तथा । 
योगयागजपैरुक्तैर्गुरुणा प्रातिभ स्फुटेत्‌ ॥ १७६ ॥ 
यथा हि भस्मच्छन्नोऽग्निर्मुखमारूतादिना स्फुटतां यायात्‌, यथा वा स्वकाल 
एवोप्तं संसिक्तं च बीजमंकुरपल्छवादिरूपतयाभिव्यक्तिमियात्‌, तथा प्रातिभमपि 





जो कि गुरु से (प्राप्त) दीक्षा रूपी तलवार है उससे कटे हए पाश वाला तथा 
आगम से भावना कं द्वारा भावित (साधक) कं लिए वस्तु सत्‌ ही प्रतिभा तत्त 
विकास को प्राप्त होता है वही प्रातिभ ज्ञान कहा जाता है । वही कहा गया- 

महाधिपे ! वह आगम से गुरमुख से तथा शिवशक्ति की ऊषा कं आवेश 

से साध्य होता है । शिष्य का बोध कराने वाला प्रभुशक्ति से उपवृंहित गुरु 
प्रश्नोत्तर वाठ वाक्यो से (ज्ञान को सिद्ध करता हं) । उस शक्ति से सुप्रबुद्ध 
मायामल से रहित, दीक्षा रूपी असि से चिन्नपाश वाले एवं भावनाभावित (साधक) 
के लिए जो तत्त विकास को प्राप्त होता है हे प्रिये ! तत्त्वज्ञान की भावना कं 
कारण बह प्रातिभ ज्ञान कहा गया है ॥ १७४ ॥ 

इसी को दृष्टान्त के द्वारा हृदयङ्गम कराते है-- 


भस्म से ढकी अग्नि के समान गुरु अथवा आगम से प्रातिभ ज्ञान मे 
स्फुटता आती है । जिस प्रकार समय से बोया ओर सीचा गया बीज 
बट्ृता है उसी प्रकार योग याग जप एवं गुरुवाक्य से प्रातिभ ज्ञान स्फुट 
होता है ॥ - १७५- १७६ ॥ 

जिस प्रकार भस्म से आच्छन्न अग्नि मुखमरुत्‌ आदि के द्वारा प्रकट हो जाती 
है अथवा जैसे अपने समय में ही बोया ओर सींचा गया बीज अङ्कुर पल्लव आदि 


~ 





कक 
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ञानं गृरूपदिष्टर्यागयोगादिभिरिति । तदुक्तम्‌- 
' यथाग्निर्भस्मना च्छन्नस्तदपास्येन्धनेन्धितः । 
समीरणबलाविष्टो भूरितेजा वरानने ॥ 
प्रभविष्णुः प्रकाशार्चिरिवमेतद्धवेत्स्फुटम्‌ ।' इति । 
'यथोप्तं कालतो बीजं तत्सुसिक्तमथ क्रमात्‌। 
अंकुरेः पल्लवैराढयं तत्पुष्पादिफलान्वितम्‌ ॥ 
व्यापकं विटपं तद्रदरुरुतः प्रातिभं प्रिये । 
ट्ति च ॥ १७६ ॥ 


एवं गुर्वाम्नायगतं प्रातिभं ज्ञानं निरूप्य, पात्रोपकृतं तदेव स्वाभाविकं 
निरूपयितुं प्रथमं तावद्िवेकस्यैव स्वरूपम्‌ निरूपयति-- 
विवेकोऽ तीद्धियस्त्वेष यदायाति विवेचनम्‌ । 
पशुपाशपतिज्ञानं स्वयं निभसिते तदा ॥ १७७ ॥ 
प्रातिभे तु समायाते ज्ञानमन्यत्तु॒सेन््रियम्‌ । 
वागक्षिश्रुतिगम्यं चाप्यन्यापेक्ष वरानने ॥ ९७८ ॥ 
तत्त्यजेद्‌ बुद्धिमास्थाय प्रदीपं तु यथा दिवा। 





के रूप में अभिव्यक्ति को प्राप्त होता है उसी प्रकार प्रातिभ भी ज्ञान गुरूपदेश याग 
योग आदि के द्वारा (स्फुट होता है) । (प्रथम दृष्टान्त प्रतिभ के उल्लास का अक्रम 
परागं ओर द्वितीय दृष्टान्त क्रमिकमार्ग) वही कहा गया- 

“हे वरानने जैसे भस्म से आच्छन्न अग्नि उस (भस्म) को हटाकर इन्धनं से 
दीप्त तथा वायु के बल से आविष्ट होकर अत्यन्त तेजस्वी हो जाती है उसी प्रकार 
प्रभविष्णु प्रकाश की यह ज्वाला (= प्रतिभा) भी स्फुट होती है ।' 

ओर 

“जैसे समय से बोया गया तथा सुसिक्त बीज क्रमशः अङ्कुर पल्लवो से समृद्ध 
होता हआ पुष्प फल आदि से युक्त होकर बड़ा वृक्ष बन जाता है । हे प्रिये ! 
उसी प्रकार गुरु के कारण प्रातिभ (ज्ञान उल्लसित होता है)" ॥ १७६ ॥ 

इस प्रकार गुरु ओर शास्त्र से प्राप्त प्रातिभ ज्ञान का निरूपण कर पात्रोपकृत 
(= पात्र की योग्यता के अनुसार) उसी को स्वाभाविक रूप मे बतलाने के किए 
पहले विवेक के ही स्वरूप को बतलाते है-- 


जब यह अतीन्द्रिय ज्ञान विवेक को प्राप्त होता है तब पशु पाश ओर 
पति का ज्ञान स्वयं भासितं होने लगता है । हे वरानने ! प्रातिभ ज्ञान के 
उत्पन्न होने पर बुद्धिमान्‌ को चाहिये कि वह सम्यक्‌ ज्ञान में स्थित 
होकर वाक्‌ चक्षु श्रोत्र से उत्पन्न तथा अन्यापेक्ष अन्य ज्ञान का त्याग 
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यः पुनरतीन्द्रियः प्रमाणागोचर एष संविल्लक्षणोऽर्थो विचारपदवीमध्युपेयात्‌ 
स॒ स्वपरामर्शत्मा विवेको नाम, यत्तस्मिन्सति स्वयमनन्यापेक्षमेव बध्यबन्ध- 
बन्धयितृविषयं प्रातिभं ज्ञानं परिस्ुरेत्‌, यस्मिन्नभ्युदिते दिनकृत्स्थानीयां बुद्धिं 
सम्यण्ञानमास्थाय प्रदीपमिव दिने तदन्यत्सकुचितं ज्ञानं वागुपलक्षतः कर्मेन्द्ियै- 
रकषिश्रुतयुपलक्षतै्बधन्द्रियश्च गम्यं सेन्दरियमन्तःकरणैर्गम्यं च, अत एवान्यापेकष 
त्यजेत्‌ । एतदवधीरणेन महाप्रकाश एव विश्रान्तो भवेत्‌--इत्यर्थः । | 


तदुक्तम्‌-- 
“विवेकोऽ तीन्दरिये भावे यदायाति विवेचनम्‌ । 
पशुपाशपतिज्ञानं स्वयमेति विचारताम्‌ ॥ 
प्रातिभे तु समायाते ज्ञानमन्यत्तु सेन्द्रियम्‌ । 
वाग्षिशरुतिगम्यं तु अन्यापेक्षं वरानने ॥ 
तत्त्यज्येद्‌ बुद्धिमास्थाय प्रदीपं तु यथा दिवा । इति ॥ 

अत एवास्यार्वाग्दशिविलक्षण्यमपि जायते-इत्याह-- 
्राुर्भूतविवेकस्य स्याच्चिदिन्दरियगोचरे ॥ ९७९ ॥ 


1 
कर दे जैसे कि (दिन) दिन के आने पर दीपक का (त्याग कर देते 
है) ॥ १७७-१७९- ॥ 

जो अतीन्द्रिय, प्रमाणो का अविषय, यह संविदरूप अर्थ विचारपदवी को प्राप्त 
होता है बह स्वपरामर्शरूप विवेक होता है । उसके होने पर स्वयं अनन्यपिश्च 
बन्ध्यबन्धनबन्धयितृविषयक प्रातिभ ज्ञान स्फुरित होता है जिसके उदित होने एर 
(साधक को चाहिये कि वह) सूर्यस्थानीया बुद्धि = सम्यक्‌ ज्ञान, मे स्थित होक 
दिन मे दीपक के समान उससे भिन्न संकुचित ज्ञान वाग्‌ से उपलक्षित कर्मन्द्िये 
तथा चक्ष श्रोत्र से उपलक्षित ज्ञानन्दरियो से गम्य सेन्द्रिय, तथा अन्तःकरणं से गम्य 
इसलिए अन्यापेक्ष (ज्ञान) का त्याग कर्‌ दे अर्थात्‌ इसके तिरस्कार से महाप्रकाश पे 
ही विश्रान्त हो जाय । वही कहा गया- 

“जब अतीन्द्रिय भाव विवेचन को प्राप्त होता है । (उस समय) पशु पाश 
पति का ज्ञान स्वयं विचारता को प्राप्त होता है । (यही) विवेक हे । प्रातिभ (ज्ञान) 
के आने पर हे वरानने ! अन्य कर्मेन्द्रिय ज्ञानेन्द्रियजन्य सेन्द्रिय ज्ञान तथा अन्यपिशष 
ज्ञान को (साधक) बुद्धि मेँ स्थित होकर (उसी प्रकार) छोड़ दे जैसे दिन के आने + 
पर (मनुष्य) दीपक को छोड़ देता है ॥ 

इसीलिए इस (साधक) के अन्दर स्थुलबुद्धि वालों कौ अपेक्षा वैलक्षण्य भी 
उत्पन्न होता है--यह कहते है-- 

जिसे विवेक उत्पन्न हो गया है उसको ज्ञानेन्द्रिय के विषय म 


& १८३ 


दूराच्छृत्यादिवेधादिवृद्धिक्रौडाविचित्रिता । 
्रदुर्भृतविवेकस्य हि साधकस्य शब्दादाविन्द्रियार्थं विषय दृगच्छत्यादि- 
विचित्रिता चित्‌ स्यात्‌ देशकालाकारविप्रकृष्टादिविषया संवित्तिरस्य जायत--इत्यर्थः। 
तदुक्तम्‌-- 
परादुर्भूतविवेकस्य लक्षणं _ यत््वर्तते । 
तथा ते कथयिष्यामि येन येनेन्दरियिण तु ॥ 
साध्यं यत्तस्य तस्यैवं पाटवं जायते भृशम्‌ । 
दूराच्छवणविज्ञान मननं चावलाकनम्‌ ॥ इति ॥ 
'क्रीडाकर्माण्यथोक्तानि सर्वत््रोदितानि तु । 
क्षणेनानुभवत्तानि शक्तिज्ञानोपवृंहितः ॥ 
षटचक्रं षोडशाधारं कुटं जानाति सुव्रते । 
मन्त्रवेधादि कुरुते स्वस्थावशादिकानि तु ॥ 
क्षणादन्यानि विशते पुराणि नगनन्दिनि । इति च ॥ 
ररूढविवेकस्यास्य पुनरेवं सिद्धिषु ॒वैमुख्यात्परसंवद्िश्रान्तिरेव भवत्‌-- 


इत्याह- 
सर्वभावविवेकात्तु सर्वभावपराङ्मुखः ॥ ९८० ॥ 


ऋ 
दूरश्रवण दूरवेद्य आदि वृद्धि एवं क्रीड़ा की विचित्रता वाटी (चित्‌) प्राप्त 
हाती हे ॥ -१७९-१८०- ॥ 

उत्न्रविवेक वाले साधक की शब्द आदि इन्द्रिय विषयो मे दूर स श्रवण आदि 
से विचित्रितं चित्‌ उत्यन्न होती है अर्थात्‌ देश का आकार दूर आदि -विषथक 
संवित्‌ इसके अन्दर उत्यत्न होती है । वही कहा गया-- 

-.उत्यन्रविवेक वाठे (पुरुष) का जो लक्षण होता हे वह ( मे) तुमसे कहता हूं । 
जिम.-जिम इन्द्रिय से (जिसका) जो-जो विषय साध्य होता है उस-उस (इन्द्रिय) म 
अत्यधिक पटुता उत्पन्न हो जाती है (जैसे) दूर से श्रवण, ज्ञान, मनन ओर 
ट्णन । 

..कतिज्ञान से संवर्धितं यह (साधक) समस्त तन्त्रो मे कथित उन क्रीड़ाकरमो 
करा एक क्षण मे अनुभव कर ठेता है । हे सुव्रते ! (वह) छ चक्र सोटह आधार 
(= पदम) ओर कु (= क्रम) को जानता है । मन्त्रवेध, स्वस्थभाव ओर अपने 
ऊपर या अन्य के ऊपर अन्य का या अपना आवेश आदि करता है । हे पार्वति ! 
वह एक क्षण मे दूसरे शरीर (देशों नगो) मे प्रवेश कर जाता हं ॥ 


प्ररुढ विवेकं वाके इस (साधक) के सिद्धियों से विरक्त हाने से (उसकी) पर 
संविद्‌ मे विश्रान्ति ही हो जाती ह-- यह कहतं के 


सर्वं भाव क विवेक के कारण सर्वभावपराङ्मुख, क्रोड़ाओं कं विषय मे 








श्रोतन्त्रालोकः 


क्रीडासु सुविरक्तात्मा शिवभावैक भावितः । 

माहात्म्यमेतत्सुश्रोणि प्रातिभस्य विधीयते ॥ ९८९ ॥ 
स्वच्छायादर्शवत्पश्येद्‌ बहिरन्तर्गतं शिवम्‌ । 

इह खल्ुं सर्वेषां भावानां संविदेव सतत्वम्‌, न तु बाह्यं 
किञ्चिन्नीठादिरूपत्वमित्येवमात्मकाद्विवेकात्त्ैवश्यहीनोऽत एव परपुरप्रवेशादिग्रायासु 
क्रोदासु विरक्तात्मत्वात्परप्रकाशमय्यां शिवसत्तायामेव प्राधान्येन विश्रान्तो यन दर्पण 
इव विम्बप्रतिविम्बोदयात्मना स्वं सर्वत्र शिवमेव बहिरन्तर्गतं पश्येत्तदेकघनाकारतया 
विश्रं॑सा्षात्कुर्यात्‌--इत्यर्थः । ननु कथमेकदैवायं बहिरन्तश्च शिवं दष्ट 
एक्नुयात्‌ 7 --इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- प्रातिभस्यैतन्माहात्म्यं विधीयते इति ॥ 








एवं चास्य हयमुपादेयं वा किञ्चिन्नास्ति इत्ययमकिञ्चित्करीषु परिमितासु 
सिद्धिषु निवन्धनभृतं प्रतिनियतं ध्यानाद्यपहाय परामेव संविदं परं परामृशेत्‌- 


इत्याह-- 


हेयोपादेयतत्त्वज्स्तदा ध्यायेन्निजां चितिम्‌ ॥ १८२ ॥ 
तदति प्रातिभस्यैवं माहात्म्ये सति--इत्यर्थः । 


तदुक्तम्‌-- 


विरक्त (वह साधक) शिवभाव से भावित हो जाता है । हे सुश्रोणि ! यह 
प्रातिभ ज्ञान का माहात्म्य है कि वह अपनी छाया से युक्त दर्पण के समान 
शिव को बाहर ओर भीतर दोनों ओर देखता है ॥ -१८०-१८२- ॥ 

समस्त भावो का तत्व संविद्‌ ही है न कि ब्राह्म कुछ नी आदि रूप हे'- 
दम प्रकार कं विवेक से इसकी अधीनता से रहित इसलिए परपुरप्रवेश आदिवाली 
क्राडाओ के प्रति विरक्त होने से (साधक) परप्रकाशमयी शिवसत्ता मेँ ही प्रधान रूप 
स विश्रान्त हाता है जिससे दर्पण के समान बिम्बप्रतिबिम्ब के उदय से अपने को 
मर्वत्र बाह्याभ्यन्तर शिव ही जानता है अर्थात्‌ उस (शिव) के घनाकार के रूण में 
विश्च का साक्षात्कार करता है । प्रश्न है कि यह एक ही बार बाहर ओर भीतर 
दानो जगह शिव को कैसे देख सकता है ?-- यह शङ्का कर कहा गया-- यह प्रातिभ 
ज्ञान का माहात्म्य है ॥ 

इस प्रकार इसके ल्य कुछ भी हेय उपादेय नहीं रहता । इसलिये यह 
अकिञ्चित्‌करी परिमित सिद्धियों के कारणभूत निश्चित ध्यान आदि को छोडकर परा 
संविद्‌ का पूर्ण रूप से परामर्श करता है-- यह कहते है-- 


हेय उपदेय के तत्तव को जानने वाला (वह) उस समय अपनी चित्‌ 
शक्ति का ध्यान करता है ॥ -१८२ ॥ 


उस समय = प्रातिभ का एेसा माहात्म्य होने पर । वही कहा गया- 





त्रयोदशमाहिकम्‌ । ८५ 


'सर्वभावविवेकेन सर्वभावपराङ्मुखः । 

विवेकी सुविरक्तात्मा शिवभावैकतत्परः ॥ 
प्राकाम्यमेतत्सुश्रोणि प्रातिभस्य विधीयते ।' इति । 
"यथादर्शगतां च्छायां पश्यति स्वां तथा प्रिये । 
बहिरन्तःस्थितं देवं शिवं सर्वगतं विभुम्‌ ॥ इति । 
'स्वघेन्द्रजालवत्सर्व सिद्धियोगं विभावयेत्‌ । 

दृष्टैववं लक्षणं भद्रे प्रातिभस्य तु साधकः ॥ 
हेयोपादेयतत््वज्ञस्तदा ध्यायेच्छिवं विभुम्‌ ।' इति च । 


ननु अकिञ्चित्कर्यश्चेत्सिद्धयस्तत्किमर्थमुक्ताः ? -- इत्याशङ्क्याह -- 


सिद्धिजालं हि कथितं परप्रत्ययकारणम्‌ । 
इहैव सिद्धाः कायान्ते मुच्येरन्निति भावनात्‌ ॥ ९१८३ ॥ 


सिद्धिर्हि नाम परेषां प्रत्ययमात्रम्‌, अन्यथा देहान्ते मुक्तिरिति कस्य 
समाश्वासः स्यात्‌ ॥ १८३ ॥ 


यस्य॒ पुनः परप्रत्ययानपेक्षत्वेन परतत्त्व एव॒ भावनादा्ढ्य स॒ जीवन्नेव 
मुक्तः--इत्याह-- 


"'हे सुश्रोणि ! समस्त पदार्थो के विवेक से सर्वभावपराङ्मुख विवेकी विरक्तात्मा 
(बह साधक) केवल शिवभाव मे तत्पर होता है । यह प्रातिभज्ञान का माहात्म्य 
है ॥'' 

हे प्रिये ! जैसे (कोई व्यक्ति) दर्पणगत अपनी छाया को देखता है उसी 
प्रकार (साधक) व्यापक सर्वगामी शिव को बाहर ओर भीतर स्थित देखता है ।'' 

“समस्त सिद्धिलाभ को स्वप्न अथवा इन्द्रजाल की भति समडमता है । हे 
भद्र ! प्रातिभ का यह लक्षण देख कर हेयोपादेय तत्त्व का ज्ञाता तब व्यापक शिव 
का ध्यान करे" ॥ १८२ ॥ 


प्रश्न-- यदि सिद्धिर्यां अकिञ्चितृकरी है तो उनका कथन क्यो किया गया 2-- 
यह शङ्का कर कहते है- 

सिद्धिजाल को दूसरे को विश्वास दिलाने का कारण कहा गया है कि 
इस प्रकार की भावना करने से सिद्ध लोग इसी जीवन मे काया का अन्त 
होने पर मुक्त हो जाते है ॥ १८३ ॥ 
` सिद्धि दूसरो कं लिए विश्वास मात्र है । अन्यथा शरीर का अन्त होने पर मुक्ति 
होती है यह किसको विश्रास होगा ॥ १८३ ॥ 


ओर जिसकी बिना परप्रत्यय की अपेक्षा के परतत्त्व मे भावना दृढ हो जाती है 
वह जीवित रहते मक्त हो जाता है-- यह कहते है- 




















श्रोतन्त्राव्याक 


पर भावनदाढर्यात्त जीवन्मुक्तो निगद्यते । 
एतदवापमंहग्ति-- 
एतत्ते प्रातिभे भेदे लक्षणं समुदाहतम्‌ ॥ १८४ ॥ 
अत्र च न कंवलमेतदेव लक्षणं याव्रदन्यदपि--इत्याह-- 
शापानुग्रहकार्येषु तथाभ्यासेन शक्ता । 
शक्ततेत्यर्थात््रादरभृतविवेकस्य । प्ररूढविवेको हि क्रोडाप्रायासु सिद्धिषु 
अनास द्गान्माध्यस्थ्यमवलम्बमानः परतत्त्व एव विश्रान्ता येनासौ स्वयं मुक्तः सन्‌ 
परानपि माचयेत्‌ ॥ १८४ ॥ 
तदाह- 
तेषुदासीनतायां तु मुच्यते मोचयेत्परान्‌ ॥ १८५ ॥ 
नन्वात्मा स्वत एव शुद्धबोधस्वभाव इति किं नामास्यावशिष्यते यत्प्रतिभा 
कुर्यादिति किं तयास्य ? --इत्याशङ्कयाह-- 
भूतेन्दरियादियोगेन बद्धोऽ णुः संसरेद्‌ धरुवम्‌। 
स एव प्रतिभायुक्तः शक्तितत्त्वं निगद्यते ॥ ९८६ ॥ 


__ --- ~ 
परतत््व मे भावना के दृढ होने से जीवन्मुक्त कहा जाता हे ॥ १८४-॥ 
इसी का उपसंहार करते हे-- 
प्रातिभ भेद में तुमको यह लक्षण बतलाया ॥ -१८४ ॥ 
डस विषय में केवर यही लक्षण नही है बल्कि दूसरा भी है--यह कहत ह-- 
उस प्रकार के अभ्यास से (साधक) को शाप दने तथा अनुग्रह करन 
जेसे कार्या मे शक्ति प्राप्त हाती हं ॥ १८५- ॥ 
शन्तता--उत्यतन्र॒विवेकवाटे (पुरुष) को प्ररूढ विवेकी (पुरुष) क्रीडा 
प्राय सिद्धयो मे अनासक्तं हीने के कारण तटस्थता को प्राप्त हाता हआ 
परत्व मे विश्राम करता है जिस कारण यह स्वयं मुक्त हाकर दूमरां को भी मुक्त 
कररता ह ॥ १८४ ॥ 

यह कहत है- 

उनके (= सिद्धिजाल के) विषय में उदासीनता होने पर (साधक 
स्वयं ) मुक्त होता है ओर दूसरों को मुक्त कराता है ॥ -१८५ ॥ 

प्रश्न-- आत्मा स्वयं शुद्ध बोध रूप है फिर इसके लिए क्या शेष बचता हं 
जिसे उह प्रतिभा के द्रारा करता है अर्थात्‌ उस (प्रतिभा) से इसका क्या मतलब 


-- यह शङ्का कर कहते है- 


& १८७ 


तत्पातावेशतो मुक्तः शिव एव भवार्णवात्‌। 


स॒ एव भृतेन्द्रियादियुक्तो बद्धोऽणुः प्रतिभया युक्तः ्रादुर्भृतविवेकश्त्‌ 
तच्छक्तितत्तं निगद्यते शृद्धविद्यादशाधिशायी भवेत्‌ येन तदनुग्रहनिग्रहाद्यनेक- 
कार्यकरणप्रबणतामियात्‌ । तत्रैव छब्धप्ररोहः पुनरसौ भवार्णवान्मुक्तः शिव एव 
तथाणुरूपतावधीरणेन शक्तिनिःश्रेणिकाक्रमणक्रमेण परधाराधिरोहितया परस्यामेव 
संविदि विश्रान्तो भवेत्‌--इत्यर्थः । एतेन चोद्यसमाधानाभ्यामुपक्रान्तं नरशक्ति 
शावात्मकं ततत्रयमेव प्रातिभविज्ञानात्मकतां यायादिति निर्वाहितम्‌ । तदुक्तम्‌-- 


"यदा देवि महान्स्थुलो गुणत्रयसमन्वितः । 
भृतेन्द्रियादियोगेन बध्यते  चाप्यणुस्तदा ॥ 
संसारे संसरेत्तन बद्धोऽणुर्वरवर्णिनि । 
स एव॒ प्रतिभायुक्तः शक्तितत््वं॑ निगद्यते ॥ 
तत्पातावेशतो जन्तुरमुच्यते तु भवार्णवात्‌ । 
हित्वा कारणषट्कं तु शिवतत्त्वे लयं त्रजेत्‌ ॥ 
इति ते सर्वमाख्यातं यथाभेदद्रयं॑प्रिये ।' इति ॥ 





महाभूत इन्द्रिय आदि कं योग से बद्ध जीव निश्चित रूप से संसरण 
(= संसार मे आवागमन) करता है । वही प्रतिभा से युक्त होकर शक्तिततत्व 
कहा जाता है । उस (शक्तिपात) के आवेश के कारण संसारसागर से मुक्त 
हआ वह शिव ही हो जाता है ॥ १८७- ॥ 


वही भृत इन्द्रिय आदि से युक्त होकर बद्ध जीव होता हं । यदि प्रतिभा से 
यक्त होकर उत्पन्नविवेक वाला होता है तो (वह) शक्तितत््व कहा जाता है अर्थात्‌ 
(वह) शुद्ध विद्या की दशा मेँ पंच जाता हं जिस कारण उस अनुग्रह निग्रह आदि 
अनेक कार्य को करने मे पटुता प्राप्त करता है । उसी मेँ ओर प्रढ़ होकर फिर 
यह संसारार्णव से मुक्तं होकर शिव ही हो जाता है । अर्थात्‌ उस प्रकार की 
अणुरूपता ऊँ त्याग के द्वारा शक्तिरूपी सीटी पर चदृकर परधाराधिरोहण के द्रारा 
परसंविद्‌ मे विश्रान्त हा जाता है । इस शङ्का समाधान के द्वारा यह बतलाया गया 
कि नर शक्ति ओर शिव रूप तीन तत्व ही प्रातिभ विज्ञान हो जाते है । वही कहा 
गया-- 


“हे देवि ! जव अणु, महान्‌ स्थुल तीनों गुणों (= सत्त रजम्‌ तमस्‌) से युक्त 
होकर भृत इन्द्रिय आदि से योग से बन्धन मं पड़ता है तब वह संसार मं संसरण 
करता है । हे वरवर्णिनि ! इस कारण वह बद्ध जीव (कहलाता हे) । प्रतिभा से 
यक्त वही शक्तितत्त्व कहा जाता है । उसके (= शक्ति के) पात के आवेश कं 
कारण जीव संसार सागर से मुक्त हो जाता है । छ कारणों का त्याग करकं (वह) 
शिव तत्व मे लीन हो जाता है । हे प्रिये ! जिस प्रकार (प्रतिभा का) दो भद होता 
दै वह सब तुमसे कह दिया गया ॥ 
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एवमुपपादितेऽपि प्रातिभस्य द्धे देवी पुनः प्रशनयति-- 
नन्वाचायत्विन्दियं  तज्जञानमुक्तमतीन्द्रियम्‌ ॥ १८७ ॥ 
विवेकजं च तद्बुद्ध्या तत्कथं स्यान्निरिन्द्रियम्‌ । 
इह तावद्रीरवं॑ज्ञान॒॑बुद्धयान्तःकरणनिर्वतयतवात्सेन्द्रियमुक्त्‌, विवेकजं च 
तच्निरिन्द्ियम्‌ । तत्र तद्विवेकजं ज्ञानं "बुद्धिमास्थाय' इत्याद्यक्तया बुद्ध्योपलक्षित- 
मपि कथं निरिन्द्रियं स्यात्‌ शशविषाणवदत्यन्तमसदेव-- इत्यर्थः । तदुक्तम्‌-- 
“सेन्द्रियं चैव॒ गुरुतो ज्ञानमुक्तमतीन्द्रियम्‌ । 
विवेकजन्म नो बुद्धया विना देव प्रवर्तते ॥ 
निरिन्दरियत्वं तु कथं प्रोच्यते तस्य शङ्कर । 
एतच्छशविषाणेन प्रतिभाति समं मम ॥ इति ॥ 
एवमुक्तश्च भगवान्‌ प्रत्युवाच इत्याह -- 


इति पृष्टोऽ भ्यधात्स्वान्तधियोजब्यिक वासनात्‌ ॥ ९८८ ॥ 
अक्षत्वं प्रविवेकेन तच्छित्तौ भासकः शिवः । 


इह मनोबुद्योर्जाङ्यैकलक्षणात्संस्कारादुल्लसता परस्परस्य सङ्ल्प्यादध्यवसे- 


प्रातिभ ज्ञान के दो भेद के उपपादित होने पर भी देवी पुनः प्रश्न करती है- 


प्रशन है कि आचार्य से (प्राप्त) ज्ञान सेन्द्रिय कहा गया ओर वही 
विवेक से उत्पन्न होने पर अतीन्द्रिय । वह (विवेकज भी ज्ञान) बुद्धि से 
उत्पन्न होता है फिर भी वह निरिन्द्रिय कंसे है? ॥ -१८७-१८८. ॥ 

गुरु से प्राप्य ज्ञान बुद्धि = अन्तःकरण, से निर्वर्त्य होने के कारण सेन्द्रिय 
कहा गया है । ओर विवेकज वह निरिन्दरिय । एेसे मे वह = विवेकज ज्ञान 
"ुद्धिमास्थाय' इत्यादि उक्ति के अनुसार बुद्धि से उपलक्षित होकर भी कैसे 


निरिन्द्रियं होगा अर्थात्‌ वह शशशृङ्ग की भाति अत्यन्त असत्‌ ही है । वही कहा 
गया-- 

“गुरु से (प्राप्त ज्ञान) सेन्द्रिय कहा गया ओर विवेकज अतीन्द्रिय । हे देव ! 
बिना बुद्धि कं (वह विवेकज) उत्पन्न नहीं होता । हे शङ्कर ! फिर. वह निरिन्द्रिय 
कैसे कहा जाता है । मुञ्े तो यह शशविषाणवत्‌ गता है ॥ 

एेसा कहे गये भगवान्‌ ने उत्तर दिया-- यह कहते है- 

सा पृकठे गये (शिव ने) कहा--जाञ्य से वासित होने के कारण मन 
ओर बुद्धि इन्द्रिय हे । प्रकृष्ट विवेक क द्वारा उस (जाड्य) का नाश होने 
पर शिव ही भासक हो जाते हे ॥ -१८८- १८९ ॥ 


मन ओर बुद्धि का, जाड्य लक्षण वाले संस्कार से उल्लसित होने तथा परस्पर 
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याच्च विषयातपरकृष्टेन भेदेन अक्षत्वमिन्दरियत्वं यतोऽनयोर्बन्धकत्वम्‌ । तस्य च 
जाङ्यसंस्कारकारणस्य भेदस्यावृत््या यथोक्तस्वरूपतया प्रकृष्टेन विवेकंन च्छित्तौ 
निवृत्तौ शिव एव भासको निरिन्द्रिया संविदेव सर्वतः समुज्जृम्भत इति सिद्धं 
विवेकजस्य ज्ञानस्यातीन्दियत्वम्‌ ॥ 
ननु जाङ्यात्मैव संस्कारो भेदनिबन्धनमिति केनोक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
संस्कारः सर्वभावानां परता परिकीर्तिता ॥ ९१८९ ॥ 
परतेति भिन्नता--इत्यर्थः । परिकीर्तितेति सर्वैः । यदभिप्रायेणैव प्राक्‌ 
` परिच्छिननप्रकाशत्वं जडस्य किल लक्षणम्‌ ।' (३।१०१) 
इत्याद्युक्तम्‌ । तदुक्तम्‌- 
"इन्द्रियत्वं मनोबुद्धयोर्वासनातः सुरेश्वरि । 
जडत्वाततेषु तद्धावादिन्दियत्वं तु बन्धकम्‌ ॥ 
विवेकयुक्तया तच्छेदः शिवतत््वप्रकाशकः । 
संस्कारः सर्वभावानां परता परिकीर्तिता ॥' इति ॥ १८९ ॥ 


सा चेह नास्ति-इत्याह-- 
मनोबुद्धी न भिन्ने तु कस्मिश्चित्कारणान्तरे । 


सङ्कल्प्य ओर अध्यवसेय विषय के कारण प्रकृष्ट भेद से अशक्षत्व = इन्द्रियत्वं है 
इसी कारण ये दोनों बन्धक होते है । ओर उस जाङ्यसंस्कारकारण वाले भेद का, 
आवृत्ति से (= बारंबार) यथोक्त रूप से प्रकृष्ट विवेक के द्रारा छित्ति = निवृत्ति, 
होने पर शिव ही भासक हो जाते है । निरिन्द्रियं संविद्‌ ही सब प्रकार से 
देदीप्यमान हो रही है । इस प्रकार विवेकज ज्ञान का अतीन्द्रियत्व सिद्ध होता है ॥ 

प्रश्न- जाङ्यात्मक संस्कार ही भेद का कारण होता है-एेसा किस कारण से 
कहागया ?-- यहा शङ्का कर कहते है 


संस्कार समस्त भावों की परता कही गयी है ॥ -१८९ ॥ 


परता = भिन्नता । कही गयी-सबके द्वारा । जिस अभिप्राय से पह 
"परिच्छिन्न प्रकाशता ही जड का लक्षण है ।' 

इत्यादि कहा गया । वही कहा गया-- 

हे पुष रेश्वरि ! मन ओर बुद्धि का इन्द्रियत्वं वासना के कारण होता है जड होने 
से उनमें वैसा भाव होने के कारण इन्द्रियत्व बन्धक होता है । विवेकं की युक्ति से 
उस संस्कार का नाश शिवतत्त का प्रकाशक होता है । संस्कार ही समस्त पदार्थो 
की परता कही गयी हे" ॥ १८९ ॥ 


ओर बह यहाँ नही है-- यह कहते है-- 
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विवेके कारणे ह्यते प्रभुशक्त्युपवंहिते ॥ ९९० ॥ 
इह॒ हि मनोबुद्धी मृककारणे विवेके समुल्लसति कस्मिधिच्छ 
कारणान्तरे स्वस्वरूपतिरस्कारा्तद्रूपताजन्मन न भत्रे भवतो यत एते 
प्रभुशक्तुपवृहित तदैकात्म्यमापत्ने--इत्यर्थः ॥ १९० ॥ 


ननु यद्येवं तन्मनोबुद्धी विना ज्ञानस्योत्पत्तिरव न॒ स्यादिति कृतं 

निरगिन्द्रियत्वादिविचारण ?--इत्याशङ्कयाह ` 
न मनोबुद्धिहीनस्तु ज्ञानस्याधिगमः प्रिये । 
परभावात्तु तत्सृक्ष्मं शक्तितत्वं निगद्यते ॥ ९९९ ॥ 

न हि मनो बुद्धिं वा विहाय ज्ानस्याधिगमोऽवभासो भवेत्‌, किन्तु ते एव 
मनोबुद्धी परोक्तयुक्तया स्वस्वरूपनिमज्जनेन सूक्ष्मं शाक्त रूपमधिकृत्य एतज्ज्ञानं 
जनयतः--इत्यक्तम्‌-- 

“परभावात्तु तत्सृक््मं शक्तितत्त् निगद्यते ।' इति ॥ १९१ ॥ 
ननु यद्येवं, तद्िवेकस्याप्यतर कस्मात्कारणत्वमुक्तम्‌--इत्याशङ्कयाह ~ 
ज सर्वभावानां शद्धभावान्महाशयः । 


मन ओर बुद्धि किसी _कारणान्तर ने भित्र नहीं होते । विवेक कं 
विषय मे ये दोनो कारण होते हं वरयोकि (ये दोनों) प्रभुशक्ति से उपहित 
है ॥ १९० ॥ 

मन ओर बुद्धि, मूल कारण विवेकं के उल्लसित होने पर किसी = शुध विद्या 


रूप कारणान्तर मे स्वस्वरूपतिरस्कार के कारण तदरूपताजन्म वाले (वे दोनों) भिन्न 
नहीं होते क्योकि ये दोनों प्रभुशक्ति से उपवरहित = उनके साथ एकात्मता की प्राप्त 
होत है ॥ १९० ॥ 

्रशन-यदि एेसा है तो मन ओर बुद्धि के बिना ज्ञान की उत्पत्ति ही नही 
होगी फिर निर्गिन्द्रियत्व आदि का विचार व्यर्थं है ?--यह शङ्का कर कहते है- 

हे प्रिये ! ज्ञान का मन वुद्धि से रहित अधिगम नहीं होता । किन्तु 
परभाव के कारण वह सुक्ष्म शक्ति तत्त्व कलहा जाता है ॥ १९१ ॥ 

मन अथवा बुद्धि को छोड़कर ज्ञान का अधिगम = अवभास नही होता । 
किन्तु वे ही मन ओर बुद्धि उक्त युक्ति से स्वस्वरूपनिमज्जन के द्वारा सुक्ष्म शाक्त 
रूप का ग्रहण कर इस ज्ञान को उत्पत् करते है । यह कहा गया-- 

परथाव के कारण वह (= ज्ञान) सूक्ष्म शक्तिततत्व कहा जाता हे ॥ १९१ ॥ 


प्रश्न--यदि एेसा है तो विवेक भी यहां क्यो कारण कहा गया ?- यह शङ़ा 
कर कहते है- 





| ९९१ 
महाशय इति सर्वभावक्राडीकरणसहिष्णुः--इत्यर्थः ॥ 
ननु बुद्धिरपि उभयतो दर्पणप्रख्या भोक्तृभोग्यात्मसर्वभावपरिस्फुरणसहिष्णु- 
रित्युक्त तत्कथं तामपहाय विवेकस्य एवंरूपत्वमुच्यते 2--इत्याह-- | 
बुद्धितत्त्वं तु त्रिगुणमुत्तमाधममध्यमम्‌ ॥ ९९२ ॥ 

अणिमादिगतं चापि बन्धक जडमिन्द्रियम्‌ । 
त्रिगुणत्वादव च उत्तमाधममध्यममित्युक्तम्‌, अणिमादिगतत्वादव भागजाला- 
सक्तिकारितया बन्धकम्‌ । तदुक्तम्‌- 

बुद्धितत्त्वं महादेवि प्रधानाशयगोचरम्‌ । 

तमो रजस्तथा सत्त्वमुत्तमाधममध्यमम्‌ ॥ 

अणिमादिविभेदेन भोगजालसमावृतम्‌ ।' इति ॥ 


"अक्ते चेन्मधु विन्देत किमर्थं पर्वतं ब्रजेत्‌ ॥' 
इति भङ्गया प्रातिभादेव चेन्मुक्तिस्तत्किमनेकायाससाध्यया दीक्षया इति पुनर्देवी 
प्रश्नयति-- 





शुद्ध भावे होने कें कारण विवेक समस्त भावों मे सबसे बड़ा 
ह ॥ १९९- ॥ 

महाशय = समस्त भावों को आत्मसात्‌ करने मे समर्थं ॥ १९१- ॥ 

प्रश्न--बद्धि भी दोनों प्रकार से दर्पण जेसी होती हई भोक्तभोग्यरूप सब भावों 
के परिस्फ़रण मे समर्थं कही गयी है । तो फिर उसको छोडकर विवेक को इस 
प्रकार का क्यो कहा गया ?2- यह शङ्खा कर कहते है- 

बुद्धि तत्व त्रिगृणात्मक है इस कारण यह उत्तम, मध्यम ओर अधम 
हे । इसकं साथ ही (यह) अणिमादि वाला, जड़, इन्द्रिय ओर बन्धक भी 
हे ॥ - १९२-१९३- ॥ 

त्रिगुण होने से उत्तम मध्यम ओर अधम कहा गया । अणिमादिगत होने से 
भोगजाल मे आसक्तिकारी होने से बन्धक वही कहा गया- 

महादेवि ! प्रकृति के आशय को बतलाने वाला बुद्धितत्त्व तमो रजस्‌ तथा 

सत्न रूप होने से अधम मध्यम तथा उत्तम है । (यह) अणिमा आदि कं भेद से 
भोगजाल से आवत हे ॥ 


प्रशन-'्यदि धर के कोने मे मध्‌ मिठे तो पर्वत पर क्यो जाये 2 


इस भद्गिमा के अनुसार प्रातिभ ज्ञान से ही यदि मुक्ति होती हं तो अनक-- 
आयाससाध्य दीक्षा से क्या लाभ? पुनः एसा प्रश्न देवी करती हे-- 





~ व द््कङ्ङ्क----- 
॥ 
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ननु प्रातिभतो मुक्तौ दीक्षया कि शिवाध्वरे ॥ ९९३ ॥ 
तदुक्तम्‌- 

प्रातिभेन महेशान मुच्यते यदि पुद्रलः । 

तत्किमर्थं शिशोर्दक्षा क्रियते तु शिवाध्वरे ॥' इति ॥ १९३ ॥ 
एतदपि परमेश्वरः प्रत्युक्तवान्‌--इत्याह-- 

ऊचेऽज्ञाना हि दीक्षायां बालवालिशयोषितः । 

पाशच्छेदाद्विमुच्यन्ते प्रबुद्धयन्ते शिवाध्वरं ॥ ९१९४ ॥ 

तस्मादीक्षा भवत्येषु कारणत्वेन सुन्दरि । 

दीक्षया पाशमोक्षे तु शुद्धभावाद्विवेकजम्‌ ॥ ९९५ ॥ 
एष्विति बालादिष्वज्ञानेषु, अतश्चाज्ञविषया दीक्षा इति विशेषः । कारणत्वेनेति 


मुक्तेः प्रबोधस्य च । अत एव तेषां दीक्षया पाशमोक्षे कृते शुद्धभावात्‌ विवेकजं 
प्रातिभं ज्ञानं समुदियात्‌ ॥ 


ननु एतक्ऋयायमुखेनैव कमस्मान्नोपपादितं किं प्रतिपदं तदग्रन्थपाठेन ?-- 
इत्याशङ्कयाह- 





यदि प्रातिभ ज्ञान से मुक्ति होती है तो शिवयाग में दीक्षा से क्या 
लाभ 2 ॥ -१९३ ॥ 

वही कहा गया- 

हे महेश्वर ! यदि जीव प्रातिभ ज्ञान से मुक्त हो जाता है तो फिर शिवाध्वर मे 
शिशु की दीक्षा किस लिए की जाती है ॥ १९३ ॥ 

परमेश्वर ने इसका भी उत्तर दिया- यह कहते है- 

हे सुन्दरी ! बालक मूर्खं ओर स्त्रियों जैसे अज्ञानी शिवाध्वर मे 
दीक्षित होने पर पाशच्छेद होने के कारण मुक्त हो जाते हँ तत्पश्चात्‌ 
प्रबद्ध होते है । इसलिए इनके विषय में दीक्षा कारण बनती है । दीक्षा 
के द्वारा पाश कट जाने से शुद्ध भाव के कारण प्रातिभ ज्ञान होता 
हे ॥ १९४-१९५ ॥ 

इनमे = बाल आदि अनज्ञानियों मे । इसलिए दीक्षा अनज्ञविषया है-- यह जानना 
चाहिए । कारण होने से- मुक्ति ओर प्रबोध का । इसीलिये उनकी दीक्षा से 
(उनका) पाश कट जाने पर शुद्ध भाव के कारण विवेकज = प्रातिभ ज्ञान, उत्पन्न 
होता हे ॥ 

प्रश्न--इसे सिद्धान्त रूप से क्यों नहीं कहा गया ? प्रतिपद उस ग्रन्थ के 
पाठ से क्या लाभ ?-यह शङ्का कर कहते है-- 
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इत्येष पठितो ग्रन्थः स्वयं ये बोद्धुमक्षमाः । 
तेषां शिवोक्तिसंवादाद्‌ बोधो दार्यं व्रजेदिति ॥ ९१९६ ॥ 


एतच्च न केवलमत्रैवोक्तम्‌, यावदन्यत्रापि--इत्याह-- 


श्रीमन्निशाटने चात्पगुरुशास्त्रवशात्तरिधा । 
ज्ञान मुख्यं स्वोपलब्धि विकल्पार्णवतारणम्‌ ॥ ९१९७ ॥ 
मन््रात्मभूतद्रव्यांशदिव्यतत्त्वादिगोचरा । 
शङ्का विकल्पमूला हि शाम्येत्स्वप्रत्ययादिति ॥ ९९८ ॥ 


यद्यप्यत्र गुरुतः शास्त्रतः स्वतश्चेति त्रिधा ज्ञानमुक्तं तथापि विकल्पार्णव- 
तारकत्वात्स्वोपलब्धि स्वत उद्धूतं ज्ञानं मुख्यं यतस्तीत्रमध्यशक्तिपातवतः स्व- 
्रत्ययादेव प्राधान्येन विकल्पमूला मन््रादिविषया षोढा शङ्का शाम्येदविकल्प- 
स्वात्मसंविद्रिश्रान्तो भवेत्‌--इत्यर्थः । अंशेति सिद्धाद्या मन््रांशकास्तत्मकार- 
त्वान्मन््राशङ्कायामेवान्तर्भृताः । आदिशब्दः प्रकारे । तेन द्रव्यशङ्कप्रकारभूताया 
जातिशङ्काया अपि ग्रहणम्‌ । तदुक्तं तत्र- 


त्रिप्रत्ययमिदं ज्ञानमात्मा शास्त्रं गुरोर्मुखम्‌ । 





यह ग्रन्थ इसलिए पढ़ा गया कि जो स्वयं ज्ञान करने मे समर्थ नहीं है 
शिव के वचन के संवाद से उनका ज्ञान दृढ हो जाय ॥ १९६ ॥ 


इसे केवल यहीं नहीं कहा गया किन्तु अन्यत्र भी--यह कहते है- 


निशाचर (ग्रन्थ) मे (कहा गया है कि) ज्ञान स्वयं, गुरु अथवा शास्त्र 
तीन साधनो से प्राप्त होता है । (इनमें से) स्वयं प्राप्त (ज्ञान) मुख्य होता 
है जो कि विकल्प रूपी समुद्र से पार कराने वाला होता है । स्वयं उद्धूत 
प्रातिभ ज्ञान से मन्त्र, आत्मा, भूत, द्रव्य, अंश, दिव्य, तत्व आदि विषय 
वाली विकल्पमूलक शङ्का शान्त हो जाती है ॥ १९७-१९८ ॥ 


यद्यपि यहां गुरु से शास्त्र से ओर स्वयं से इस प्रकार तीन (साधनों से प्राप्त 
तीन) तरह का ज्ञान कहा गया है तथापि (उनमें से) विकल्पसागर से पार कराने 
वाला होने के कारण स्वोपलन्धि = स्वतः उद्धूतज्ञान मुख्य है क्योकि 
तीत्रमध्यशक्तिपात वाले (साधक) की मुख्य रूप से विकल्पमूरुक मन्त्र आदि 
विषयक शङ्काय स्वप्रत्यय से ही शान्त हो जाती है अर्थात्‌ (वह) निर्विकल्पात्मक 
स्वसंविद्‌ में विश्रान्त हो जाता है । अंश-सिद्ध आदि (जो कि) मन्त्र के अंशभूत 
है उसी प्रकार का होने से मन्त्र शङ्का में ही अन्तर्भूत है । "आदि" शब्द प्रकार अर्थ 
मे प्रयुक्त है । इसमें द्रव्यशङ्का की प्रकारभूता जातिशङ्का का भी ग्रहण होता है । 
वही वहां कहा गया- 


"यह ज्ञान तीन क्रारणों से आत्मा (= स्वयं) शास्त्र ओर गुरु-से उत्सन्न होता 
१३ त. च. 
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प्राधान्यात्स्वोपलब्धिः स्याद्रिकल्पार्णवतारिणी ॥ 
विकल्पाज्जायते शङ्का सा शङ्का बन्धरूपिणी । 
बन्धोऽन्यो न हि विद्येत ऋते शङ्कं विकल्पजाम्‌ ॥ 
विकल्पायासयुक्तस्य न हि स्यच्छरेयसी गतिः । 
मन््रशङ्कात्मशङ्का च द्रव्यशङ्का तथा पुनः ॥ 
भृतशङ्का तथा दिव्यकर्मशङ्का परा मता । 
पञ्चधा तु स्मृता शङ्का तत्वशङ्का पर स्मृता ॥ 
षिवधं कथयिष्यामि यथा मोक्षमवाप्स्यसि ।' 


इत्याद्युपक्रम्य 


"तस्मात्सर्वप्रयत्नेन स्वात्मप्रत्ययकारणम्‌ । 
स्वसंवित्तिकरं नृणां नरशक्तिशिवात्मकम्‌ ॥ 
बोद्धव्यं लयभेदेन  यथाप्रत्ययमात्मनि । 
विकल्पक्षीणचित्तस्तु परमाद्रेतभावितः ॥ 
मुच्यते नात्र सन्देह इति सत्यं ब्रवीमि ते ॥' इति ॥ १९८ ॥ 


ननु श्रपूर्वशास्त्रमधिकृत्येदमुच्यते इत्युपक्रान्तं तत्किमिह श्रीमन्नन्दिशि- 
खाद्यवान्तरग्रन्थार्थकथनेन ?--इत्याशङ्कयाह-- 


एनमेवार्थमन्तःस्थं गृहीत्वा मालिनीमते । 


न्क क नलः 
है । प्राधान्य के कारण आत्मज्ञान विकल्पसागर से पार करता है । विकल्प के 
कारण शङ्का उत्पन्न होती है । वह शङ्का बन्धनरूपिणी है । विकल्प से उत्पन्न शङ्का 
को छोड़कर दूसरा कोई बन्धन नहीं है । विकल्प के आयास से युक्त (जीव) की 
अच्छी गति नहीं होती । मन््रशङ्का, आत्मशङ्का, द्रव्यशङ्का, भूतशङ्का, दिव्यकर्मशङ्का 
ये पाँच प्रकार की शङ्काय मानी गयी है । ततत्वशङ्का सबसे ऊपर है । छ प्रकार कौ 
शङ्काओं का वर्णन करूंगा जिससे (तुम) मोक्ष प्राप्त करोगी ।'' 

इत्यादि प्रारम्भ कर 

“इसलिए पूर्णप्रयास के द्वारा स्वात्मप्रत्यय का कारण, मनुष्यो को आत्मसंविद्‌ 
देने वाला नर शक्ति शिवात्मक ज्ञान, अपने अन्दर (नर एवं शक्ति के) भेद के 
लय के द्वारा प्रत्यय के अनुसार, जानना चाहिए । विकल्पों से रहित चित्तवाला 
तथा परमाद्रैत से भावित (व्यक्ति) मुक्त हो जाता है । इसमे सन्देह नहीं (मै) तुमसे 
सत्य कहता हू" ॥ १९७-१९८ ॥ 

्रश्न- मालिनीविजय के आधार पर यह वर्णन है-एेसा प्रारम्भ मे कहा गया 
तो फिर यहाँ नन्दिशिखा आदि अवान्तर ग्रन्थो के अर्थकथन से क्या लाभ ?--यह 
शङ्का कर कहते है 

इसी अर्थ को अन्तःस्थ मानकर मालिनी मत मे (निरूपित है)-एेसा 





= १९५ 
मालिनीमते निरूपितमिति प्राच्येन संबन्धः । तदेव पठति- 


एवमस्यात्मनः काले कस्मिश्चिद्योग्यतावशात्‌॥ ९९९ ॥ 
वी संबध्यते शक्तिः शान्ता मुक्तिफलप्रदा । 
तत्संबन्धात्ततः कश्चित्तत्क्षणादपवृज्यते ॥ २०० ॥ 
इत्युक्त्वा तीव्रतीव्राख्यविषयं भाषते पुनः । 
अज्ञानेन सहैकत्वं कस्यचिद्धिनिवर्तते ॥ २०९ ॥ 
रुद्रशक्तिसमाविष्टः स॒ यियासु: शिवेच्छया । 
भुक्तिमुक्तिप्रसिद्ध्यर्थं नीयते सहुरु प्रति ॥ २०२ ॥ 
तमाराध्य ततस्तुष्टारीक्षामासाद्य शाङ्करीम्‌ । 
तत्क्षणाद्वोपभोगाद्वा देहपाताच्छिवं व्रजेत्‌ ॥ २०३ ॥ 
एतच्च स्वयमेव व्याचष्ठे- 
अस्यार्थ आत्मनः काचित्कलनामर्शनात्मिका। 


स्वं रूपम्‌ प्रति या सैव कोऽपि काल इहोदितः ॥ २०४ ॥ 
योग्यता शिवतादात्म्ययोगार्हत्वमिहोच्यते । 


कहा गया ॥ १९९- ॥ 

मालिनीमत मे- निरूपित है-एेसा पहकठे से सम्बन्ध है ॥ 

उसी को पढ़ते है 

इस प्रकार इस (साधक) से किसी समय इसकी अपनी योग्यता के 
कारण शान्त, तथा मुक्तिफल को देने वाली शैवी शक्ति सबद्ध होती हं । 
फिर उसके सम्बन्ध के कारण कोई तत्क्षण ही अपवर्ग को प्राप्त हो जाता 
है । इतना कह कर (शङ्कर) तीत्र-तीत्र के विषय को कहते है । किसी का 
अज्ञान के साथ एकत्व (= प्राधान्य) भी समाप्त हो जाता ह । यियासु वह 
रुद्रशक्ति से समाविष्ट हुआ शिव की इच्छा से भोग ओर मोक्ष की सिद्धि 
के किए सद्गुरु के पास ले जाया जाता है । (वहाँ साधक) उस (= गुरु) 
की आराधना कर उस (आराधना) से तुष्ट (गुरु) से शाङ्करी दीक्षा प्राप्त 
कर यातो उसी क्षण या (कर्मफलों के) उपभोग के बाद शरीरपात होने से 
शिव को प्राप्त हो जाता है ॥ -१९९-२०३. ॥ 

इसका स्वयं व्याख्यान करते है-- 


इसका यह तात्पर्य॒है--अपनी कोई अपने रूप के प्रति जो 
आमर्शनात्मक कलना (= रचना) वाली (शक्ति है) वही यहाँ विचित्र काल 
कही गयी है । योग्यता का अर्थ है--शिव के साथ अभेद के सम्बन्ध की 
अर्हता ॥ २०४-२०५- ॥ 
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अस्य श्लोकचतुष्टयस्यायमर्थः यदात्मनो या काचिद्‌ बहिर्मुखताविलक्षणा 
स्वात्मप्रत्यवमर्शनात्मिका कलना, सैवेह कोऽपि कर्मसाम्यादिविलक्षणान्तःस्पर्शात्मा 
कालः, यदुक्तं कस्मिं्चित्काल इति । शिवतादात्म्यलक्षणं योगमर्हति इति 
योग्यस्तस्य भावो योग्यता ताद्रप्यग्रहणसहिष्णुत्वमित्युक्तं -- योग्यतावशादिति ॥ 


ननु स्वात्मप्रत्यवमर्शो व्यतिरिक्तं ॑तावन्निमित्तं किञचितन्नापेक्षणीयं तत्पूर्वमपि 
सोऽस्तु, यद्रा इदानीमपि मा भूत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


पर्वं कि न तथा कस्मात्तदैवेति न सङ्गतम्‌ ॥ २०५ ॥ 
तथाभासनमुज््त्वा न हि कालोऽस्ति कश्चन । 


यदि नाम हि परस्य प्रकाशस्य तथास्वरूपपरामर्शात्मकतयावभासनमपहाय 
तन्निरपेक्षः स्वतन्त्रः कश्चित्कालः स्यात्‌, तत्‌ तदधिकारेण चोद्येतापि यदिदानीमिव 
पूर्वमपि कस्मात्नैतदिति । स॒ एव पुनः प्रकाश्यदशामधिशयानः प्रकाश्यत्वादेव 
प्रकाशैकात्म्यापत्तेस्तदतिरेकेण नास्तीत्यसङ्गतमेवैतत्‌ ॥ 


ननु यद्येवं तत्कथमेतदतीतवर्तमानाद्याभाससंभिन्नतया भावजातं भायात्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


इन चार श्लोकों का अर्थं यह है-- आत्मा कौ जो कोई बहिर्मुखता से विलक्षण 
स्वात्मविमर्शनात्मिका कलना (= रचना) वही यहां कोई = कर्मसाम्य आदि से 
विलक्षण (= भिन्न) अन्तःस्पर्शत्मा, काल है । जैसा कि कहा गया--किसी काल 
मे । शिवतादात्म्यलक्षण योग के लिए जो समर्थं है- वह है योग्य, उसका भाव 
योग्यता = (शिव) ताद्रप्यग्रहणसहिष्णुता । यह कहा गया-- योग्यतावश ॥ 

प्रश्न-- स्वात्मप्रत्यवमर्श मे कुछ अतिरिक्त निमित्त की अपेक्षा नहीं होती तो 
पहले भी वह हो जाय अथवा इस समय भी वह न हो 2-यह शङ्खा कर कहते 
र 

पहले वैसा क्यों नहीं ओर किस कारण उसी समय है-- यह (कथन) 
सङ्गत नहीं है । क्योकि उस प्रकार के आभासन को छोडकर काल (नाम 
की) कोई (चीज) नहीं है ॥ -२०५-२०६- ॥ 

यदि परप्रकाश के उस प्रकार के स्वरूपपरामर्शात्मक के रूप में अवभासन को 
छोडकर उससे निरपेक्ष = स्वतन्त्र, कोई काल नामक तत्तव होता तो उसके आधार 
पर कहा भी जाता कि इस समय की भांति पहले भी यह क्यों नहीं । वही फिर 
प्रकाश्यदशा को प्राप्त होकर प्रकाश्य होने के कारण ही प्रकाश से एकात्मता प्राप्त 
होने के कारण उससे भिन्न नहीं है । इसकिए यह (कथन) असङ्गत है ॥ 

प्रश्न-यदि एेसा है तो यह पदार्थसमूह अतीत वर्तमान आदि आभास से 
सम्मिलित कैसे भासित होता है ?- यह शङ्का कर कहते है 


त्रयोदशमाहिकम्‌ १९७ 


स्वातच्यात्तु तथाभासे कालक्तिर्विजुम्भताम्‌॥ २०६ ॥ 
न तु पर्यनुयुक्तद्यै सा शिवे तन्महिमोदिता । 


मायापदे पुनस्तत्स्वातच््यादतीतवर्तमानाद्याभासनिमित्तं विजृम्भतां नाम॒ काल- 
शक्तिः, परस्मिन्प्रकाशे पुनस्तदभेदमाधातुं न॒ समर्था यतस्तत्स्फारमात्रमेवा- 
सावित्युक्त प्राग्बहुशः । एवमात्मनः स्वस्वरूपामर्शने सति शिवतादात्मयार्हतया 
तच्छक्तिः संबध्यत इति प्रथमश्लोकार्थः ॥ 


तु 
'अवस्थात्रितयेऽप्यस्मिंस्तिरोभावनशीलया । 
शिवशक्त्या समाक्रान्ता प्रकुर्वन्ति विचेष्टितम्‌ ॥ (मा०वि०५।३६) 


इत्यादयुक्तया सदैवेषां शिवशक्तिसंबन्धोऽस्ति, तत्कस्मिंश्चित्काले सा संबध्यते 
इत्येतत्कस्मादुक्तम्‌ ?- इत्याशङ्कां प्रदर्श्य प्रतिक्षिपति-- 
ननु शैवी महाशक्तिः संबद्धैवात्मभिः स्थिता । 
सत्यं साच्छादनात्मा तु शान्ता त्वेषा स्वरूपदृक्‌॥ २०७ ॥ 


आच्छादनात्मेति प्रकाशात्मस्वरूपावरणात्‌, स्वरूपदृगिति तत्तदावरणविगमनेन 


(शिव. के) स्वातन्त्यवश उस प्रकार के आभास में कालशक्ति भठे ही 
कार्य करती हो किन्तु शिव के विषय मे वह आक्षेप के लिए नहीं है । 
(क्योकि) वह उस (शिव) की महिमा कही गयी है ॥ -२०६-२०७- ॥ 

माया स्तर पर उस (= शिव) के स्वातन््य के कारण कालशक्ति अतीत 
वर्तमान आदि आभास का कारण भले ही बन जाय किन्तु परप्रकाश मेँ वह भेद 
का आधान करने मे समर्थ नहीं है । क्योकि यह (= शक्ति) उस (= शिव) का 
स्फारमात्र है यह पहले अनेक बार कहा गया है । इस प्रकार उसकी (यह) शक्ति 
आत्मा का स्वरूपामर्शन होने पर शिव के तादात्म्य की योग्यता के रूप मे सम्बद्ध 
होती हे- यह प्रथम श्लोक का अर्थ है ॥ 

प्रश्न- 

“इन तीनों अवस्थाओं मे जीव तिरोभावनस्वभाव वाली शिवशक्ति से समाक्रान्त 
होकर चेष्टाये करते हैँ ।'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार इन (जीवों) का शिवशक्ति से सदैव सम्बन्ध रहता है 
तो फिर किसी (विशिष्ट) काल मेँ वह सम्बद्ध होती है- यह कैसे कहा गया ?- इस 
शङ्का को प्रकट कर समाधान करते है- 

प्रश्न है कि शैवी महाशक्ति आत्माओं से सम्बद्ध होकर ही स्थित है 2 
सत्य है किन्तु वह आवरणरूपा है । ओर यह शान्ता तो स्वरूपप्रकाशिका 
है ॥ २०७ ॥ 





श्रीतन्त्रालोकः 


परिपूर्णस्वस्वरूपप्रकाशिका--इत्यर्थः । यदुक्तम्‌-- 
"वामा संसारवमना स्वरूपावरणात्मिका ।' इति । 
तथा 


“क्रमेण सर्वभोगाप्तसंस्कारार्थपरम्पराम्‌ । 
संजिहीर्षर्महापूर्णा ज्येष्ठा मोक्षौकपद्धतिः ॥' इति ॥ २०७ ॥ 
नन्वस्य स्वरूपावरणदर्शनाद्यनेककार्यकरणप्रवणतया विमर्शमयी स्वातन्त्य- 
शक्तिरेव सर्वतः समुज्जृम्भते, तत्‌ आच्छादनात्मा वामेति शान्ता च ज्येष्टा 
इत्येतत्कथमुक्तम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- 
क्षोभो हि भेद एवैक्स्यं प्रशमस्तन्मयी ततः ॥ २०८ ॥ 
भेदो हि क्षोभ एव न तु शान्तत्वम्‌ । एेक्यमभेदश्च प्रशम एव न तु 
क्षोभः । ततो हेतरेषा शक्तिस्तन्मयी क्षोभमयी प्रशममयी च भवेत्‌, येनोक्तमिय- 
माच्छादनात्मा शान्ता चेति ॥ 


ननु भवत्वेवं शान्ता पुनः किं समनन्तरमेव स्वरूपम्‌ दशयेदुत 
केनचित्क्रमेण ?--इत्याशङ्कयाह-- 


तया शान्त्या तु संबद्धः स्थितः शक्तिस्वरूपभाक्‌। 





आच्छादनात्मा--प्रकाशात्मस्वरूप के आवरण के कारण । स्वरूपद्‌क्‌ = तत्तद्‌ 
आवरण को हटा कर परिपूर्ण स्वरूप की प्रकाशिका । जंसा कि कहा गया-- 


“वामा संसार को उत्पन्न करने बाली (शिव के अपने) स्वरूप का 
आवरण रूप है ।'' तथा क्रम से समस्त भोगों के द्वारा प्राप्त संस्कार की 
अर्थपरम्परा का संहार करने की इच्छा वाली महापूर्णा ज्येष्ठा शक्ति मोक्ष का मुख्य 
मार्ग हे" ॥ २०७ ॥ 


प्रश्न-इस (शिव) की, स्वरूप का आवरण (स्वरूप) दर्शन आदि अनेक 
कार्य करने मे संलग्न, विमर्शमयी एक ही स्वातन्त्यशक्ति सर्वत्र देदीप्यमान है तो 
आच्छादनात्मा वामा ओर शान्ता ज्येष्ठा यह सब कैसे कहा गया ?-- यह शङ्का कर 
कहते है- 

सेद क्षोभ ही है, एकता प्रशम । इस कारण वह तन्मयी हे ॥ -२०८॥ 


मेद क्षोभ ही है शान्ति नहीं । एेक्य = अभेद, प्रशम ही हैन कि क्षोभ । 
इसकारण यह शक्ति तन्मयी = क्षोभमयी ओर प्रशममयी है जिस कारण यह कहा 
गया कि यह आवरणरूपा ओर शान्ता है ॥ 


प्रश्न-एेसा ही हो । किन्तु क्या शान्ता तत्काल ही स्वरूप का दर्शन करा 


स 


देती है या किसी क्रम से?-यह शङ्का कर कहते है-- 
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त्यक्ताणुभावो भवति शिवस्तच्छक्तिदाढर्यतः ॥ २०९ ॥ 


तया शान्त्या शान्तया शक्तया पुनः संबद्धः स्थितः सन्‌ आत्मा 
शक्तिस्वरूपभाक्‌ साक्षाच्छुद्धविद्यादशाधिशायी भवेत्‌, अत एव त्यक्ताणुभावः 
संस्तस्यामेव शक्तौ दार्ढ्यं तदावेशवैवश्यमाश्रित्य शिवो भवति तत्तदावरण- 
तिरस्करिणीतिरस्कारादभिव्यक्तपूर्णकर्तृत्वसतत््वसंविदेकरूपः स्यात्‌-इत्यर्थः। यदुक्त 
समनन्तरमेव-- 
“स॒ एव प्रतिभायुक्तः शक्तितत््वं निगद्यते । 
तत्पातावेशतो मुक्तः पशुरेव भवार्णवात्‌ ॥' इति ॥ २०९ ॥ 
नन्वेवमस्य स्वरूपलाभः कि सत्येव देहे भवेत्‌, उतासति?- 
इत्याशङ्कयाह-- 


तत्रापि तारतम्यादिवशाच्छीपघ्रचिरादितः । 
देहपातो भवेदस्य यद्रा काष्ठादितुल्यता ॥ २१० ॥ 


ननु अहञ्चमत्कारसारपरसंविदद्रयमयेऽपि अस्मदर्शने यदि जीवतोऽपि 
काष्टादितुल्यता नाम मुक्तिस्तत्सर्वगुणच्छेदादेवंप्रायां मुक्तिमभिदधतामक्षपादानां क 





उस शान्ता शक्ति से सम्बद्ध होकर (जीव) शक्तिस्वरूप वाला हो जाता 
है । पुनः अणुभाव का त्याग कर उस शक्ति से दृढ़ भावना कं कारण (वह 
जीव) शिव हो जाता है ॥ २०९ ॥ 

उस शान्ति से = शान्ता शक्ति के द्वारा सम्बद्ध होता हआ आत्मा, शक्ति 
स्वरूपभाक्‌ = साक्षात्‌ शुद्धविद्यादशा वाला, हो जाता है । इसीलिए अणुभाव का 
त्यागी होता हुआ (वह) उसी शक्ति मे दार्यं = तदावेश की विवशता, का 
आश्रयण कर शिव हो जाता है अर्थात्‌ तत्तत्‌आवरणतिरस्करिणी के तिरस्कार से 
अभिव्यक्त पूर्णकर्तुत्वतत्त्व वाला संविन्मात्र रूप हो जाता है । जैसा कि अभी पहले 
कहा गया-- 

“वही प्रतिभा से युक्त हुआ शक्ति तत्त्व कहा जाता है । उसके पात के आवेश 
के कारण पशु ही संसारसागर से मुक्त हो जाता है" ॥ २०९ ॥ 

्रश्न--इस प्रकार इसको स्वरूप का लाभ क्या शरीर के रहने पर होता है या 
न रहने पर ?-यह शङ्का कर कहते है 

उसमे भी तारतम्य आदि के वश से शीघ्र विलम्ब आदिसे यातो 
इसका देहपात हो जाता है या (वह) काष्ठ आदि के समान हो जाता 
है ॥ २१० ॥ 


प्रश्न--अहंचमत्कारसार परसंविद्‌अद्रय वाले भी हमारे दर्शन मे यदि जीवित 
रहते हए भी काष्ठ आदि की तुल्यता ही मुक्ति है तो सब गुणों का विच्छेद होने 












२०० श्रीतन्त्रालोकः 
इव उपहासावसरः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


समस्तव्यवहारेषु पराचीनितचेतनः । 
: स सिध्यति ॥ २९९ ॥ 


स॒ तीवरतीत्रशक्तिभाक्‌ समस्तेषु ॒बाह्यव्यवहारेषु पराचीनितं पराचि भवं 
संपादितं चेतनं येन म पराङ्मुखीकृतानुसंधानः सिद्धयति परसंविच्चमत्कारानुभव- 
लाभभाजनं भवति--इत्यर्थः ॥ 


एवमेतदुपसंहरत्नन्यदुपक्षिपति-- 
एवं प्राग्विषयो ग्रन्थ इयानन्यत्र तु स्फुटम्‌ । 


अन्थान्तरं मध्यतीव्रशक्तिपातांशसूचकम्‌ ॥ २९२ ॥ 


प्राग्िषय इति तीत्रतीत्रशक्तिपातविषयः । इयानिति सार्धश्लोकरूपः । 
अन्यत्रेति मध्यतीत्रमन्दतीत्राख्ये शक्तिपातद्रये । मध्यतीत्राख्यस्य द्वितीयस्य शक्ति- 
पातस्य प्राथमिकेनांशेन भागेन सूचकमर्थाद्‌ द्वितीयेनांशेन,, तच्च मन्दतीत्राख्यस्य 
तृतीयस्यास्य सूचकम्‌ । यद्रक््यति- 


स इत्यन्तो ग्रन्थ एष द्वितीयविषयः स्फुटः। 
अन्यस्तु मन्दतीत्राख्यशक्तिपातविधिं प्रति" ॥ इति ॥ २१२ ॥ 


=-= 
के कारण इस प्रकार की मुक्ति का कथन करने वाले गौतमानुयायियों (= 
नैयायिको) के उपहास का अवसर कहाँ रहेगा ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

समस्त व्यवहारो के विषय में पराङ्मुख चेतना वाला तीत्र-तीत्र 
महाशक्ति से समाविष्ट होकर सिद्ध हो जाता है ॥ २११ ॥ 

वह = तीत्र-तीत्र शक्तिवाल् समस्त बाह्य व्यवहारो मे पराचीनित = पराचि 
अर्थात्‌ पराङ्मुख हआ अर्थात्‌ किया गया है चेतन जिसके द्वारा, वह अर्थात्‌ 
पराङ्मुखीकृत अनुसन्धान वाला, सिद्ध हो जाता है = परसंवित्‌ के चमत्कार क 
अनुभव की प्राप्ति का पात्र हो जाता है ॥ २११ ॥ 

इसका उपसंहार करते हए दूसरे का प्रारम्भ करते है - 


इतना पहले के विषय वाला ग्रन्थ है । अन्यत्र मध्यतीन्र शक्तिपात 
अंश का सूचक ग्रन्थान्तर स्फुट है ॥ २१२ ॥ 

प्राग्विषय = तीव्र-तीव्र शक्तिपात का विषय । इतना = डेढृश्लोक वाला । 
अन्यत्र = मध्यतीत्र मन्दतीत्र नामक दो शक्तिपात के विषय मे । मध्यतीत्र नामक 
दूसरे शक्तिपात के प्राथमिक अंश = भाग से, सूचक द्वितीय अंश से, ओर वह 
मन्दतीत्र नामक तीसरे भेद का सूचक है । जैसा कि कहेगे- 


“स (श्लो°सं° २११) यँ तक का ग्न्य स्पष्टतया दूसरे विषय वाला है । 


| २०१ 


तदेव व्याचष्ठे-- 


अनज्ञानरूपता पुंसि बोधः सङ्कोचिते हदि । 
सद्धोचे विनिवृत्ते तु स्वस्वभावः प्रकाते ॥ २९३ ॥ 


इह हदि सारभूते विमर्शात्मनि रूपे, सङ्कोचिते गुणीभावमापादिते, य: पुंसि 
परिमितात्मनि अपूर्णख्यातिरूपो बोधः सैवाज्ञानरूपता तेन सहैकत्वम्‌-- इत्यर्थः । 
स॒ एव सङ्खोचहेतुकश्चेत्कस्यचित्निवृत्तः, तदास्य स्व॒ एवानन्यसाधारणः, स्वभावः 
प्रकाशते पूर्णज्ञानक्रियो भवेत्‌--इत्यर्थः । तन्निवृत्तौ च परमेश्वरः शक्तिपात एव 
निमित्तम्‌ । तदुदये च तानि तानि चिह्ानि जायन्ते । येनास्य शक्तिपातो वृत्त 
इति सर्व उपलक्षयेत्‌ ॥ २१३ ॥ 


तदाह-- 


रुद्रशक्तिसमाविष्ट इत्यनेनास्य वण्यते । 
चिह्ववर्गो य उक्तोऽत्र रुद्रे भक्तिः सुनिश्चला ॥ २९४ ॥ 
मन्त्रसिद्धिः सर्वतत्ववशित्वं कृत्यसंपदः । 
कवित्वं सर्वशास््रार्थबोद्धूत्वमिति तत्क्रमात्‌ ॥ २९५ ॥ 


ओर अन्य (२१२-२१६ श्ठलो० तक) मन्दतीत्र नामक शक्तिपातविधि के प्रति 
(समर्पित है)।'' ॥ २१२ ॥ 


उसी की व्याख्या करते है- 


हदय के संकुचित होने पर पुरुष मेँ (जो) बोध (होता है वही) 
अज्ञानरूपता है । ओर सङ्कोच के नष्ट होने पर अपना स्वभाव प्रकाशित 
होता है ॥ २१३ ॥ 

हदय = सारभूत विमर्शात्मा, के सङ्कोचित होने पर = गुणीभाव को प्राप्त होने 
पर, परिमितस्वरूप वाले पुरुष मे जो बोध होता है वही अज्ञानरूपता अर्थात्‌ उस 
(बोध) के साथ (पुरुष की) एकता है । यदि सङ्कोच का कारणभूत वह (परिमित 
बोध) किसी का निवृत्त हो गया हो तो उसका स्व॒ = अनन्यसाधारण स्वभाव 
प्रकाशित होता है अर्थात्‌ वह पूर्णज्ञानक्रिया वाला हो जाता है । उस (सङ्कोच) कौ 
निवृत्ति मे पारमेश्वर शक्तिपात ही कारण है । उसका (= पूर्णबोध का) उदय होने 
पर भित्न-भिन्न चिह्न उत्पन्न होते है । जिससे सब लोग जान जाते है कि इसके 
ऊपर शक्तिपात हआ है ॥ २१३ ॥ 

वह कहते है-- 


इससे उस (व्यक्ति) के बारे मे कहा जाता है कि (यह) सुद्रशक्ति से 
समाविष्ट है । जो चिहसमूह यहाँ कहा गया है बह है-रुद्र में सुनिश्चल 
भक्ति, मन्त्रसिद्धि, सर्वततत्ववशीभाव, कार्य की पूर्णता, कवित्व, सर्वशास्त्र 
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स्वतारतम्ययोगात्स्यादेषां व्यस्तसमस्तता । 
तत्रापि भक्तौ मुक्तौ च प्राधान्यं चर्च॑येद्‌ बुधः॥ २९६ ॥ 


उक्त इति श्रीपूर्वशास्त्रे । तदुक्तं तत्र 


^रुद्रशक्तिसमावेशस्तत्र॒ नित्यं प्रतिष्ठितः । 

सति तस्मिंश्च चिह्वानि तस्यैतानि विलक्षयेत्‌ ॥ 

ततरैतत्प्रथमं चिह्नं रुद्रे भक्तिः सुनिश्चला । 

द्वितीयं मन्त्रसिद्धिः स्यात्सद्यःप्रत्ययकारिका ॥ 

सर्वतत््ववशित्वं च तृतीयं लक्षणं स्मृतम्‌ । 

प्रारब्धकार्यनिष्पत्तिश्िह्माहुशचतुर्थकम्‌ ॥ 

कवित्वं पञ्चमं ज्ञेयं सालङ्कारं मनोहरम्‌ । 

सर्वशास्त्रार्थवेतृत्वमकस्माच्चास्य जायते ॥ (८।१३) 

इति । कृत्यसंपद इति कृत्यानां प्रार्धानां कार्याणां निष्पत्तये--इत्यर्थः । 

तत्क्रमादिति तस्या रुद्रशक्तेः क्रमाद्यथायथमतिशयात्‌--इत्यर्थः । अत एवाह-- 
स्वेत्यादि । स्वतारतम्येत्यरथाद्रद्रशक्तेः । तत्रापीति, एवं व्यस्तसमस्ततायामपि-- 
इत्यर्थः । तथाहि-- 


“भक्तिरेव परां काष्ठां प्राप्ता मोक्षोऽभिधीयते ।' 
इत्युक्त्या भक्त्यादीनां मुक्तौ मन््रसिद्ध्यादीनां च भुक्तौ प्राधान्यमन्यत्र 





के तत्तव का ज्ञान । यह सब क्रम से होता है । अपने तारतम्य के योग से 
इनकी व्यस्तता ओर समस्तता होती है । उसमें भी विद्वान्‌ को चाहिये कि 
वह भोग ओर मोक्ष में प्राधान्य की चर्चा करे ॥ २१४-२१६ ॥ 


कहा गया- मालिनी विजय में । वही वहां कहा गया-- 


“उस (साधक) मे रुद्रशक्ति का समावेश नित्य प्रतिष्ठित रहता है । वैसा होने 
पर उसमे ये चिह्न समड्मना चाहिए । उनमें पहला लक्षण यह है कि उसकी सद्र में 
सुनिश्चल भक्ति होती है । दूसरा सद्यःप्रत्यय दिलाने वाली मन्त्रसिद्धि है । तीसरा 
लक्षण सर्वत््तवशीकार कहा गया है । प्रारब्ध कार्य की पूर्णता चौथा चिह्न कहते 
है । पाँचवाँ सालङ्कार मनोहर कवित्व जानना चाहिए । उस (साधक) को अकस्मात्‌ 
सब शास्त्र का ज्ञान हो जाता है ।'' 

कृत्यसम्पद्‌ = ' कृत्यो = प्रारब्ध कार्यो, की पूर्णता । उस क्रम से = उस 
रुद्रशक्ति के क्रम से = यथायथम्‌ अतिशय के कारण । इसीलिए कहते है--अपने 
तारतम्य..., स्वतारतम्य अर्थात्‌ रुद्रशक्ति का (तारतम्य) । उसमे भी = व्यस्तता 
ओर समस्तता मे भी । वह इस प्रकार-- 


““पराकाष्ठा को प्राप्त भक्ति ही मोक्ष कही जाती है ।'' 


त्रयोटशमाहिकम्‌ र ०३ 


चानुषद्ग इति । समस्तं चेदं चिहजातमस्मन्नेव ग्रन्थकार प्रादुरभूदिति प्रसिद्धिः । 
यटरूरवः- 
"अकस्मात्सर्वशास्त्रार्थज्ञत्वाद्यं लक्ष्मपञ्चकम्‌ । 
यस्मज्छरीपूर्वशास््रोक्तमदृश्यत जनैः स्फुटम्‌ ॥" इति ॥ २१६ ॥ 


एतदुपसंहरन्मन्दतीतरगरन्थं विभजति-- 

स इत्यन्तो म्रन्थ एष द्वितीयविषयः स्फुटः । 

अन्यस्तु मन्दतीव्राख्यशक्तिपातविधिं प्रति ॥ २१७ ॥ 
एतदेव व्याचष्टे-- 


मन्दतीव्राच्छक्तिबलाद्‌ यियासास्योपजायते । 
शिवेच्छावशयोगेन सहुरु प्रति सोऽपि च ॥ २९८ ॥ 
अत्रैव लक्षितः शास्त्रे यदुक्तं परमेष्ठिना । 


शिवेच्छावशयोगेनेति शिवच्छाया वशात्स्वातन््याद्योगेन शैवी शक्तिरनन्यपिक्ष- 
तयैवास्य संबध्यते- इत्यर्थः । तचछछोगश्चानेकविध इति विभक्तं मन्दतीत्राच्छक्ति- 
बलादिति । सोऽपीति सुरः । अत्रैव शास्त्रे इति प्रकान्ते श्रपूर्वसंजञके ॥ 
= 

इस कथन के अनुसार मुक्ति मे भक्ति आदि की ओर भोग में मन्त्रसिद्धि आदि 
की प्रधानता होती है ओर अन्यत्र गौण भाव होता है । यह समस्त चिह्समृह इसी 
ग्रन्थकार मे उत्पन्न हुआ था-एेसी प्रसिद्धि है । जैसा कि गुरु लोग कहते है- 

“जिसके अन्दर लोगों के द्वार श्रपूर्वशास्त्र मे उक्त सर्वशास्त्रर्थज्ञता आदि पांच 
लक्षण स्पष्टतया देखा गया'" ॥ २१६ ॥ 

इसका उपसंहार करते हए मन्दतीत्र ग्रन्थ का विभाग करते है 


'स' यहाँ तक का यह ग्रन्थ स्पष्टतया द्वितीयविषय (= मध्यतीत्र) 
वाला है । ओर अन्य ग्रन्थ मन्दतीत्र नामक शक्तिपात विधि के प्रति 
है ॥ २१७ ॥ 

इसकी व्याख्या करते है- 


मन्दतीत्रशक्तिपात के कारण इस (साधक) के अन्दर शिवेच्छावशात्‌ 
सद्‌ गुरु के पास जाने की इच्छा उत्पन्न होती है । उस (सद्गुरु) का भी 
लक्षण इसी शास्त्र मे परमेष्ठी के द्वारा कहा गया है ॥ २१८-२१९- ॥ 

शिवेच्छावश के योग से = शिवेच्छा के वश = स्वात्र, के योग से । शैवी 
शक्ति अनन्यापेक्ष होकर इससे सम्बद्ध होती है । उसका योग॒ अनेक प्रकार का 
होता है इसलिए अलग कर दिया गया-मन्दतीव्रशक्ति के बल से । वह भी = 
सद्‌ गुरु । इसी शास्त्र मे = प्रस्तुत मालिनीविजय तन्त्र मे ॥ २१८ ॥ 
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तदेव पठति- 


यः पुनः सर्वतत्त्वानि वेत्त्येतानि यथार्थतः ॥ २१९ ॥ 
स गुरुर्मत्समः प्रोक्तो मन्रवीर्यप्रकाशकः । 
दृष्टाः संभावितास्तेन स्पृष्टाश्च प्रीतचेतसा ॥ २२० ॥ 
नराः पापैः प्रमुच्यन्ते सप्तजन्मकृतैरपि । 
ये पुनर्दीक्षितास्तेन प्राणिनः शिवचोदिताः ॥ २२९ ॥ 
ते यथेष्टं फल प्राप्य पदं गच्छन्त्यनामयम्‌ । 


यथार्थत इति पाञ्चदश्यादिरूपतया सर्वसर्वात्मकत्वेन-- इत्यर्थः । मत्सम इति 
्रीश्रीकण्ठनाथोक्तिः । एतदेव मन्त्रवीर्यप्रकाशक इत्यादिना प्रकाशितम्‌ । संभाविता 
इति निर्ध्याताः । प्रमुच्यन्त इति ज्ञानाग्निदग्धत्वात्‌ । शिकचोदिता इति आयात- 
शक्तिपाताः । यथेष्टं फलमिति भुक्तिमुक्तिलक्षणम्‌ ॥ 





ननु शिवेच्छयास्य सरु प्रति यियासा जायते इत्यत्र किं लिङ्गम्‌ ?2- 
इत्याशङ्कयाह-- 
कि तत्तवं ॑ततत्ववेदी क इत्यामर्नयोगतः ॥ २२२ ॥ 
प्रतिभानात्सुहत्सङ्गाहुरौ जिगमिषुर्भवेत्‌ । 
एवं जिगमिषायोगादाचार्यः प्राप्यते स च ॥ २२३ ॥ 


वही कहते है-- 

जो कि इन समस्त तत्त्वो को यथार्थतः जानता है वह गुरु मेरे ही 
समान मन्त्रवीर्य का प्रकाशक कहा गया है । उस (गुरु) के द्वारा प्रसन्न मन 
से देखे गये, ध्यान किये गये ओौर स्पर्शं किये गये मनुष्य सात जन्मों में 
किए गए पापों से मुक्त हो जाते है । शिव से प्रेरित जो लोग उस गुरु के 
द्वारा दीक्षित होते हैँ वे यथेष्ट फल को प्राप्त कर शिव पद को प्राप्त होते 
है ॥ २१९-२२२- ॥ 

यथार्थतः = पाञ्चदश्य आदि के रूप मेँ अर्थात्‌ सब सब में है-इस रूप 
मे । "मेरे जैसा'- यह श्रीकण्ठनाथ की उक्ति है । यही 'मन्रवीर्यप्रकाशक' इत्यादि 
के द्वारा प्रकाशित है । संभावित = ध्यान किये गये । मुक्त हो जाते है- ज्ञानाग्नि 
से दग्ध होने के कारण । शिव से प्रेरित = आगतशक्तिपात वाले । यथेष्ट फल = 
भोगमोक्ष वाके ॥ 

प्रश्न--शिव की इच्छा से इस (साधक) के अन्दर सद्गुरु के पास जाने की 
इच्छा होती है इसमे क्या चिह्न है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

तत्त्व क्या है ? तत्व का ज्ञाता कौन है ?--इस प्रकार के विचारविमर्शं 
से युक्त (साधक) प्रतिभा या कल्याणं मित्र से सम्बद्ध होने के कारण गुरु 


त्रयोदशमाहिकम्‌ २०५ 


तारतम्यादियोगेन संसिद्धः संस्कृतोऽपि च । 


अस्य हि शिवशक्तिपातवशादेवमामर्शयोगिनी प्रतिभा जायते कल्याणपित्र- 
परिचयो वा । यस्य हि स्वयमेवं प्रतिभा नोदियात्‌, तस्य तदासङ्गादिति उभयथा- 
प्येवं प्रतिभायामुदितायां सद्भुरं प्रति जिगमिषुरभवेत्‌ । अतो जिगमिषायोगाद्रतौ 
सत्यामाचार्यस्तेन प्राप्यते । स चाचार्यः शक्तिपातस्य तीत्रत्वात्‌ प्रागुक्तलक्षणः 
सांसिद्धिकः, इतरथा तु संस्कृतः ॥ 


एवं चास्य उपलक्षणपरतया अवान्तरमपि तरतमभावं विभजति- 


प्राग्भेदभागी इटिति क्रमात्सामस्त्यतोऽ शतः ॥ २२४ ॥ 
इत्यादिभेदभिन्नो हि गुरोर्काभ इहोदितः । 
तस्मादीक्षां स लभते सद्य एव शिवप्रदाम्‌ ॥ २२५ ॥ 
ज्ञानरूपां यथा वेत्ति सर्वमेव यथार्थतः । 
जीवन्मुक्तः शिवीभूतस्तदैवासौ निगद्यते ॥ २२६ ॥ 


तत्र प्राग्भेदभागी संसिद्धविषयो यो लाभः प्राप्तिः, स शक्तिपातस्य 
तारतम्ययोगात्‌ गुरोः सामस्त्यतः सामस्त्येन अंशतः अंशेन प्रागुक्तनीत्या 


के पास जाने की इच्छा वाला होता है । ओर इस प्रकार की जिगमिषा के 
कारण (वह) आचार्य को प्राप्त करता है । ओर वह (आचार्य) तारतम्य 
आदि के योग से सिद्ध ओर संस्कृत भी होता है ॥ -२२२-२२४- ॥ 

शिवशक्तिपात के कारण इसके अन्दर इस प्रकार की विचार वाटी प्रतिभा 
उत्पन्न होती है या कल्याणमित्र से परिचय हो जाता है । जिसके अन्दर स्वयं इस 
प्रकार की प्रतिभा का उदय नहीं होता उसको उस (= कल्याणमित्र) के संसर्ग से 
(प्रतिभा प्राप्त होती है)--इस प्रकार दोनों तरह से एेसी प्रतिभा का उदय होने 
पर (साधक) सद्गुरु के पास जाने की इच्छा करता है । इसलिए जिगमिषा के 
योग से जाने पर उसके द्वारा आचार्य की प्राप्ति होती है । ओर वह आचार्य 
शक्तिपात के तीव्र होने के कारण पूर्वोक्त लक्षण वाला सांसिद्धिक होता है अन्यथा 
संस्कृत ॥ २२३- ॥ 

इसके उपलक्षण होने से अवान्तर तरतमभाव को विभक्त करते है-- 


यहाँ प्राग्भेदभागी का लाभ शीघ्र, क्रम से, पूर्ण रूप से, अंशतः 
इत्यादि भेद से भिन्न प्रकार कहा गया है । इसलिए वह (साधक) 
सद्यः ही ज्ञानरूपा शिवप्रददीक्षा को प्राप्त करता है जिससे वह सब को 
यथार्थतः जान लेता है । उस समय वह जीवन्मुक्त शिवीभूत कहा जाता 
है ॥ -२२४-२२६ ॥ 

प्राग्भेदभागी = संसिद्धविषयक जो लाभ = प्राप्ति, वह, गुरु के शक्तिपात के 
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सर्वगस्यांशगतस्य चाक्रमेण क्रमेण वा इत्यादिभेदभिन्नो भवेत्‌, एवं संस्कृत 
विषयोऽपि कल्पितस्याकल्पितस्य वा इत्याद्यनुसर्तव्यम्‌ । स चैवंविधात्तस्म।दा- 
चायदिवं दीक्षां लभते यथाऽसौ तदैव शिवीभूतः सन्‌ सर्वमेव यथार्थतो वेत्ति च 
जीवन्मुक्तश्च निगद्यते । यदुक्तम्‌- 
1. तत्क्षणाद्रा शिवं ब्रजेत्‌ ।' इति ॥ २२६ ॥ 
ननु देहसंबन्धेऽप्यस्य कथमेवंरूपत्वं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
देहसंबन्धिताप्यस्य शिवतायै यतः स्फुटा । 
नहि तदानीमस्य देहादावात्माभिमानो भवेत्‌--इति भावः ॥ 


सा चेयमनेकप्रकारा दीक्षा--इत्याह-- 


अस्यां भेदो हि कथनात्सङ्गमादवलोकनात्‌॥ २२७ ॥ 
शास्त्रात्संक्रमणात्साम्यच्यसिंदर्शनाच्चरोः । 


मन््रमुद्रादिमाहात्म्यात्समस्तव्यस्तभेदतः ॥ २२८ ॥ 
क्रियया वान्तराकाररूपप्राणप्रवेशतः । 
कथनादिति तत्तस्य । सद्गमादिति सङ्कटनामात्रात्‌ । शास्त्रादिति 





तारतम्य के योग से, सामस्त्यतः = पूर्णरूप से, अंशतः = आंशिक रूप से, 
पूर्वक्त रीति से सम्पूर्ण अथवा अंशगत क्रम से अथवा अक्रम से--इत्यादि भेद से 
भिन्न होता है । इसी प्रकार संस्कृतविषयक भी (आचार्य) कल्पित अथवा अकल्पित 
का होता है--इत्यादि समना चाहिए । वह इस प्रकार के उस आचार्य से एेसी 
दीक्षा प्राप्त करता है । जिससे वह उसी समय शिवस्वरूप होकर सबको यथार्थतया 
जानता है ओर जीवन्मुक्त कहा जाता है । जैसा कि कहा गया-- 

"^...अथवा उसी क्षण शिव को प्राप्त हो जाता है" ॥ २२६ ॥ 


प्रश्न- देह से सम्बन्ध होने पर भी यह उस प्रकार का कैसे होता है ?-यह 
शङ्का कर कहते है- 

क्योकि इसका देहसम्बन्ध भी स्पष्ट रूप से शिवत्व के किए ही होता 
हे ॥ २२७- ॥ 

अर्थात्‌ उस समय इसका शरीर आदि मे आत्माभिमान नहीं रहता ॥ २२६- ॥ 

वह दीक्षा अनेक प्रकार की होती है-- यह कहते है- 

वचन, सङ्गम, दर्शन, शास्त्र, संक्रमण, साम्य एवं चर्या के सन्दर्शन 
से, चरु, मन्त्र, मुद्रा आदि के माहात्म्य से अथवा क्रियायोग या 
आन्तराकाररूप प्राणप्रवेश से समस्त अथवा व्यस्त भेद से, इस (दीक्षा) मे 
भेद होता है ॥ -२२७-२२९- ॥ 


| २०७ 


व्याख्यानात्‌ । साम्यचर्यासंदर्शनादिति साम्येन जात्यादिभेदतिरस्कारेण, बाह्यचर्यायाः 
संदर्शनात्‌ विमर्शनादनुष्टानादिति यावत्‌ । चरोरिति कुण्डगोकादेः । क्रिययेति 
होमादिरूपया । वा शब्दः समुच्चये । आन्तराकाररूपप्राणप्रवेशत इति बाह्यदेहा- 
पेक्षयाभ्यन्तराकारप्राणप्रवेशाद्योगक्रमेण-- इत्यर्थः । एतच्च शक्तिपातस्य तारतम्यात्‌ 
व्यस्तं समस्तं वा भवेत्‌--इत्युक्तम्‌ समस्तव्यस्तभेदत इति ॥ 


एवंविधया चानया “कथनादुभयसामरस्यम्‌' इत्यादयुक्तनीत्या सत्यपि देहे 
परसंविद्विश्रान्तिर्जायते, येनायं जीवन्मुक्त इति व्यपदेशपात्रतामियात्‌ । तदाह-- 
तदा च देहसंस्थोऽपि स मुक्त इति भण्यते ॥ २२९ ॥ 
किमत्र प्रमाणम्‌ 2--टत्याशङ्कयाह-- 
उक्तं च शास्त्रयोः श्रीमद्रतनमालागमाख्ययोः । 
तदेव पठति-- 
यस्मिन्काके तु गुरुणा निर्विकल्पं प्रकाशितम्‌ ॥ २३० ॥ 


___ ~~~ - 


कथन-तत्व का । सङ्गम से = सङ्कटनामात्र से । शास्त्र से = शास्त्रीय 
व्याख्यान से । साम्यचर्यासंदर्शन से = साम्य = जाति आदि भेद का तिरस्कार, 
बाह्यचर्या के सन्दर्शन = विमर्शन = अनुष्ठान से । चरु = कुण्ड गोलक! आदि । 
क्रिया से-होम आदि रूपा । "वा' शब्द का प्रयोग समुच्चय अर्थ मे हं । 
आन्तराकार रूप प्राणप्रवेश से = बाह्य देह की अपेक्षा आभ्यन्तर आकार 
प्राणप्रवेशरूप योग के क्रम से । ओर यह शक्तिपात के तारतम्य से व्यस्त अथवा 
समस्त होता है- यह कहा गया--समस्तव्यस्तभेद से ॥ 

डस प्रकार की इस "कथन से दोनों का सामरस्य है" उक्त नीति से शरीर के 
वर्तमान रहने पर भी परसंविद्विश्रान्ति होती है जिस कारण यह जीवन्मुक्त व्यवहार 
के योग्य हो जाता है-- 

वह कहते है- 

उस समय शरीर के साथ रहते हुए भी वह मुक्त कहा जाता 
है ॥ -२२९ ॥ 

इसमे क्या प्रमाण है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

रत्नमाला ओर गम नामक शास्त्रों मे कहा गया है ॥ २३०- ॥ 

वही कहते है-- 


जिस समय गुरु के द्वारा निर्विकल्पक (स्वरूप) का प्रकाश किया 





१. यद्यपि धर्मशास्त्र मे कुण्ड गोलक शब्द अवैध सन्तान के वाची है किन्तु शहा 
सम्भवतः उस सन्तान का उपादान कारण रजवीर्य अर्थ लिया गया हं । 
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तदैव किल मुक्तोऽसौ यन्त्रं तिष्ठति केवलम्‌ । 
यन्त्रमिति अकिञ्चित्करत्वात्‌ ॥ 


ननु यदि तदानीं देहादर्यन््रप्रायता, तत्कथं सुखदुःखे स्यातां स्यातां चेत्न 
मुक्तत्वम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- 
प्रारब्धकर्मसंबन्धादेहस्य सुखिदुःखिते \॥ २३१ ॥ 
न विशङ्केत तच्च श्रीगमशास्त्रे निरूपितम्‌ । 
देहस्य ॒देहबुद्धयादेरनात्मनः । न विशङ्केतेति सुखदुः खानुभवान्नास्मि मुक्त 
इति। ननु नेयं निर्मुला शङ्का, तत्कथमेवमुक्तम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह - ' तच्च 
श्रीगमशास्त्रे निरूपितम्‌" इति । चो ह्यर्थे ॥ 


तदेव पठति- 


अविद्योपासितो देहो हन्यजन्मसमुद्धवा ॥ २३२ ॥ 
कर्मणा तेन बाध्यन्ते ज्ञानिनोऽपि कलेवरे । 


ननु देहप्रारब्धृणि त्रीणि जात्यायुर्भोगदानि कर्माणि संभवन्ति इति कथं कर्मणा 


जाता है उसी समय यह (साधक) मुक्त हुआ यन्त्रवत्‌ केवल स्थित रहता 
हे ॥ -२३०-२३१- ॥ 

यन्त्र- अकिज्चित्कर होने से ॥ 

प्रश्न-- यदि उस समय शरीर आदि यन्त्र जैसे होते हैँ तो सुख दुःख क्यों होते 
है? ओर यदि होते है तो फिर मुक्ति नहीं ?2-यह शङ्का कर कहते है- 

प्रान्ध कर्मो के सम्बन्ध के कारण शरीर को सुख दुःख का अनुभव 
होता है । इसलिए (मुक्ति के विषय में) शङ्का नहीं करनी चाहिए । क्योकि 
यह श्रीगम शास्त्र में निरूपित है ॥ -२३१-२३२- ॥ 

शरीर का = शरीर बुद्धि आदि अनात्म पदार्थं का । शङ्का नहीं करनी 
चाहिए-- सुख दुःख के अनुभव के कारण मुक्त नहीं हूः एेसी । यह शङ्का निर्मूल 
नही है तो एेसा कैसे कहा गया ?2- यह शङ्का कर कहते है कि क्योकि वह श्रीगम 
शस्त्र मे कथित है । यहाँ च' का प्रयोग हेतु अर्थमें है ॥ 

उसी का पाठ करते है 


शरीर अविद्या से ग्रस्त होता है । क्योकि अविद्या अन्य (= पूर्व) 
जन्म में उत्पन्न होती है । इसलिए ज्ञानी लोग भी उस शरीर के रहते हुये 
भी कर्म के द्वारा बाधित होते है (= अर्थात्‌ उन्हे भी कर्म करना ही 
पड़ता है) ॥ -२३२-२३३- ॥ 


त्रयोदशमाह्विकम्‌ २०९ 
इत्येकवचनेन निर्देशः 2 तच्छब्दस्य च॒ यच्छब्दनिर्देश्यपरामृश्यार्थानुपलक्षणात्‌ 
कथमुपपत्ति ?--इत्याशङ्काद्रयं गर्भीकृत्याह-- 


जात्यायुर्भोगदस्यैकप्रघटकतया स्थितिः ॥ २३३ ॥ 
उक्तैकवचनाद्धिश्च यतस्तेनेतिसङ्गतिः । 


एकवचनादिति कर्मणेति । यतस्तेनेतिसङ्गतिरिति यतस्तेनेत्येवंरूपा 
हेतुहेतुमद्धावलक्षणा सङ्गतिर्यस्यासौ एवंविधो, हिरिति हिशब्दार्थ एवं तच्छब्देन 
परामृश्यते--इत्यर्थः । तेन॒ जन्मान्तरोपार्जितेन जात्यायुर्भोगदत्वात्‌ त्रिविधेन 


एकप्रघटकतयोक्तेन कर्मणा यतो मायाधिष्ठितो देहो भवति, तेन कठेवरे सति 
ज्ञानिनोऽपि बाध्यन्ते सुखटुःखानुभवाद्‌ बद्धा इव लक्ष्यन्ते इति श्रीगममग्रनथार्थः । 
अनेन च उपभोगाद्रा शिवं ब्रजेदिति विवृतम्‌ ॥ 
इदानीं तु देहपाताच्छिवं ब्रजेदिति विवृणोति- 
अभ्यासयुक्तिसंक्रान्तिवेधघटुनरोधतः ॥ २३४ ॥ 


हुतेर्वा मन््रसामर्थ्यात्पाश्च्छेदप्रयोगतः । 
सद्योनिर्वाणदां कु्यत्सिद्यः प्राणवियोजिकाम्‌ ॥ २३५ ॥ 


प्रश्न-देह के आरम्भक जन्म आयु ओर भोग देने वाले तीन कर्म होते है 
फिर 'कर्मणा' एेसा एक वचन से निर्देश क्यों है? ओर "तत्‌ शब्द से निर्देश्य 
परामृश्य अर्थं का उपलक्षक नही है फिर सङ्गति कैसे 2 इन दो शङ्काओं को गर्भं 
मे रख कर कहते है-- 

जन्म आयु ओर भोग देने वाले कर्मो की एक प्रघटक (= समुदाय) 
के रूप में स्थिति रहती है इसलिए एक वचन कहा गया । "हि" का अर्थ 
हे "यतः' इसलिए तेन" के साथ सद्गति बनती है ॥ -२३३-२३४- ॥ 

एक वचन--'कर्मणा' मेँ । यतस्तेनेति सङ्गतिः- यतः 'तेन' इति = इस प्रकार 
की = हेतुहेतुमद्‌ भाव रूपा सङ्गति है जिसकी वह = उस प्रकार का, "हि- 
क्योकि “हि' शब्द का अर्थं है । यह "तत्‌" शब्द से परामृष्ट होता है । इसलिए 
चकि जन्म आयु ओर भोग प्रदान करने के कारण जन्मान्तरोपार्जित तीन प्रकार के 
तथा एक प्रघदृक के रूप मे कथित कर्म के कारण शरीर माया से अधिष्ठित 
होता ह इसलिए शरीर के रहते हए ज्ञानी लोग भी बाधित होते है = सुख दुःख 
के अनुभव के कारण बद्धं जैसे समञ्चे जाते है--यह श्रीगम ग्रन्थ का तात्पर्य हे । 
इस कथन से- अथवा उपभोग के कारण शिव को प्राप्त होते है--यह स्पष्ट हो 
गया ॥ 

अब "देहपातात्‌ शिव घ्रजेत्‌' इसकी व्याख्या करते. है-- 


अभ्यास, युक्ति, संक्रान्ति, वेध, घड़न, रोध, होम, मन्त्र के सामर्थ्य 
तथा पाशच्छेद के प्रयोग से सद्यः निर्वाण देने वाटली सद्यः प्राणवियोजिका 
१४ त. च, 
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अभ्यासः पौनःपुन्येन प्राणचारामर्शनम्‌ । युक्तर्वकष्यमाणजालप्रयोगादिरूपा । 
संक्रान्तिः परपुरप्रवेशादिः । वेधो मन््रादिरूपतया वक्ष्यमाणः । घटनं प्राण- 
विक्षेपः । रोधः प्राणस्य गतागतपरिहारेण मध्यधामनि अवस्थापनम्‌ । मन्त्रस्येति 
कालरात््यादेः । सद्य इति दीक्षासमकालम्‌ ॥ 
न चेयं सर्वथा कार्यो--इत्याह-- 
तत्र त्वेषोऽस्ति नियम आसन्ने मरणक्षणे । 
तां कुयन्नान्यथारब्धृ कर्म यस्मान्न शुद्धयति ॥ २३६ ॥ 
उक्तं च पूर्वमेवैतन्मत्रसामर्थ्ययोगतः । 
प्राणैर्वियोजितोऽप्येष भुङक्ते शेषफलं यतः ॥ २३७ ॥ 
तज्जन्मशोषं विविधमतिवाह्य ततः स्फुटम्‌ । 
कर्मान्तिरनिरोधेन शीप्रमेवापवृज्यते ॥ २३८ ॥ 
अन्यथेति अनासन्ने मरणे । यदुक्तम्‌- 
"दृष्टवा शिष्यं जराग्रस्तं व्याधिभिः परिपीडितम्‌। 
उत्क्रमय्य ततस्त्वेनं .परतत्वे नियोजयेत्‌ ॥' इति । 
ननु अनासत्रमरणस्यापीयमस्तु को नियमः, अस्यां हि कृतायां तदेव मुक्तिः 





दीक्षा की जाती है ॥ -२३४-२३५ ॥ 

अभ्यास = बारम्बार प्राणचार का विचार । युक्ति = वक्ष्यमाण जालप्रयोग आदि 
रूप वाली । संक्रान्ति = दूसरे के शरीर में प्रवेश आदि । वेद्य = मन्त्र आदि के 
रूप मे आगे कहा जाने वाला । घटन = प्राणविक्षेप । रोध = प्राणं के गमनागमन 
को रोक कर उसकी सुषुम्ना में स्थापना । मन्त्र का = काठरात्रि आदि सिद्ध मन्त्रो 
का । सद्यः = दीक्षा के समय ही ॥ 

इस (दीक्षा) को सब समय नही करना चाहिए-- यह कहते हैँ-- 


इसमे यह नियम है कि मरणक्षण के निकट होने पर उसे करना 
चाहिए अन्यथा नहीं क्योकि प्रारब्धकर्म का शोधन नहीं होता । पहले भी 
कहा गया कि चूंकि मन्त्रसामर्थ्य के योग से प्राणवियोजित भी यह (= 
दीक्षित शिष्य) शेष फल का भोग कर केता है इसलिए उस जन्म के 
अवशिष्ट विविध कर्मो को (भोग के द्वारा) समाप्त कर फिर भावी कर्मान्तर 
के निरोध के कारण वह शीघ्र ही मुक्त हो जाता है ॥ २३६-२३८ ॥ 


अन्यथा = मृत्यु के आसन्न न रहने पर । जैसा कि कहा गया-- 


^“(गुरु) शिष्य को जराग्रस्त ओर व्याधियों से पीडित देख कर (उसे) उत्क्रान्त 
कराकर परतत्त्व से युक्त कर दे ॥" 
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स्यादिति किं मरणासत्तिक्षणपक्षादिविलम्बनेन ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- आरब्ध कर्म 
यस्मान्न शुद्धयतीति । ननु इयं चेत्कर्मणः शोधिका तद्धविष्यत इवास्याप्यस्तु, न 
चेदस्येव तस्यापि मा भूत्‌ ?--इत्याशङ्कयोक्तम्‌- उक्तं च पूर्वमेवैतदिति । पूर्वमिति 
नवमाह्विके । यदुक्तं तत्र- 

आरब्धकार्य देहेऽस्मिन्यत्पुनः कर्म तत्कथम्‌। 

उच्छिद्यतामन्त्यदशं निरोद्धुं न हि शक्यते ॥" (१३१) 


इत्यादि । ननु अनया मन्त्रसामर््यत्पराणवियोग एव चेत्कृतस्तद्धोक्तुरेवाभावात्‌ 
कस्य॒ नामैतत्कर्मफलेदिति किं तच्छद्धयशुद्धिविचारेण ?--इत्याशङ्कयाह-- 
मन्रेत्यादि । शेषस्य शोधितादवशिष्टस्य देहारम्भकस्य कर्मणः--इत्यर्थः । यत- 
स्तस्मात्‌ प्राक्तनाज्जन्मनः शेषं प्रारव्धृकर्मकार्य विचित्रमायुर्भोगादि ततो भोगादति- 
बाह्म परिसमाप्य कर्मान्तरस्य भविष्यदादेरपि विलम्बकारिणोऽप्यन्यस्य 
कस्यचिदभावादपवृज्यते मुच्यते--इत्यर्थः । तद्युक्तमुक्तमासन्न एव मरणक्षणे तां 
कुर्यादिति ॥ २३८ ॥ 


अत आह- 





प्रश्न--अनासत्नमृत्यु वाले को भी यह (दीक्षा) दे दी जाय यह कौन सा नियम 
है? इसके किये जाने पर उसी समय मुक्ति हो जायगी फिर मरण के निकटवर्ती 
क्षण की अपेक्षा आदि के विलम्ब से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहा गया- 
क्योकि प्रारब्ध कर्म॑शुद्ध नहीं रहता । प्रश्न है कि यदि यह (दीक्षा) कर्मो की 
शोधिका है तो भावी (= संचित्‌) कर्मो की भांति इस (= प्रारब्ध) कर्म की भी 
(शोधिका) हो जाय ओर यदि नहीं है तो इसकी तरह उसकी (= सच्चित कर्मो 
की) भीन हो ?-यह शङ्का कर कहा गया कि इसे पहले ही कह दिया गया । 
पहले = नवम आह्निक मे । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 


“इस शरीर मे जिस कर्म ने कार्य प्रारब्धं कर दिया है वह (कर्म) कैसे नष्ट 
होगा ? अन्तिम दशा वाके कर्म का निरोध नहीं हो सकता ।'' इत्यादि । 


प्रश्न--इस (दीक्षा) के द्वारा मन्त्र के सामर्थ्यवशात्‌ प्राणवियोग ही यदि कर 
दिया गया तो भोक्ता के हीन होने से यह कर्म किसे फल देगा? फलतः शुद्धि 
अशुद्धि के विचार से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है-- मन्त्र इत्यादि । शेष 
का = शोधित से बचे हए का = देहारम्भक कर्म का । जिससे = उस पूर्व जन्म 
से, अवशिष्ट प्रार्ध कर्म का कार्य = विचित्र आयु भोग आदि, उससे = भोग से, 
अतिवाहित कर = समाप्त कर, भविष्यकाल वाके विलम्बकारी भी किसी अन्य 
कर्मान्तर के न होने से (साधक) अपवर्ग को प्राप्त होता है--मुक्त हो जाता है । 
तो ठीक कहा गया--मरणक्षण के आसत्न होने पर ही उसे करना चाहिए ॥२३८॥ 


इसलिए कहते है-- 












श्रीतन्तरालोकः 
तस्मात्प्राणहरीं दीक्षां नाज्ञात्वा मरणक्षणम्‌। 
विदध्यात्परमेशाज्ञालङ्घनैकफला हि सा ॥ २२३९ ॥ 
एवं हि परमेशवराज्ञोल्लङ्घनादन्यत्कि्चिन्न सिद्धयति इत्यावेदितं 
स्यात्‌ ॥ २३९ ॥ 

एवं प्रकृतमुपसंहरत्रन्यदवतारयति-- 

एकस्त्रिकोऽ यं निर्णीतः शक्तिपातेऽप्यथापरः । 
एकस्त्रिक इति तीत्रा्यः ॥ 
तदेवाह-- 


तीव्रमध्य तु दीक्षायां कृतायां न तथा दृढाम्‌ ॥ २४० ॥ 
स्वात्मनो वेत्ति शिवतां देहान्ते तु शिवो भवेत्‌ । 


न तथा दृढामिति अविकल्पस्वभावस्वात्मज्ञानसाक्षात्काराभावात्‌ ॥ 


ष 


किमत्र प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
उक्तं च निशिसञ्चारयोगसख्ारशास्त्रयोः ॥ २४१९ ॥ 


ना 1 द ज 

इसलिए मृत्यक्षण को जाने बिना प्राणहरी दीक्षा नहीं करनी चाहिए । 
क्योकि फिर वह केवल परमेश्वर की आज्ञा का उल्लर्घन ही होगा ॥२३९॥ 

ेसा होने पर परमेश्वर की आज्ञा के उल्लर्घन के अतिरिक्त ओर कुछ सिद्ध 
नहीं होगा- यह कहा गया ॥ २३९ ॥ 

अब प्रस्तुत का उपसंहार करते हृए अन्य का प्रारम्भ करते है-- १ 

शक्तिपात में एक त्रिक का निर्णय हआ अब दूसरा (कहते 
है) ॥ २४०- ॥ 

एक त्रिक = तीत्र नामक (= तीव्र-तीत्र, मध्य-तीत्र, मन्द्-तीत्र) ॥ 

वही कहते है- 

तीव्रमध्य (शक्तिपात) होने पर दीक्षा करने पर (दीक्षित व्यक्ति) अपनी 
शिवता को उस प्रकार से दृढ़ नहीं समञ्जता किन्तु देहान्त होने पर शिव 
हो जाता है ॥ -२४०-२४१- ॥ 

उस प्रकार की दृढ नहीं निर्विकल्पक स्वभाव वाले आत्मज्ञान के साक्षात्कार + 
के अभाव के कारण ॥ 

इसमें क्या प्रमाण है ?--यह शङ्का कर कहते है- 

निशाटन एवं योगसञ्चार नामक शास्त्रों मे कहा गया है ॥ -२४१ ॥ 
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तदेवार्थद्रारेण पठति-- 

विकल्पात्तु तनौ स्थित्वा देहान्ते शिवतां व्रजेत्‌ । 
यदुक्त तत्र-- 

'विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच्छिवं ब्रजेत्‌ ।' इति ॥ 


मध्यमध्ये शक्तिपाते शिवलाभोत्सुकोऽपि सन्‌ ॥ २४२ ॥ 
लुभुक्षर्यत्र॒युक्तस्तद्धुक्त्वा देहक्षये शिवः । 
मन्दमध्ये तु तत्रैव तत्त्वे क्वापि नियोजितः ॥ २४३ ॥ 
देहान्ते तत््वगं भोगं भुक्त्वा पश्चाच्छिवं व्रजेत्‌ । 
यत्रेति अभिमते तत्त्वादौ । तदिति तत्रत्यमेव योगाभ्यासादिलब्धं भोगजालम्‌ । 
भक्त्वा इत्यर्थादनेनैव देहेन । अत एवोक्तम्‌- देहक्षये शिव इति । तत्रैवेति 
परकरान्ते शक्तिपाते । क्वापि यथाभिमते । नियोजित इत्यर्थाच्छिवलाभोत्सुकोऽपि 
सत्निति । भुक्त्वेत्यथदिहान्तरेण । अत एवोक्तं देहान्ते तत््वगं भोगं भुक्त्वेति । 
यटुक्तमनेनैवान्यत्र॒ "मध्यमध्याच्छिवतोत्सुकोऽपि भोगप्रेपसुर्भवतीति तथैव दीक्षायां 


उसी को अर्थं के द्रारा कहते है 

विकल्प के कारण शरीर में स्थित रह कर देहान्त में शिवत्व को प्राप्त 
होता है ॥ २४२- ॥ 

जैसा कि वहां (= निशाटन ग्रन्थ में) कहा गया- 

“विकल्प से युक्त चित्त वाला शरीरपात के अनन्तर शिवभाव को प्राप्त होता 
है'' ॥ 

मध्यमध्य शक्तिपात मे (साधक) शिवत्वलाभ कं लिए उत्सुक भी 
बुभुक्षु होने के कारण जहाँ नियुक्त होता है उसका भोग करने के बाद्‌ 
शिव हो जाता है । मन्दमध्य में उसी तत्व मे कहीं नियोजित हआ 
देहान्त के बाद तत्वगामी भोग का भोग कर बाद में शिव को प्राप्त होता 
है ॥ -२४२-२४४- ॥ 

जहां = अभिमत तत्त आदि में । उसको = योगाभ्यास आदि के कारण प्राप्त 
बही के भोगजाल को । भोग कर--अर्थात्‌ इसी शरीर से । इसीलिए कहा गया- 
'देहक्षय होने पर शिव हो जाता है ।' वहीं = एकान्त शक्तिपात में । कहीं भी = 
यथाभिमत । लगाया गया अर्थात्‌ ्ियनलाभ के लिए उत्सुक भी । भोग कर-- 
अर्थात्‌ दूसरे शरीर से । इसीलिए कहा गया--देहान्त होने पर ॒तत्त्वस्थ भोग का 
भोग कर । जैसा कि इन्होने ही अन्यत्र (तं०्सा० १९१ मे) कहा है- 

““मध्यमध्य (शक्तिपात) के कारण ^ ।।ता के लिए उत्सुक भी (वह) भोगेच्छु 
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ज्ञानभाजनम्‌ । स च योगाभ्यासलब्धमनेनैव देहेन भोगं भुक्त्वा देहान्ते शिव 
एव । निकृष्टमध्यात्तु देहान्तरेण भोगं भुक्त्वा शिवत्वमेति ॥ 
(तं०सा० ११९ आ०) इति ॥ 
एवमप्यत्र तरतमभावः कश्चित्संभवति, येन विशेषान्तरमप्युदियात्‌--इत्याह-- 
तत्रापि तारतम्यस्य संभवाच्चिरशीघ्रता ॥ २४४ ॥ 
बहल्पभोगयोगश्च देहभूमाल्पताक्रमः । 


तत्र प्रथमः प्रकारः पुत्रकविषयः । शिष्टं तु प्रकारद्वयं शिवधर्मिसाधक- 
विषयमिति निरूपितम्‌ ॥ 


इदानीं तु लोकधर्मिविषयमवशिष्टं शक्तिपातं निरूपयति- 


तीत्रमन्दे मध्यमन्दे मन्दमन्दे बुभुक्षता ॥ २४५ ॥ 
क्रमान्मुख्यातिमात्रेण विधिनैत्यन्ततः शिवम्‌ । 


अत्रैवं्रकारे मन्दाख्ये शक्तिपाते बुभृक्षुता अर्थाल्लोकधर्मिणः साधकस्य 
क्रमादतिमात्रेण मुख्या यथायथं प्रधानभूता--इत्यर्थः । एवमप्यसौ लोकधर्मी 
पर्यन्ते विधिना स्वोचितेन दीक्षाप्रकारेण शिवमेति अपवृज्यत एव-इत्यर्थः । 


होता है इसलिए उसी प्रकार दीक्षा होने पर ज्ञान का पात्र होता है । ओर ठन्धभोग 
का योगाभ्यास के कारण इसी शरीर से भोग कर देहान्तं होने पर शिव ही हो 
जाता है । मन्दमध्य (शक्तिपात) से देहान्तर के द्वारा भोग का भोग कर शिवभाव 
को प्राप्त होता हे" ॥ २४३- ॥ 

समे भी यहाँ कोई तर तम भाव सम्भव होता है जिससे अन्य भेद भी प्रकट 
होते है-- यह कहते है- 

उसमे भी तारतम्य के सम्भव होने से विम्ब शीघ्रता, बहुभोगयोग 
अल्पभोगयोग, देहभूमा, देहाल्पता का क्रम होता है ॥ -२४४-२४५- ॥ 

उसमे प्रथम प्रकार पुत्रक (दीक्षा) का विषय है । शेष दो प्रकार 
शिवधर्मि-साधक विषयक है-- यह कहा गया ॥ 

अब्र लोकधर्मिविषयक अवशिष्ट शक्तिपात का निरूपण करते है-- 

तीत्रमन्द मध्यमन्द ओर मन्दमन्द (शक्तिपात) मे बुभुक्षा क्रमशः 
अधिक अधिक मुख्य होती जाती है ओर अन्त मे (साधक) विधिपूर्वक 
अनुष्ठान के द्वारा शिव को प्राप्त होते हैँ ॥ -२४५-२४६- ॥ 

इस प्रकार के मन्द नामक शक्तिपात मे लोकधर्मी साधक की बुभुक्षा क्रमशः 


अतिमत्रेण मुख्य = क्रमशः प्रधानभूत, होती जाती है । इस प्रकार का भर 
लोकधर्मी (साधक) अन्त मे विधि के द्वारा = स्वोचित दीक्षा ५कार से, शिव कौ 
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यदुक्तमनेनैव-- 
"भोगोत्सुकता यदा प्रधानभूता तदा मन्दत्वं॑पारमेश्वरमन्रयोगोपायतया 


यतस्तत्रौत्सुक्यम्‌ । पारमेशमन्त्रयोगादेश्च यतो मोक्षपर्यन्तत्वमतः शक्तिपातरूपता । 
तत्रापि तारतम्यात्‌ त्रैविध्यम्‌ ॥' 


इति । अयं चात्राशयः--यः कश्चत्तीत्रमन्दशक्तिपातवांल्लोकधर्मी, स 
दीक्षाबलात्‌ देहान्ते क्वचन यथाभिमते भुवनादौ भोगान्भुक्त्वा शिवतां यायात्‌ । 
यदुक्तम्‌-- 

"लोकघर्मिणमारोप्य मते भुवनभर्तरि । 

तद्धर्मापादनं कुर्याच्छिवे वा मुक्तिकांक्षिणम्‌ ॥ (मूृ.तं.) इति । 
वक्ष्यति च-- 

'परारब्धदेहभेदे तु भुडक्तंऽसावणिमादिकम्‌ । 

भुक्तवोरध्वं याति यत्रैष युक्तोऽथ सकलेऽकले ॥' (१५।३१) 

इति । कश्चिच्च मध्यमन्दशक्तिपातवान्‌ क्वचन भुवनादौ कञ्चित्कालं 
, तदीश्वरदीक्षितः पर्यन्ते शिवतां गच्छेत्‌ । मन्दमन्दशक्तिपातवान्‌ 

साल्ोक्यसामीप्यसायुज्यासादनक्रमेण चिरतरं कालं भोगान्भुक्त्वा, तत 





प्राप्त होता है अर्थात्‌ मुक्त हो जाता है । जैसा कि इन्होने ही कहा है- 

““जब भोगौत्सुक्य मुख्य हो जाता है तब (शक्तिपात की) मन्दता हो जाती 
है । क्योकि वहाँ पारमेश्वर मन्त्रयोग का उपाय होने से उत्सुकता होती है । वचँकि 
पारमेश्वर मन्त्रयोग आदि मोक्ष पर्यन्त फल देते है इसलिए (वे भी) शक्तिपात रूप 
है । उसमें भी तारतम्य के कारण तीन भेद है ।'' 

इसका यह आशय है--जो कोई लौकिक पुरुष तीत्रमन्द शक्तिपात वाला होता 
है वह दीक्षा के बल से शरीरान्त होने पर कही = यथेष्ट भुवन आदि में, भोगों का 
भोग कर शिवत्व को प्राप्त होता है । जैसा कि कहा गया-- 

“भुवनभर्ता (शिव) के मत में लोकधर्मी मुमुक्षु को दीक्षा के द्वारा प्रवृत्त कर 
उस (शौव) धर्म का सम्पादन करना चाहिए ।'" 

करेगे भी-- 

“शरीर का अन्त होने पर यह अणिमा आदि का भोग करता है भोग करने 
के बाद ऊर्ध्वं लोक को प्राप्त होता है जहाँ यह सकल अथवा अकल वाले (लोक) 
म युक्त होता है ।'' 

ओर कोई मन्द मध्य शक्तिपात वाला किसी भुवन आदि मे कुछ समय तक 
भोगों का भोग कर उस (लोक) के अधिष्ठाता के द्वारा दीक्षित होकर अन्त में 
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एव दीक्षामासाद्य शिवतामियात्‌ ॥ 


्रीपूर्वशास्त्रीयमेव ग्रन्थं मतान्तरेण व्याचष्ठे- 
अन्ये यियासुरित्यादिगरन्थं प्राग््रन्थसङ्गतम्‌ ॥ २४६ ॥ 
कुर्वन्ति मध्यतीत्राख्यशक्तिसंपातगोचरम्‌ । 
्ा््रन्थसङ्गतमिति प्राग्रन्ेन अज्ञानेन सह' इत्यादिना सङ्गतं संबद्धम्‌- 
इत्यर्थः । अत्रैव विशेषणद्वारेण हेतुर्मध्यतीत्राख्यशक्तिसंपातगोचरमिति ॥ 
तदेवाह-- 
यदा प्रतिभयाविष्टोऽप्येष संवादयोजनाम्‌ ॥ २४७ ॥ 
इच्छन्यियासुर्भवति तदा नीयेत सदरुम्‌ । 
यदा हि रुद्रशक्तिसमावेशादज्ञानविनिवृत््या प्रोदितप्रातिभज्ञानोऽप्येष मध्यतीत्र- 
शक्िपातवान्‌ संवादयोजनामिच्छन्‌ प्रागुक्तयुक्तया संवाददार्यमुत्पादयितुं यियासु- 
गकुं जिगमिपुर्भवति, तदा पारमेशवर्या शक्त्या सदर प्रति नीयेत तदाभि 
मुख्येनास्य प्रवृत्तिरत्पाद्यते--इत्यर्थः ॥ 
नचैतदविशेषेणेव भवेत्‌--इत्याह-- 





शिवत्व को प्राप्त होता है । ओर मन्दमन्द शक्तिपातवान्‌ उसी लोक मे सालोक्य 
सामीप्य सायुज्य आदि को क्रमशः प्राप्त कर चिरतर काल तक भोगों का भोग कर 
वहीं से दीक्षा प्राप्त कर शिवत्व को प्राप्त होता है ॥ 

मालिनीविजय ग्रन्थ की ही मतान्तर के अनुसार व्याख्या करते है-- 


अन्य लोग 'यियासुः" इत्यादि ग्रन्थ को पहले ग्रन्थ से सम्बद्ध मानते 
हे जो कि मध्य तीत्र शक्तिपात का विषय है ॥ -२४६-२४७- ॥ 

प्राग्‌ ग्रन्थ से सङ्गत प्रागग्रन्थ से "अज्ञान के साथ सङ्गत = सम्बद्ध यह 
अर्थं है । इसी मँ मध्यतीत्राख्यशक्तिसम्पातगोचरम्‌"--यह विशेषण के द्वारा हेतु है । 

वही कहते है 

जन प्रतिभा से आविष्ट यह (साधक) संवादयोजना को चाहता हआ 
गमनेच्छु होता है तब सदगुरु के पास ले जाया जाता है ॥-२४७-२४८-॥ 

जब रसुद्रशक्तिसमावेश के कारण अज्ञान के हट जाने से उदित प्रातिभज्ञान 
वाला भी यह (साधक) मध्यतीत्र शक्तिपात वाला होते हृए संवादयोजना की इच्छा 
करता हुआ पूरवक्त युक्ति से संवाद की दृढता को उत्पन्न करने के कतिए यियासु 
होकर गुरुकुल मे जाना चाहता है तब पारमेश्वरी शक्ति के द्वारा सद्गुरु के पास ठे 
जाया जाता है अर्थात्‌ इसके अन्दर उस (गुरु) के अभिमुख होने की प्रवृत्ति उत्पन्न 
की जाती है ॥ 
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न सर्वः प्रतिभाविष्टः शक्त्या नीयेत सदहरुम्‌॥ २४८ ॥ 
इति ब्रते यियासुत्वं वक्तव्यं नान्यथा ध्रुवम्‌ । 
यियासुत्वमिति प्रागेवोक्तं त्रूत इति संबन्धः । अन्यथेति सर्वस्यैव शक्तिकर्तुके 


सदूरुप्रापणे । न वक्तव्यमिति यियासुत्वम्‌ । यदि नाम हि सर्वोऽपि प्रातिभज्ञान- 
भागाचार्यः सदु प्रति अविशेषेण शक्त्या नीयेत, तद्चियासुशब्दस्य प्रयोगं विना 
^रुद्रशक्तिसमाविष्टः( साधकः) स शिवेच्छया । 
भुक्तिमुक्तिप्रसिद्ध्यर्थं नीयते सद्र प्रति ॥ 
इत्येतावदभिधानीयम्‌ ॥ 
तदाह-- 
सुद्रशक्तिसमाविष्टो नीयते सद्ुरु प्रति ॥ २४९ ॥ 
एवं हि प्रातिभस्याचा्य॑स्य सभित्तिनिर्भित््यादिभेदभित्रत्वं न॒ भवेत्‌--इति 
भावः ॥ २४९ ॥ 


तस्मात्परातिभज्ञानवत््वेऽपि संवाददार्यमनुपेक्षमाण एव यियासुर्भवति, नान्यः-- 





यह समान रूप से सबके साथ नहीं होता--यह कहते है-- 

प्रतिभा से आविष्ट सभी लोग (पारमेश्वरी) शक्ति के द्वारा ही 
सदगुरु के समीप ठे जाए जाते है-एेसा नहीं है । इसकिए कहते है-- 
जाने की इच्छा । अन्यथा निश्चित रूप से (यियासुत्व) नहीं कहना 
चाहिए ॥ २४८-२४९- ॥ 

“यियासुत्व' यह पूर्वोक्त का ही कथन है--यह सम्बन्ध है । अन्यथा = सभी 
का शक्तिकर्चुक सदगुरु के पास गमन होने पर । नहीं कहना चाहिए--यियासुत्व 
को । यदि सभी प्रातिभ ज्ञान वाले आचार्य शक्ति के द्वारा समान रूप से सद्गुरु 
के पास प्हंचाये जा रहे हैँ तो “यियासु शब्द का प्रयोग न कर केवल इतना ही 
कहना चाहिए कि-- 

^रुद्रशक्तिसमाविष्ट होकर शिवेच्छा से व सद्गुरु के पास भुक्ति एवं मुक्ति की 
्रसद्धि के किए ले जाया जाता है ॥ २४८- ॥ 

इतना ही कहना चाहिए ॥ 

वह कहते है 

रुद्रशक्ति से समाविष्ट होकर वह सद्गुरु के पास ठे जाया जाता 
है ॥ -२४९ ॥ 


इस प्रकार प्रातिभ आचार्य की सभित्ति निर्भित्ति आदि भेद से भिन्नता नही 
होती- यह भाव हे ॥ २४९ ॥ 
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इत्याह-- 


तेन प्राप्तविवेकोत्थज्ञानसपूर्णमानसः । 
दाढ्यसंवादरूढ्यादेर्यियासुर्भवति स्फुटम्‌ ॥ २५० ॥ 


नचैतन्निर्मुलं व्याख्यानम्‌--इत्याह-- 
उक्तं नन्दिशिखातन्त्रे प्राच्यषट्के महेशिना । 
अभिलाषः शिवे देवे पशुनां भवते तदा ॥ २५१ ॥ 
यदा श्ैवाभिमानेन युक्ता वै परमाणवः । 
तदैव ते विमुक्तास्तु दीक्षिता गुरुणा यतः ॥ २५२ ॥ 
प्राप्तिमात्राच्च ते सिद्धसाध्या इति हि गम्यते । 
यद्यपि यदैव परमा अत्यन्तं बद्धा अणवः प्रातिभज्ञानात्मना शैवेनाभिमानेन 
युक्तास्तदैव विमुक्ताः, तथापि तदा तेषां प्रागवस्थापेक्षया पशुनां संवाददा्याय 
शिवे 
"शिव आचार्यरूपेण लोकानुग्रहकारकः ।' 


इत्याद्युक्तया गुरावभिलाषो यियासा भवति, यतो गुरुणा दीक्षिताः कृतसंस्कारा 
भवन्ति--इत्यर्थः । ततश्च 





इस कारण प्रातिभ ज्ञानवान्‌ होने पर भी संवाद की दृढता की उपेक्षा न करने 
वाला ही यियासु होता है दूसरा नही-- यह कहते है-- 

इसलिए प्राप्त विवेक से उत्पन्न ज्ञान से पूरित मन वाला दृढता संवाद 
रूढि आदि के कारण स्पष्टतया यियासु होता है ॥ २५० ॥ 

यह व्याख्यान निर्मूल नहीं है--यह कहते है-- 

नन्दिशिखातन्त्र के पहले षट्क में परमेश्वर ने कहा है--शिव देव के 
विषय मे पशुओं की अभिलाषा तभी होती है जब परम अणु शेवाभिमान 
से युक्त हो जाते है । चकि वे गुरु से दीक्षित होते हैँ इस कारण उसी 
समय मुक्त हो जाते हैँ । (दृढ़ संस्कार की) प्राप्ति मात्र से वे सिद्धसाध्य 
होते है--एेसा माना जाता है ॥ २५१-२५३- ॥ 

यद्यपि जभी परम = अत्यन्त बद्ध अणु प्रातिभज्ञान रूप शैव अभिमान से युक्त 
हो जाते है तभी मुक्त "हो जाते है तथापि उस समय पूर्वावस्था की अपेक्षा उन 
पशुओं की संवाददृढ़ता के लिए शिव मे-- 

“आचार्य के रूप मे शिव (ही) लोगों पर अनुग्रह करने वाले है" । 

इत्यादि उक्ति के द्वारा गुरु के विषय मे अभिलाष = जाने कं इच्छा, होती है 
क्योकि (साधक) गुरु के द्वारा दीक्षित =. विहित संस्कार वाले, होते ह । 


= २१९ 


“यस्त्वकल्पितरूपोऽपि संवाददृढताकृते । 
अन्यतो ठब्धसंस्कारः स साक्षाद्धेरवो गुरुः ॥' (तंत्रालो° ४।७७) 
इत्याद्युक्त्या गुवदिरन्यतः संस्कारस्य दृढताकृते प्राप्तिमात्रादेव ते सिद्धसाध्या 
निकृत्तभवबन्धना भवन्ति इति गम्यते तात्पर्येणावनुध्यते--इत्यर्थः । यदुक्तं॑तत्र 
सार्धश्टोकानन्तरम्‌- 


समाघ्राय यदा शक्त्या गुसुमूर्तिस्तदा विभुः । 

आविश्य दीक्षयाणुनां स्वशक्त्या शक्तिमान्पतिः ॥ 

कृन्तते बन्धजालं तु कृत्यन्ते बन्धसञ्जयाः । 

तेन॒ बन्धनिकृन्ती सा कथिता तु शिवाध्वरे ॥' इति ॥ 
नन्वेवं यियासुरित्यादिग्रनथश्चेन्मध्यतीत्रस्य शक्तिपातस्य॒विषयस्तन्मन्दतीत्रस्य 

कः स्यात्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 

तमाराध्येति तु ग्रन्थो मन्दतीत्रैकगोचरः ॥ २५३ ॥ 

तीत्रतीत्रविषयस्तु ग्रन्थः प्राग्यदेवेत्यर्थसिद्धम्‌ ॥ 


तदेवोपसंहरति-- 


इसीलिये- 
“अकल्पित रूप वाला होते हृए भी जो संवाद की दृढता के किए अन्य से 
संस्कार प्राप्त करता है वह गुरु साक्षात्‌ भैरव होता है ।'" 


इत्यादि उक्ति के अनुसार गुरु आदि से भित्र व्यक्ति से संस्कार कौ दृढता होने 
पर प्राप्ति मात्र से ही वे सिद्धसाध्य = संसारबन्धन से रहित, हो जाते है-एेसा 
जाना जाता है = तात्पर्य रूप से समज्ञा जाता है । जैसा कि वँ डेढ श्लोक के 
बाद कहा गया-- 


“जब गुरु के द्वारा शिष्यमस्तक के सधे जाने पर शक्तिपात हो जाता है तब 
व्यापक _ शक्तिमान्‌ पति अपनी शक्ति से गुरुशरीर मेँ आविष्ट होकर दीक्षा के द्रा 
जीवो के बन्धनजाल को काट देते है । (चकि उनके द्रारा) बन्धनसमूह काट दिए 
जाते है इसलिये शिवयाग मे वह (= दीक्षा) बन्धनिकृन्ती कही गयी है'' ॥ 

प्रश्न--यदि "यियासु इत्यादि ग्रन्थ मध्यतीत्र शक्तिपात का विषय है तो 
मन्दतीत्र का क्या विषय होगा?--यह शङ्का कर कहते है- 

“"तमाराध्य' यह ग्रन्थ केवल मन्दतीत्र का विषय ह ॥ -२५३ ॥ 

तीत्र-तीत्र (शक्तिपात) का विषयग्रन्थ तो पूर्ववत्‌ है यह अर्थात्‌ सिद्ध 
है ॥ २५३ ॥ 

उसी का उपसंहार करते है 
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नवधा शक्तिपातोऽयं शम्भुनाथेन वर्णितः । 
अमुमेवार्थं तात्पर्यगत्या निरूपयति-- 


इदं सारमिह ज्ञेयं परिपूर्णचिदात्मनः ॥ २५४ ॥ 
प्रकाशः परमः शक्तिपातोऽ वच्छेदवर्जितः । 
तथाविधोऽपि भोगांशावच्छेदेनोपलष्षितः ॥ २५५ ॥ 
अपरः शक्तिपातोऽ सौ पर्यन्ते शिवताप्रदः । 


इदम्‌ इहास्मिन्‌ नवविधेऽपि शक्तिपाते सारं ज्ञेयं यत्परिमितेऽप्यात्मनि परि- 
पूर्णचिदात्मतया य: परमः प्रकाशः, स परमः शक्तिपात उच्यते, यतोऽवच्छेद- 
वर्जितस्तत्तदुपाधिविगलनादनवच्छिन्नसंविदेकस्वभावः--इत्यर्थः । असौ पुनरपरः 
शक्तिपातो यः परिपूर्णचिदात्मतया प्रकाशमानत्वेऽपि भोगांशावच्छिन्नः । अत 
एवोक्तम्‌- पर्यन्ते शिवताप्रद इति ॥ 


नन्वेवंविधस्यास्य शक्तिपातस्य को हेतुः, किं कर्म किमुतान्यत्‌ किञ्चित्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
उभयत्रापि कमदि्मयान्तर्वर्तिनो यतः ॥ २५६ ॥ 
नास्ति व्यापार इत्येवं निरपेक्षः स सर्वतः । 


(इस प्रकार) शंभुनाथ ने नव प्रकार के शक्तिपातोँं का वर्णन 
किया ॥ २५४- ॥ 


इसी अर्थं का तात्पर्य की दृष्टि से निरूपण करते है 


य्ह यह तात्पर्य समञ्जना चाहिए कि परिपूर्ण चिदात्मा का 
अवच्छेदरहित प्रकाश पर शक्तिपात है । उसी प्रकार का किन्तु 
भोगांशावच्छेदेन उपलक्षित (प्रकाश) अपर शक्तिपात है । यह भी अन्त में 
शिवत्व देने वाला है ॥ -२५४-२५६- ॥ 

इस नवविध शक्तिपात में यह तत्त्व समञ्जना चाहिए कि परिच्छिन्न आत्मा में 
परिपूर्ण चित्स्वरूप जो परम प्रकाश है वह पर शक्तिपात कहा जाता है क्योकि 
(वह) अवच्छेदरहित होता है अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न उपाधियों के नष्ट हो जाने से 
अनवच्छिन्न संवित्स्वभाव मात्र हो जाता है । ओर अपर शक्तिपात वह है जो परिपूर्ण 
चिद्रूप से प्रकाशित होते हए भी भोगांश से अवच्छिन्न है । इसी लिए कहा गयाः 
कि अन्त मे शिवत्व प्रदान करने वाला होता है ॥ 

इस प्रकार के शक्तिपात का क्या कारण है?-क्या कर्म॒है अथवा दूसरा 
कुछ ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

चकि दोनों जगह मायान्तर्वत्ती कर्म आदि का कोई व्यापार नहीं है 


ड २२१ 


नास्ति व्यापार इति नैतत्कृतः शक्तिपातः--इत्यर्थः । अत्र विशेषणद्वारेण 
हेतरमायानतर्वर्तिन इति । यदेव हि कर्मादि अणोरमायान्तव्तितायां निमित्तं तत्कथं 
तदुततर्णतायां निमित्ततां यायात्‌--इत्याशयः । यथोक्तं प्राक्‌- 
“तत्रास्य नाणुगे तावदपेक्षये मलकर्मणी । 
अणुस्वरूपताहानौ तद्रतं हेतुतां कथम्‌ ॥ 
व्रजेन्मायानपेक्षत्वमत एवोपपादयेत्‌ ।' (१३-११५) इति । 
अनेन च शक्तिपातविचित्रतानन्तर्येणानुजोदेशोदिष्टमायानिरपेक्षत्वसि द्धेरव 
काशो दत्तः ॥ 


अतश्च शुद्धात्मनां कर्मादिनैरपेक्षयेणैव भैरवीभावो भवेत्‌--इत्याह-- 


तेन मायान्तराके ये रुद्राये च तदुर्ध्वतः॥ २५७ ॥ 
स्वाधिकारक्षये तैस्तैर्भरवीभूयते हठात्‌ । 
ये मायया ह्यनाक्रान्तास्ते कमद्यिनपेक्षिणः ॥ २५८ ॥ 
शक्तिपातवशादेव तां तां सिद्धिमुपाश्िताः । 


हटठादिति कर्मादिनिरपेक्षपरमेश्वरशक्तिपातबलात्‌--इत्यर्थः । 





इसलिए यह सब प्रकार से निरपेक्ष है ॥ -२५६-२५७- ॥ 


व्यापार नहीं है = इस (व्यापार) के द्वारा शक्तिपात नही किया गया । यहां 
"मायान्तरवर्तिनः'- यह विशेषण के द्वारा हेतु है । जो कर्म आदि अणु कं 
मायान्तर्वतता होने मे कारण होते है वे ही उससे उत्तीर्ण होने में कसे कारण हो 
सकते है- यह तात्पर्य है । जैसा कि पहले कहा गया-- 

"इस (ईश्ररनुगरह) के अणुगामी होने मे मल एवं कर्म की अपेक्षा नही होती । 
तो फिर अणुस्वरूपता के त्याग के विषय मेँ वे कंसे कारण बनेगे । इसीलिये 
मायानपेक्षता को प्राप्त करना चाहिये-- यह कहा जाता है ॥' 


इससे शक्तिपातविचित्रता के बाद अनुजोदेश मे उक्त मायानिरपेक्षत्वसिद्धि को भी 
अवकाश दे दिया गया ॥ 


इसलिए शुद्ध आत्मा वाले (लोग) कर्म आदि से निरपेक्ष हो कर भैरव होते 
हे--यह कहते है- 

"इसलिए जो रुद्रगण माया के अन्तर्गत है ओर जो उस (माया) के 
ऊपर है वे-वे अपना अधिकार समाप्त हो जाने के बाद हटात्‌ भैरव बन 
जाते है । जो माया से आक्रान्त नहीं है वे कर्म आदि की अपेक्षा न 
रखने वाले होकर शक्तिपात के कारण ही भिन्न-भिन्न सिद्धियों को प्राप्त 
होते है ॥ -२५७-२५९- ॥ 
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ननु मायोरध्वे कमदिरसंभवादस्तु नाम तत्रैरपेक्षयं मायान्तस्तु तत्संभवात्कथमे- 
तत्सङ्गच्छताम्‌ । तथात्वे वा कस्मात्तत्तत्सिद्धयुदयः ?--इत्याशङ्कयाह-- ये 
माययेत्यादि । तां तां सिद्धिं भृक्तिमुक्तिलक्षणाम्‌ ॥ 


नन्वेते पूजाजपादिकर्मणैव तां तां सिद्धिमुपाश्रिता इति कथङ्कारमुक्त- 
कर्माद्यनपेक्षिणः ?--इत्याह-- 


ननु पृजाजपध्यानशङ्करासेवनादिभिः ॥ २५९ ॥ 
ते मन््रादित्वमापन्नाः कथं कमनिपेक्षिणः । 


एतदेव परिहरति- 


मैवं तथाविधोत्तीर्णशिवध्यानजपादिषु ॥ २६० ॥ 
प्रवृत्तिरेव प्रथममेषां कस्माद्विविच्यताम्‌ । 


इह तावदिदमेव चिन्त्यतां यदेषां शुद्धात्मनां प्रथममेव तथाविधान्मायान्त- 
श्रारिणः कमदिरु्तीर्णस्तदपरामृष्टो योऽयं शिवस्तद्विषयेषु ध्यानजपादिषु 
कस्मात्परवृत्तिः किं तत्र निमित्तम्‌-इत्यर्थः ॥ 


हठात्‌- कर्म आदि से निरपेक्ष परमेश्वर शक्तिपात के बल से। 

प्रश्न--माया से ऊपर कर्म आदि के असम्भव होने से उसकी निरपेक्षता हो 
जाय किन्तु माया के अन्दर उस (कर्म आदि) के सम्भव होने से यह कंसे सङ्गत 
होगा ?- अथवा वैसा होने पर भिन्न-भिन्न सिद्धि का उदय कैसे होगा ?-यह 
शङ्धा कर कहते है- "जो लोग माया से इत्यादि । उस-उस सिद्धि को- 
भोगमोक्षलक्षण वाली ॥ 

प्रशन--ये लोग पूजा जप आदि कर्म के द्वारा ही उस-उस सिद्धि को प्राप्त हए 
फिर कंसे कहा गया कि कर्म आदि की अपेक्षा न करने वाले 2- यह कहते है- 


प्रश्न है कि वे लोग पूजा, जप, ध्यान, शिवार्चन आदि के 
द्वारा मन्त्र आदि रूपता को प्राप्त हुए (फिर वे) कर्मानपेक्षी 
कंसे 2 ॥ -२५९-२६०- ॥ 

उसी का परिहार करते है 


एेसा नहीं है । पहले ही उस प्रकार से उत्तीर्ण शिव के ध्यान 
जप आदि मेँ इनकी प्रवृत्ति ही कैसे होगी-इसका विवेचन 
कीजिए ॥ -२६०-२६१९- ॥ 

यहं इसी पर विचार कीजिए कि इन = शुद्धात्मा वालों की पहले ही, उस 
प्रकार के = मायान्तश्चारी कर्म आदि से उत्तीर्ण = उससे अस्पृष्ट जो यह शिव 
तद्विषयक ध्यान जप आदि मे, किस कारण प्रवृत्ति होगी अर्थात्‌ उसमें क्या निमित्त 
है ॥ 














९) 
१ 
^ 
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ननृक्तमेवात्र कर्मतत्साम्यादि निमित्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
कर्मतत्साम्यवैराग्यमलपाकादि दूषितम्‌ ॥ २६९ ॥ 
ईश्वरेच्छा निमित्तं चेच्छक्तिपातैकहेतुता ॥ 


दूषितमिति समनन्तरमेव । ईश्वरेच्छा चेत्निमित्तं॑तर्हस्मत्सक्षमेवागतोऽसि 
यच्छुद्धात्मनां तत्र तत्र कर्मादिनिरपेक्षः पारमेश्वरः शक्तिपात एवैको हेतुरिति ॥ 


नचैवं जपादेः कर्मता न्याय्या--इत्याह- 


जपादिका क्रियाशक्तिरेवेत्थं न तु कर्म तत्‌ ॥ २६२ ॥ 
कर्मतल्लोकरूढं हि यद्धोगमवरं ददत्‌ । 
तिरोधत्ते भोक्तृरूपं सज्ञायां तु न नो भरः ॥ २६३ ॥ 


इत्थं शक्तिपातैकहेतुकत्वे जपादिलक्षणा क्रिया पारमेश्वरी स्वरूपविकासिका 
क्रियाशक्तिरेव, न तु तत्कर्म । तद्धि कर्म लोके रूढं यदवरं परिमितं भोगं 
ददद्धोक्तुः पूर्ण॒रूपम्‌ तिरोधत्ते तथातथासङ्कोचनादावृणुयात्‌--इत्यर्थः । अथ 
जपाद्यपि लोके कर्मतया प्रसिद्धमित्युच्यते, तत्को नाम॒ नाम्नि विवादं 





प्रश्न- यहाँ कहा ही गया कि कर्म, उसका साम्य आदि कारण है ?-यह 
श्भा कर कहते है- 

कर्म, उसका साम्य, वैराग्य, मरपाक आदि (की निमित्तता का) 
खण्डन किया जा चुका है । यदि ईश्वरेच्छा को निमित्त मानते हैँ तो (आप) 
शक्तिपात की कारणता स्वयं (मान रहे हँ) ॥ -२६१-२६२- ॥ 

दूषित--अभी पहले । यदि ईश्वरेच्छा निमित्त है तो (आप) हमारे ही पक्ष मे 
आ गये कि शुद्ध आत्मा वालों का उस-उस (सिद्धिलाभ) मे कर्म आदि से निरपेक्ष 
पारमेश्वर शक्तिपात ही एक मात्र हेतु है ॥ 

इस प्रकार जप आदि का कर्म होना उचित नहीं है- यह कहते है-- 


इस प्रकार (हमारे विचार से) जप आदि क्रियाशक्ति ही रैन कि वह 
कर्म है । लोक मे कर्म नाम से वही रूढ (= प्रसिद्ध) है जो परिमित भोग 
को देता हआ भोक्तृरूप को छिपा देता है । संज्ञा के विषय में हमे कोई 
आग्रह (विवाद) नहीं है ॥ -२६२-२६३ ॥ 

इस प्रकार जो जप आदि लक्षणों वाली किया को शक्तिपात का कारण 
(माना जाता है) वह स्वरूपविकास करने वाली परमेश्वर की क्रिया शक्ति ही है न 
कि कर्म। लोक में कर्म (के नाम से) तही प्रसिद्ध है जो अवर = परिमित 
भोग को देता हुआ भोक्ता के पूर्ण रूप का तिरोधान करता है अर्थात्‌ उस-उस 
प्रकार के सङ्धोच से (पर्ण रूप को) आवृत करता है । यदि यह कहा जाय कि 
जप आदि भी लोक मे कर्म के रूपमे प्रसिद्ध है तो कौन विद्रान्‌ नाम के 
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विद्रान्विदध्यात्‌--इत्याह- संज्ञायां तु न नो भर इति ॥ २६३ ॥ 


ननु यद्येते मायया कर्मणा वाप्यनाक्रान्तास्तदेषां पूर्णत्वात्‌ तस्यां तस्यां 
सिद्धावभिलाष एव कथं भवेत्‌ 2--इत्याशङ्कां प्रदर्श्य प्रतिक्षिपति-- 


तेषां भोगोत्कता कस्मादिति चेदत्तमुत्तरम्‌ । 
चित्राकारप्रकाशोऽयं स्वतन््नरः परमेश्वरः ॥ २६४ ॥ 
स्वातन््रयात्तु तिरोभावबन्धो भोगेऽ स्य भोक्तृताम्‌। 
पुष्णन्स्वं रूपमेव स्यान्मलकर्मादिवर्जितम्‌ ॥ २६५ ॥ 


दत्तमिति प्राक्स्वमतप्रदर्शनोपक्रमे । तदेव संक्षेपेण व्यनक्ति चित्रेत्यादिना । 
अयं तावदेक एव चिद्रूपः परमेश्वरः स्वस्वातन्त्याच्चित्रेण तत्तत्प्रमातृप्रमेयाद्यात्मके- 
नानेकेनाकारेण प्रकाशते--इति स्थितम्‌ । तत्तस्मादेकत्वेऽप्यानैक्यावभासना- 
द्वेतोरस्य स्वस्वातन्त्यमाहात््यात्तिरोभावः स्वरूपगोपना तदात्मा बन्धो भोगे भोक्तृतां 
पुष्णन्सङ्कोचाभासनपुरःसरं जात्यायु्भेगिप्रदत्वेन विकल्पितात्मभिः स्वयङ्कल्पितैः 
कर्मभिरात्मानं बध्नन्‌, पुनरपि इदरष्टनक्रमेणागन्तुकमलकर्मादिरूपतातिरस्कारेण स्वं 
पारणशुद्धं॑रूपमेव स्यात्‌ पूर्णदूकिक्रयात्मा स्वतन्त्रः परमेश्वर एवावशिष्येत-- 


विषय मे विवाद करेगा-यह कहते है- संज्ञा के विषय मे हमारा को आग्रह 
नहीं है ॥ २६२-२६३ ॥ 


प्रश्न--यदि ये (शुद्ध आत्मा वाले) माया अथवा कर्म से आक्रान्त नही है तो 
पूर्ण होने से फिर इनको उस-उस सिद्धि मे इच्छा क्यों होती है ?-इस आशङ्का 
को दिखलाकर समाधान करते है-- 


उनमें भोग के लिए उत्सुकता किस कारण होती है ?--यदि यह 
(प्रश्न किया जाता) है तो उत्तर दे दिया गया है । यह परमेश्वर स्वतन्त्र 
(अतएव) विचित्र आकार के प्रकाश वाला है । स्वातन्त्र्य के कारण भोगमें 
भोक्तुता को पुष्ट करता हुआ इसका बन्धन होता है । बाद में मल कर्म 
आदि से रहित अपना रूप (धारण) कर केता है ॥ २६४-२६५ ॥ 


उत्तर दे दिया गया-- पहले अपने मतप्रदर्शन के समय । उसी को चित्रकार 
आदि के द्वारा संक्षेप मे व्यक्त करते है । यह एक ही चिद्रूप परमेश्वर अपने 
स्वातन्य के कारण विचित्र = तत्तत्‌ प्रमातृ प्रमेय आदि रूप अनेक आकार से, 
प्रकाशित होता है- यह सिद्ध है । तो इस कारण एक होने पर भी अनेकता के 
अवभासन के कारण इस (परमेश्वर) का अपने स्वातन््य के माहात्म्य से तिरोभाव = 
स्वरूपगोपन ओर तदात्मक बन्धन होता है । भोग में भोक्तेता को पुष्ट करता हुआ 
सङ्कोच का आभासन करने के बाद जन्म आयु ओर भोग के प्रदान के रूपमे 
विकल्पितं = स्वयं कल्पित, कर्मो के द्वारा अपने को बन्धन में डालता हुआ, पुनः 
उल्टे क्रम से आगन्त्क मल कर्म आदि रूपता के तिरस्कार के द्वारा अपने 


त्रयोदशमाहिकम्‌ २२५ 
इत्यर्थः । यदुक्तं प्राक्‌-- 
"देवः स्वतन्त्र्चिद्रूपः प्रकाशात्मा स्वभावतः । 
रूपप्रच्छादनक्रीडायोगादणुरनेककः ॥ 
स॒ स्वयङ्कल्पिताकारविकल्पात्मककर्मभिः । 
बध्नात्यात्मानमेवेह स्वातन्त्यादिति वर्णितम्‌ ॥ 
स्वातन्त्यमहिमेवायं देवस्य यदसौ पुनः । 
स्वं रूपम्‌ परिशुद्धं सत्स्पृशत्यप्यणुतामयः ॥' (१२३।१०५) 
इति ॥ २६५ ॥ 


ननु 
"शक्तयोऽस्य जगत्कृत्सं 4 । 
इत्याद्युक्त्या पारमेश्वरशक्तिस्फारसारमेव सर्वमिदं विश्वं तद्धूतभाववल्लोकिकं 
शुभाशुभं कर्मापि तथेति कथं जपादिका क्रियैव तच्छक्तिरित्युक्तं न तु कर्मापि-- 
इत्याशङ्काङ्गर्भीकृत्य, शक्तिरूपत्वाविशेषेऽप्येषां विशेषोऽस्तीति संवादपुरःसरं 
विभजति-- 
उक्तं सेयं क्रियाशक्तिः शिवस्य पशुवर्तिनी । 
बन्धयित्रीति तत्कर्म कथ्यते रूपलोपकृत्‌ ॥ २६६ ॥ 
ज्ञाता सा च क्रियाशक्तिः सद्यःसिद्छयुपपादिका । 


सेयं पारमेश्वरी क्रियाशक्तिरिदमहं करोमि इत्यादिभेदावग्रहशालिनि पशो 


परिशुद्ध रूप मे आ जाता है अर्थात्‌ पूर्ण ज्ञानक्रियात्मा स्वतन्त्र परमेश्वर ही बच 
जाता है । जैसा कि पहले कहा गया-- 

+ प्यणुतामयः ॥' (तं०आ० १३.१०५) ॥ २६४-२६५ ॥ 

प्रश्न-““सम्पूर्ण संसार इसकी शक्तियाँ है...'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार यह समस्त विश्च परमेश्वर की शक्ति के स्फार रूप 
तत्व वाला है तो भूत वर्तमान कालिक लौकिक शुभाशुभ कर्म भी वही है फिर जप 
आदि क्रिया ही उसकी शक्ति' है कर्म नही-एेसा कैसे कहा गया ?-इस आशङ्का 
को मन में रखकर शक्तिरूपता के समान होने पर भी इनका वैशिष्ट्य है--इसको 
संवाद कर विभक्त करते है-- 

कहा गया कि शिव की क्रियाशक्ति पशु में रहने वाली होकर बन्धन 
करने वाटी होती है इसलिए (जो) स्वरूप का रोप करने वाला होता है 
वह कर्म कहा जाता है । ओर वही क्रियाशक्ति ज्ञात होने पर सद्यः सिद्धि 
देने वाली होती है ॥ २६६-२६७- ॥ 


१५ त. च. 
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वर्तमाना हानादानादिक्षोभमयत्वात्‌ बन्धमेवाधत्त इति तत्‌ स्वरूपलोपकारित्वात्‌ 
सुखदुःखादिप्रदं कर्म उच्यते, येनोक्तम्‌- 


"कर्म तल्लोकरूढं हि यद्धोगमवरं ददत्‌ । 
तिरोधत्ते भोक्तुरूपम्‌ ॥' इति । 


सैव पुनः “संविदेवेदं सर्वम्‌" इति शिवशक्तयात्मकं स्वं मार्गमधितिष्ठन्ती 
ज्ञाता सद्य एव तां तां सिद्धिमुपपादयेत्‌ येनोक्तं जपादिका क्रिया पारमेश्वरी 
शक्तिर्न तु कर्मेति । तदुक्तं श्रीस्पन्दे- 
“सेयं क्रियात्मिका शक्तिः शिवस्य पशुवर्तिनी । 
बन्धयित्री स्वमार्गस्था ज्ञाता सिद्धयुपपादिका ॥' (४।१८) इति ॥ 
ननु का नामात्र सिद्धिर्विवक्षिता ?--इत्याशङ्कयाह-- 


अविच्छिन्नस्वात्मसंवित््रथा सिद्धिरिहोच्यते ॥ २६७ ॥ 
सा भोगमोक्षस्वातच्यमहालक्ष्मीरिहाक्षया । 


सा चेह सत्यपि देहे भवेदित्यक्तमक्षया भोगमोक्षमहालक्ष्मीरिति ॥ 


ननु विष्णवादिप्रसादोपनतापि सा सा सिद्धिर्भवन्ती लोकं दृश्यत एव, 





ॐ) 


वह पारमेश्वरी क्रियाशक्ति भै यह करता हूं --इत्यादि भेदज्ञान वाठे पशु में 
वर्तमान रह कर त्याग उपादान आदि क्षोभ से युक्त होने के कारण बन्धन का 
आधान करती है । इसलिए वह स्वरूपलोपकारी होने के कारण सुख दुःख आदि 
देने वाला कर्म कहा जाता है । जिस कारण कहा गया- 

""टोक में कर्म के रूप में वही प्रसिद्ध है जो अवर भोग देते हए भोक्ता के 
अपने रूप को छिपा देता है... प 

ओर फिर वही "यह सब संविद्‌ ही है'-इस प्रकार का शिवशक्त्यात्मक मार्ग 
अपना कर ज्ञात होने पर तत्काल ही उस-उस सिद्धि को देती है जिस कारण कहा 
गया--जप आदि क्रिया पारमेश्वरी शक्ति है न कि कर्म । वही स्पन्दकारिका में कहा 
गया- 


““वह यह शिव की क्रियात्मिका शक्ति पशुवर्तिनी होने पर बन्धयित्री होती है 
ओर अपने मार्ग मे होकर ज्ञात होती हई सिद्धिं देती है ॥ २६६- ॥ 


प्रशन- यहाँ किस सिद्धि की विवक्षा की गयी है?--यह शङ्का कर कहते है-- 
यहाँ अविच्छिन्न स्वात्मसंवित्‌ का प्रथन ही सिद्धि कहा जाता है । वह 
भोग मोक्ष स्वातन्त्य की अक्षय महालक्ष्मी है ॥ -२६७-२६८- ॥ 


वह शरीर के रहने पर भी होती है इसलिए कहा गया--भोग मोक्ष की अक्षया 
महालक्ष्मी ॥ 


| २२७ 


तच्छिवशक्तिपातादेवैवं भवेत्‌--इति कस्मादक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


विष्ण्वादिरूपता देवे या काचित्सा निजात्मना ॥ २६८ ॥ 
भेदयोगवशान्मायापदमध्यव्यवस्थिता । 
तेन तद्रूपतायोगाच्छक्तिपातः स्थितोऽपि सन्‌ ॥ २६९ ॥ 
तावन्तं भोगमाधत्ते पर्यन्ते शिवतां न तु । 


इह या नाम॒ काचन परमेश्वरे विष्वादिरूपता, सा स्वयमुल्लसिताद्धेदयोग- 
वशान्मायापदमध्यमध्यास्त इति विष्णवादिरूपतामवलम्न्य स्थितोऽपि सन्‌ शक्ति- 
पातस्तावन्तं तदधिकारोचितमेव भोगमादध्यात्‌, न तु अन्ते शिवतामपि, येनास्य 
पारमेश्चराच्छक्तिपातादवरत्वम्‌ ॥ 


ननु मायाध्वमध्यवर्तिनो विष्णुविरिञ्ादेः कथङ्कारमवरे भोगादिमयेऽप्यनुग्रह 
सामर्थ्यम्‌ ?-- इत्याशङ्कां दृष्टान्तप्रदर्शनेन शिथिलयति- 


यथा स्वातच्यतो राजाप्यनुगृह्णाति कञ्चन ॥ २७० ॥ 
ईशशक्तिसमावेशात्तथा विष्ण्वादयोऽप्यलम्‌ । 


इह यथा 


प्रश्न-विष्णु आदि के प्रसाद से भी प्राप्त वह-वह सिद्धि लोक मे होती हयी 
देखी हौ जाती है तो शिव के शक्तिपात से ही ेसा होता है यह कंसे कहा 
गया ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

परमेश्वर में जो कोई विष्णु आदि रूपता है वह अपने से भेदयोग के 
कारण मायास्तर मे व्यवस्थित है । इसलिए उस रूपता के द्वारा शक्तिपात 
होता हआ भी उतना भोग प्रदान करता है किन्तु अन्त मेँ शिवत्वलाभ नहीं 
होता ॥ -२६८-२७०- ॥ 

जो परमेश्वर में विष्णु आदि रूपता है वह स्वयं उल्लसित भेदयोग के कारण 
माया स्तर मे रहती है । इसलिए विष्णु आदि रूपता के आधार पर स्थित होने 
वाला भी शक्तिपात उतना = उसके अधिकार के अनुरूप, भोग को देता है किन्तु 
अन्त मे शिवत्व नही देता जिस कारण यह शक्तिपात पारमेश्वर शक्तिपात से 
अपकृष्ट है ॥ 

प्रशन-मायाध्व के बीच रहने वाठे विष्णु ब्रह्मा आदि का निकृष्ट भोग आदि 
वाले भी अनुग्रह मे सामर्थ्यं कंसे है ?--उस आशङ्का को दृष्ानतप्दर्शन के द्वारा 
शिथिल करते है-- 


जैसे स्वातच्यवश राजा भी किसी को अनुगृहीत करता है उसी प्रकार 
परमेश्वर की शक्ति के समावेश के कारण विष्णु आदि भी (उसमे ) समर्थ 
होते है ॥ -२७०-२७१- ॥ 
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१३) 
३1 
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` अज्ञो जन्तुरनीशोऽयमात्मनः सुखदुःखयोः । 
ईश्ररप्ररितो गच्छेच्छवभ्रं वा स्वर्गमेव वा ॥' 
इत्यादिदृशा ईश्वरप्ररणया मायान्तश्चार्यपि राजादिः स्वेच्छया कञ्चन 
स्वसंविभागेनानुगृहणाति, तथा विष्ण्वादयोऽपि भोगाधानेन कञ्चनानुग्रहीतुमलं 
समर्थाः--इत्यर्थः ॥ 


ततश्च किम्‌ ?--इत्याशङ्खयाह- 


मायागर्भाधिकारीयशक्तिपातवशात्ततः ॥ २७९ ॥ 
कोऽपि प्रधानपुरुषविवेकी प्रकृतेर्गतः । 
उत्कृष्टात्तत एवाशु कोऽपि बुद्ध्वा विवेकिताम्‌॥ २७२ ॥ 
क्षणात्पुसः कलायाश्च पुंमायान्तरवेदकः । 


ततस्तेषामेवंसामथ्यदिव मायागर्भाधिवासमधिकृत्य, प्रवृत्तात्तदीयान्मन्दाच्छक्ति- 
पातात्कोऽपि कापिलादिः प्रकृतिपुरुषयो्विविकं जानानः प्रकृतेर्गतः प्राकृताद्‌ 
बन्धान्मुक्तः, कोऽपि च तत एव मायागर्भाधिकारीयात्‌ तीत्राच्छक्तिपातादाशु पुंसः 
कलायाश्च विवेकं ज्ञात्वा, क्षणादेव पुंमायान्तरवेदको मायातः समुततर्णः-- 
इत्यर्थः ॥ 

जैसे कि- 

“अज्ञ जन्तु अपने सुख दुःख के विषय में स्वामी नहीं है । (वह) ईश्वर से 
प्रित होकर नरक या स्वर्गं मे जाता है ।'' 

इत्यादि दृष्टि से ईश्वर की प्रेरणा के द्वारा मायान्तश्वारी भी राजा आदि स्वेच्छा 
से किसी (व्यक्ति) को धन बांट कर अनुगृहीत करते है उसी प्रकार विष्णु आदि भी 
भोग प्रदान कर किसी को अनुगृहीत करने में समर्थ होते है ॥ 

इससे क्या होता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

इस कारण मायागर्भ के अधिकारी के शक्तिपात से प्रकृतिपुरुष का 
विवेक रखने वाला कोई (व्यक्ति) प्रकृति (के बन्धन) से मुक्त हो जाता है । 
उससे उत्कृष्ट (= तीत्र शक्तिपात) के कारण पुरुष ओर माया का अन्तर 
जानने वाला कोई (साधक) शीघ्र ही एक क्षण में पुरुष ओर कला के भेद 
को जानकर (मायापाश से मुक्त हो जाता है) ॥ -२७१-२७३- ॥ 

उससे = उनके इस प्रकार के सामर्थ्यं के कारण ही, मायागर्भं मे अधिवास 
को अधिकृत कर प्रवृत्त उस मन्द शक्तिपात से कोई कपिलमतानुयायी आदि प्रकृति- 
पुरुष के भेद को जानते हुए प्रकृति से विगत हो जाते है = प्राकृत बन्ध से मुक्त 
हो जाते है । ओर कोई उससे = मायागर्भाधिकारीय से तीव्र शक्तिपात के कारण 
शीघ्र ही पुरुष ओर कला का भेद जानकर एक क्षण में ही पुरुष ओर माया के 


त्रयोदशमाहिकम्‌ २२९ 


नन्वेवमप्यस्य कोऽर्थः 2--इत्याशङ्खयाह- 
कलाश्रयस्याप्यत्यन्तं कर्मणो विनिवर्तनात्‌ ॥ २७३ ॥ 
ज्ञानाकलः प्राक्तनस्तु कर्मी तस्याश्रयस्थितेः । 

तदुक्तं प्राक्‌-- 
"तदा मायापुंविवेकः सर्वकर्मक्षयाद्धवेत्‌ । 
विज्ञानाकलता मायाधस्तान्नो यात्यतः पुमान्‌। (९।१८५) 


इति । नन्वेवं प्रकृतिपुरुषविवेकिनोऽपि किमत्यन्तं कर्म निवर्तते न वा?-- 
इत्याशङ्कयाह-- प्राक्तनस्त्वित्यादि । आश्रयः कलादिः ॥ 


नन्वेवं तर्हिं अस्मद्रद्‌ बद्ध एवासाविति किं प्रकृतिपुरुषज्ञानेन ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
स परं प्रकृतेर्बुध्ने सृष्टिं नायाति जातुचित्‌ ॥ २७४ ॥ 
मायाधरे तु सुज्येतानन्तेशेन प्रचोदनात्‌ । 
सृज्येतेति त्रिमलबद्धत्वात्‌ । तदुक्तं प्राक्‌- 


अन्तर का ज्ञाता बनकर माया से उत्तीर्ण हो जाते है ॥ २७१-२७२- ॥ 
प्रश्न--एेसा होने पर भी इसका क्या मतलब ?- यह शङ्का कर कहते है- 
कला के आश्रित भी कर्मके अत्यन्त नष्ट हो जाने से (साधक) 
विज्ञानाकल होता है । पहले वाला (= प्रकृतिपुरुषविवेकी) तो उस 
(= कर्म) के आधार (= कला आदि) के रहने के कारण कर्म वाला होता 
है ॥ -२७३-२७४- ॥ 
वही पहठे कहा गया- 


त्व पुमान्‌ ।'' (तं०आ० ९.१८५) 

प्रश्न है कि इस प्रकार प्रकृतिपुरुषविवेकी का भी कर्म क्या पूर्णरूपसे नष्ट 
हो जाता है या नहीं?--यह शङ्का कर कहते है प्राक्तन तो........ । आश्रय = 
कला आदि ॥ 


प्रश्न--इस प्रकार तो वह भी हमारी भांति बद्ध ही है फिर प्रकृतिपुरुषविवेक से 
क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

उसकी कभी भी प्रकृति के बुष्न (= नीचे) सृष्टि नहीं होती । 
ठेकिन अनन्तनाथ की प्रेरणा से वह माया के अन्दर सृष्ट होता 
है ॥ -२७४-२७५- ॥ 

सृष्ट होता है-- तीनों मलों से बद्ध होने के कारण । वही पहले कहा गया-- 























तरणे 


२३० श्रीतन्त्रालोकः 


"धीपुंविवेके विज्ञाते प्रधानपुरुषान्तरे । 
अपि न क्षीणकर्मा स्यात्कलायां तद्धि संभवेत्‌ ॥ 
अतः सांख्यदृशा सिद्धः प्रधानाधो न संसरेत्‌ । (९।१८७) 
इति ॥ 
ननु भवतु नामैतत्‌, मायापुंविवेकज्ञस्य तु ज्ञानाकलतैव किं भवेदुत ततोऽपि 
विशेषः 2--इत्याशङ्कयाह-- 
विज्ञानाकलतां प्राप्तः केवलादधिकारतः ॥ २७५ ॥ 
मल्वान्मन्त्रतदीश्शादिभावमेति सदा शिवात्‌ । 
अधिकारत इति अधिकारमात्रावशेषात्‌--इत्यर्थः । सदेति कदाचिदपि 
अन्यथा न भवेत्‌--इति भावः । शिवादिति नत्वनन्तेशचोदनया । यदुक्तं प्राक्‌-- 
"स पुनः शांभवेच्छातः शिवाभेदं परामृशन्‌ । 
क्रमान्मन्त्रेशतत्नेतृरूपो याति शिवात्मताम्‌ ॥ (९।९३) इति ॥ 
ननु भवत्वेवं पारमेश्वराच्छक्तिपातात्पुनः किं स्यात्‌?--इत्याशङ्कयाह-- 
पत्युः परस्माद्यस्त्वेष शक्तिपातः स वै मलात्‌ ॥ २७६ ॥ 
अन्ञानाख्याद्वियोक्तेति शिवभावप्रकाशकः । 


य: पुनरयं परस्मात्‌ नत्वपरस्माद्विष्ण्वादेः पत्युः सकाशच्छक्तः पातः, स 


“धीपुंविवेके........ संसरेत्‌' ॥ २७४- ॥ तं० आ० (९.१८७) 

प्रश्न-एेसा हो जाय । मायापुरुषविवेकी क्या विज्ञानाकल ही होता है या 
उससे भी अधिक ?--यह शङ्का कर कहते है-- । 

केवल अधिकार से (वह) विज्ञानाकल होता है किन्तु मल के 
कारण वह शिव से (प्रेरित होकर) सदा मन्त्र मन्त्रेश्वर आदि भाव को प्राप्तः 
होता है ॥ -२७५-२७६- ॥ 

अधिकार से = अधिकारमात्र के शेष होने से । सदा-अर्थात्‌ कभी भी 
अन्यथा नहीं होता । शिव से-न कि अनन्तनाथ की प्रेरणा से । जैसा कि पहले 
कहा गया-- 

त पुन शिवात्मताम्‌" ॥ २७५ ॥ (तं०आ० ९.९३) 

प्रश्न-एेसा हो, किन्तु परमेश्वर शक्तिपात से क्या होता है ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

जो यह शक्तिपात परमेश्वर से प्राप्त होता है वह अज्ञान नामक 
मल से वियुक्त करने वाला (अत एव) शिवभाव का प्रकाशक होता 
है ॥ -२७६-२७७- ॥ 





& २३१ 
एव शिवभावावभासनेन मोक्षप्रदो यस्मादज्ञानाख्यात्‌ न तु द्रव्यरूपान्मखद्रियोक्ता 
वियोजकः--इत्यर्थः । यदुक्तं प्राक्‌ 
मलाद्विविक्तमात्मानं पश्यंस्तु शिवतां ब्रजेत्‌ ।' (९।१८८) इति ॥ 
ननु स एवैवं कस्मात्‌ ?2--इत्याशङ्कयाह-- 
नान्येन शिवभावो हि केनचित्संप्रकााते ॥ २७७ ॥ 
अन्येनेति विष्णवादिसंबन्धिना, ते ह्यत्र भ्रान्ता एव-- इत्यभिप्रायः ॥ २७७ ॥ 


अत एवाह- 


स्वच्छन्दशास्त्रे तेनोक्तं वादिनां तु शतत्रयम्‌। 
त्रिषष्यभ्यधिकं भ्रान्तं वैष्णवाद्ययं निश्ान्तरे ॥ २७८ ॥ 
शिवज्ञानं केवलं च शिवतापत्तिदायकम्‌ । 
चोऽवधारणे, तेन केवलं शिवज्ञानमेव शिवतापत्तिदायकम्‌--इत्यर्थः । एतच्च 
संवादितं प्राग्बहुशः ॥ 


एवं च यदेव पारमेश्र्याः शक्तेरधिष्ठानं शिवतापत्तिं दद्यात्‌, तदेव शक्तिपात- 





जो यह पर न कि अपर विष्णु आदि, पति के पास से शक्ति का पात होता 
है वही शिवभाव के अवभासन के द्रारा मोक्षप्रदं होता है क्योकि वह अज्ञान नामक 
न कि द्रव्य रूप, मल से वियोजक = वियोग कराने वाला होता है । जैसा कि 
पहले कहा गया- 

"वि. त्रजेत्‌'" ॥ २७६ ॥ (तं०आ० ९.१८८) 

प्रशन-- वही एेसा क्यो होता है ?--यह शङ्का कर कहते है 

क्योकि किसी अन्य (शक्तिपात) से शिवभाव प्रकाशित नहीं 
होता ॥ -२७७ ॥ 

अन्य से = विष्णु आदि से सम्बद्ध । क्योकि वे (= विष्णु भक्त आदि) इस 
विषय में भ्रान्त ही हैँ ॥ २५७ ॥ 

इसीलिए कहते है-- 

इस कारण स्वच्छन्द शास्त्र मे तीन सौ वादी कहे गए हैँ । निशाटन 
शास्त्र में तिरसठ अधिक (तीन सौ) वैष्णव आदि भ्रान्त है । केवल 
शिवज्ञान ही शिवभाव को प्राप्त कराने वाला है ॥ २७८-२७९- ॥ 

"च' का प्रयोग निश्चय अर्थं में है । इससे केवल शिवज्ञान ही शिवतापत्तिदायक 
है- यह अर्थं होता है । इसको पहले बहुत प्रकार से कहा गया है ॥ 

इस प्रकार जो पारमेश्वरी शक्ति का अधिष्ठानभूत शिवभाव को देता है वही 





२३२ श्रीतन्त्रालोकः 
शब्दव्यपदेश्यं न त्वेवमेव, न ह्येवंविधं किञ्चिज्जगत्यस्मिन्समस्ति यत्पारमेश्र्या 
शक्तया नाधिष्ठितम्‌ । तदाह- 


शिवतापत्तिपर्यन्तः शक्तिपातश्च चर्च्यते ॥ २७९ ॥ 
अन्यथा कि हि तत्स्याद्यच्छैव्या शक्त्यानधिष्ठितम्‌ । 
अत एवोक्तयुक्तया तांस्तानप्यधितिष्ठन्ती विष्णवादिशक्तर्न मोक्षप्रेति नेहास्याः 
शक्तिपाततया परिगणनम्‌ । तदुक्तमनेनैवान्यत्र-- 


वष्णवादीनां तु राजानुगरहवत्न मोक्षान्ततेति नेह तद्विवेचनं, शिवशक्त्यधिष्टानं 
तु सरवत्र्युक्तम्‌। सा परं ज्येष्ठा न भवति अपि तु घोरा घोरतरा वा ॥' 
(तं०सा० ११ आ०) इति ॥ 
अतश्च 
'विषयेष्वेव संलीनानधोऽधः पातयन्त्यणुन्‌ । 
रद्राणुन्याः समालिङ्गय घोरतर्योऽपराः स्मृताः ॥! 


इत्यादयुक्तशक्तयधिष्ठितानां भेदावषटम्भभाजां वैष्णवादीनामस्मिन्संविदद्ैतात्मनि 
शिवज्ञानेऽधिकारो नास्ति--इत्याह-- 


तेनेह वैष्णवादीनां नाधिकारः कथञ्चन ॥ २८० ॥ 





शक्तिपात शब्द से व्यवहार्य होता है न कि एेसा । संसार मे कुछ भी एेसा सम्भव 
नही है जो पारमेश्वरी शक्ति से अधिष्ठित न हो । वह कहते है 

शक्तिपात शिवतापत्तिपर्यन्त माना जाता है । अन्यथा वह कौन सी 
(वस्तु) है जो शक्ति से अधिष्ठित नहीं है ॥ -२७९-२८०- ॥ 

इसलिए उक्त युक्ति के अनुसार उन-उन (साधको) को अधिष्ठित करती हुई 
विष्णु आदि की शक्ति मोक्षप्रद नही है इसलिए यहाँ उसकी शक्तिपात के रूप मे 
गणना नहीं है । वही इन्होने अन्यत्र कहा- 

“वैष्णव आदि (शक्तियाँ) राजानुग्रह के समान मोक्ष देने वाली नही है 
इसकतिए यहां उसका विवेचन नहीं (किया गया) । शिवशक्ति का अधिष्ठान सर्वत्र हे 
अतः (उसको) कहा गया । वह शिवशक्ति ज्येष्ठा नहीं बल्कि घोरा घोरतरा होती 
है'' ॥ २७९ ॥ (तं०सा० १९१) 

इसलिए-- 

"जो शुद्राणुओं का समालिङ्गन कर विषय भ संलग्न जीवों को नीचे-नीचे 
गिराती है बे दूसरी अर्थात्‌ घोरतरी मानी गयी है ।'" 

इत्यादि उक्त शक्ति से अधिष्ठित भेद वाले वैष्णव आदि का इस संविद्‌ अदरैत 
वाले शिवज्ञान मे अधिकार नहीं है- यह कहते है 
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ते हि भेदैकवृत्तित्वादभेदे दूरवर्जिताः । 
नन्वेषामपि कदाचिदनुग्राहिका शैवी शक्तिशचेत्संबध्यते, तदा किं कर्तव्यम्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
स्वातच्रयात्तु महेशस्य तेऽपि चेच्छिवतोन्मुखाः ॥ २८९ ॥ 
द्विगुणा संस्क्रियास्त्येषां लिङ्गोद्धूत्याथ दीक्षया । 
लिद्गो द्त्येत्युपवासादिक्रमेण वक्ष्यमाणरूपया ॥ २८१ ॥ 
ननु पारमेश्वर्या शक्तया चेदयमधिष्ठितस्तदन्यवदेक एवास्य दीक्षादिः 
संस्कारोऽस्तु, द्विगुणेनानेन कोऽर्थः 2--इत्याशङ्कां दृष्टान्तप्रदर्शनेन प्रशमयति-- 
दुष्टाधिवासविगमे पुष्यैः कुम्भोऽधिवास्यते ॥ २८२ ॥ 
द्विगुणोऽस्य स संस्कारो नेत्थं शुद्धे घटे विधिः । 
एतदेवोपसंहरति- 
इत्थं श्रीशक्तिपातोऽयं निरपेक्ष इहोदितः॥ २८३ ॥ 


इसलिए इस (= शिवज्ञान) में वैष्णव आदि का किसी प्रकार भी 
अधिकार नहीं है । भेदवादी होने से वे लोग (इस) अभेद के विषय से दूर 
से ही वर्जित कर दिये गये ॥ -२८०-२८१- ॥ 

प्रश्न-यदि कदाचित्‌ अनुग्राहिका शैवी शक्ति इनसे भी सम्बद्ध हो जाती है तो 
क्या करना चाहिये ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

वे भी यदि महेश्वर के स्वातन्त्यवश शिवता की ओर उन्मुख होते है 
तो लिद्गोद्धार ओर दीक्षा के द्वारा इनका दो गुना संस्कार करना 
पड़ेगा ॥ -२८१-२८२- ॥ 

लिद्गोद्धार-- वक्ष्यमाण रूप उपवास आदि ॥ २८१ ॥ 

प्रश्न-- यदि यह पारमेश्वरी शक्ति से अधिष्ठित है तो अन्य की भांति इसका 
दीक्षा आदि एक ही संस्कार हो, दो गुने इस (संस्कार) से क्या अर्थ?-इस शङ्का 
को दृष्टान्तप्रदर्शन के द्रारा शान्त करते है 

दूषित गन्ध के हट जाने पर घट को पुष्पों से सुगन्धित किया जाता 
है । इसका यह संस्कार दो गुना होता है (= १. दुर्गन्ध को हटाना, 
२. सुगन्ध से वासित करना) । शुद्ध घट के विषय में यह विधि नहीं 
है ॥ -२८२-२८३- ॥ 

इसी का उपसंहार करते है-- 

इस प्रकार निरपेक्ष शक्तिपात कहा गया ॥ -२८३ ॥ 
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नन्वेवमागमान्तरविरोधो भवेद्यत्र तु कर्मसाम्यादिसापक्षत्वमस्योक्तं यन्मतद्गे 
“समत्वधर्मव्यापारः कष्टोऽयं स्यात्सुदुष्करः ।' इति । 
किरणेऽपि-- 
"समे कर्मणि सञ्जाते तत्कालं योग्यतावशात्‌ । 
तीत्रशक्तिनिपातेन गुरुणा दीक्षितो यदा ॥ 
सर्वज्ञः स शिवो यद्रत्‌ किञ्चिज्जञत्वविवर्जितः ।' 
हति, तत्किमेतदुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
अनयैव दिशा नेयं मतङ्गकिरणादिकम्‌ । 
गरन्थगौरव भीत्या तु तल्लिखित्वा न योजितम्‌॥ २८४ ॥ 
नेयमिति पूर्वपक्षयोजनादिक्रमेण व्याख्येयम्‌-- इत्यर्थः ॥ । 
न केवलमेतदस्मदागम एवोक्तं यावच्छृत्यर्थोपजीविनि पुराणादावपि-- इत्याह 


पुराणेऽपि च तस्यैव प्रसादाद्धक्तिरिष्यते । 
यया यान्ति परां सिद्धिं तद्धावगतमानसाः ॥ २८५ ॥ 


्रश्न--इस प्रकार दूसरे आगमो से, जहां इस (शक्तिपात) को कर्मसाम्य आदि 
की अपेक्षा वाला कहा गया, इसका विरोध होता है । जैसा कि मतङ्गशास्त्र मे-- 

““यह समत्व धर्म का व्यापार कष्प्रद एवं दुःसाध्य है ।'* 

किरणसंहिता मे भी- 

“कर्म के समान होने पर उस समय योग्यता के आधार पर तीत्र शक्तिपात कं 
द्वारा (शिष्य) जब गुरु से दीक्षित होता है उस समय वह शिव की भाति 
किञचिज्जञत्व से रहित सर्वज्ञ हो जाता हे ।' 

तो फिर यह क्या कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

मतङ्ग किरण आदि ग्रन्थों की भी इसी दृष्टि से व्याख्या करनी 
चाहिए । म्रन्थगुरुता के भय से उसे लिखकर यहाँ नहीं जोड़ा 
गया ॥ २८४ ॥ 

ले चलना चाहिए = पूर्वपक्षयोजना आदि के क्रम से व्याख्या करनी 
चाहिये ॥ 

यह केवल हमारे आगम में ही नहीं अपि तु वेदार्थ पर आधृत पुराण आदि में 
भी, कहा गया--यह कहते है-- 

पुराणो मे भी उसकी कृपा से ही भक्ति मानी गयी है । जिस (भक्ति) 
क द्वारा उस (= शिव) भाव से युक्त मन वाले (योगी) परमा सिद्धि को 
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"तस्यैव तु प्रसादेन भक्तिरुत्पद्यते नृणाम्‌ ।' 
इत्यस्य प्रथममर्धम्‌ ॥ २८५ ॥ 
एतदेव व्याचष्टे-- 
एवकारेण कर्मादिसापेक्षत्वं निषिध्यते । 
प्रसादो निर्मलीभावस्तन संपूर्णरूपता ॥ २८६ ॥ 
आत्मना तेन हि शिवः स्वयं पूर्णः प्रकाशते । 
इह तावदीश्वरः स्वस्वातन््यात्‌ सङ्कोचावभासनेनाणुतां परिगृह्णन्‌ प्रत्यावृत्य 
निर्मलं पूर्णमपि रूपमादर्शयति, इत्युक्तम्‌, तत्तस्य प्रसादः प्रसन्नत्वं मलापगमः, 
तेन च निर्मलीभावेन संपूर्णरूपता यतः स्वयमेव शिवः परमेश्वरः तेनात्मना 
तततत्संकुचितात्मावच्छेदं परिगृह्यापि पूर्णः प्रकाशते प्रत्यवृततपूर्णदुक्क्रियास्वभावो 
भवेत्‌ । यदुक्तम्‌ "परां सिद्धिं यान्ति' इति ॥ २८६ ॥ 


एतदेव व्यतिरेकद्वारेण निदर्शयति- 


शिवीभावमहासिद्धिस्परवन्ध्ये तु कुत्रचित्‌ ॥ २८७ ॥ 
वैष्णवादौ हि या भक्तिनसिौ केवलतः शिवात्‌। 


प्राप्त होते हे ॥ २८५ ॥ 

“उसके प्रसाद से ही मनुष्यों मे भक्ति उत्पन्न होती है ।'' 

यह इस (श्लोक) का पूर्वद्धं है ॥ २८५ ॥ 

इसी की व्याख्या करते है-- 

“तस्यैव' मे एवकार के द्वारा कर्म आदि की सापेक्षता का निषेध होता 
है । प्रसाद का अर्थ है-- स्वच्छ होना । उससे पूर्णरूपता (प्राप्त होती है) । 
इससे शिव स्वयं पूर्ण होकर प्रकाशित होते है ॥ -२८६-२८७- ॥ 

ईश्वर अपने स्वातच््यवश सङ्कोच के अवभासन के द्वारा अणुभाव को धारण 
कर फिर उल्टे क्रम से निर्मल पूर्णरूप को प्रकट करता है--यह कहा गया । वही 
उसका प्रसाद = प्रसन्नता = मलापगम है ओर उस निर्मलीभाव से सम्पूर्णरूपता 
होती है क्योकि शिव = परमेश्वर, स्वयं ही उस रूप मे तत्तत्‌ संकुचित 
आत्मावच्छेद का ग्रहण करके भी पूर्ण होकर प्रकाशित होता है-- अर्थात्‌ उसका पूर्ण 
ज्ञानक्रिया वाला स्वभाव लौट आता है । जैसा कि कहा गया--"परमा सिद्धि को 
प्राप्त होते है ॥ २८६ ॥ 

दसी को व्यतिरेक के द्रारा दिखाते है-- 

शिवभाव रूपी महासिद्धि के स्पर्श से रहित किसी वैष्णव आदि मे जो 
भक्ति होती है वह केवल शिव के कारण होने वाटी भक्ति के तुल्य नहीं 





२३६ श्रीतन्त्रालोकः 


या पुनः कस्मश्चिदेवमुक्तयुक्तया शिवीभावापत्तिविरहिणि वैष्णवादौ भक्तिः, 
नासौ केवलतः शिवात्‌ कर्माद्यनपेक्षिणः परमेश्वरान्न भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ २८७ ॥ 


ननु समनन्तरमेवेदमुक्तं॑यच्छैव्या शक्त्यानधिष्ठितं न किञ्चिदपि स्यादिति, 
तदिदानीं वैष्णवादौ भक्तिः शिवात्नेति कथमिवाभिधीयते ?--इत्याशङ्कयाह -- 


शिवो भवति तत्रैष कारणं न तु केवलः ॥ २८८ ॥ 
निर्मलश्चापि तु प्राप्तावच्छित्क्मद्यपेक्षकः । 


तत्रेति विष्ण्वादिविषयायां भक्तौ केवलत्वं॑निर्मलत्वं च व्यतिरेचयितृमपि 
त्वित्यादयक्तम्‌ । प्राप्तावच्छिदिति विष्ण्वादिरूपोपग्रहावच्छिन्नतया परिगृहीतसङ्धोच- 
कलइकः--इत्यर्थः ॥ २८८ ॥ 
ननु कस्यायमर्थः ?--इत्याशङ्कयाह-- 
यया यान्ति परां सिद्धिमित्यस्येदं तु जीवितम्‌॥ २८९ ॥ 
न हि तदेकरूपत्वाभावे भक्तेरुक्तरूपा परा सिद्धिर्भवेत्‌--इति भावः ॥२८९॥ 





होती (उससे अपकृष्ट होती है)॥ -२८७-२८८- ॥ 

उक्त युक्ति से शिवभाव की प्राप्ति से रहित किसी वैष्णव आदि के अन्द्र्‌ जो 
भक्ति उत्पन्न होती है वह केवल शिव से नहीं अर्थात्‌ कर्म आदि से निरपेक्ष परमेश्वर 
से नहीं होती- यह अर्थ है ॥ २८७ ॥ 

प्रशन--अभी पहले कहा गया कि एेसा कुछ भी नही है जो शैवीशक्ति से 
अधिष्ठित न हो तो अब वैष्णव आदि मे भक्ति शिव के कारण नहीं होती-यह 
कैसे कहा जा रहा है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

वहाँ भी शिव ही कारण होते हैँ । किन्तु केवल निर्मल नहीं । बस्कि 
उस विषय मे निर्मल होते हए भी प्राप्त परिमित कर्म आदि की अपेक्षा 
रखते है ॥ -२८८-२८९- ॥ 

उसमे = विष्णु आदि विषयक भक्ति मे, केवलत्व ओर निर्मलत्वं को 
पृथक्‌ करने के लिए “अपि तु" इत्यादि कहा गया । प्राप्त अवच्छित्‌ = विष्णु 
आदि रूप के ग्रहण से अवच्छिन्न होने के कारण सङ्कोच रूपी कलङ्क को स्वीकारने 
वाला ॥ २८८ ॥ 

प्रशन- यह किस (पंक्ति) का अर्थं है?--यह शङ्का कर कहते है- 

"जिसके द्वारा पर सिद्धि को प्राप्त होते है इसका यह (= एकरूपत्व) 
कारण है ॥ -२८९ ॥ 


इसके साथ एकरूपता न होने पर भक्ति की उक्तरूपा परसिद्धि नहीं 
| होती ॥ २८९ ॥ 
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एतच्च न्यायागमकोविदैर्गुुभिरप्यनुमतम्‌--इत्याह-- 


श्रीमानुत्पलदेवश्चाप्यस्माकं परमो रुरुः । 

शक्तिपातसमये विचारणं प्राप्तमीश न करोषि कर्हिचित्‌ ॥२९०॥ 
अद्य मां प्रति किमागतं यतः स्वप्रकाशनविधौ विलम्बसे । 
कर्हिचित्पराप्तशब्दाभ्यामनपेक्षित्वमृचिवान्‌ ॥ २९९ ॥ 
दुर्लभत्वमरागित्वं शक्तिपातविधौ विभोः । 


श्रीमानुत्पलदेवश्चापि विभोः शक्तिपातविधावनपेक्षत्वाद्यूचिवान्‌--इति संबन्धः । 
यत्तत्र॒ योग्यायोग्यत्वलक्षणं विचारणं प्राप्तं न्यायोपनतमपि कर्हिचित्कदाचिदपि 
विस्मृत्यापि न करोषि यतः कर्मादिनिरपेक्षतया स्वेच्छामाप्रमेवात्र भवतो 
निबन्धनम्‌ । अत एवात्र दुर्लभत्वमपि । तद्धि लोकं सुलभमुच्यते, यत्‌ 
किञ्चिदुपायमपेक्ष्य भवति येन तत्संभरणेन नृनं तल्त्म्रभो भवेत्‌ । अत एवात्रा- 
रागित्वमपि । विष्ण्वादयो हि कृतमेव जनमनुगृहन्ति नाकृतमिति रागद्रेषविवशा 
इव लक्ष्यन्ते, भवान्‌ पुनः सर्वनिरपेक्षमेवैतत्कुरुते--इति । अत एव निरपेक्ष- 
स्वतन्त्रशक्तिपातक्रमानुरूपमीशेत्यामन्त्रणम्‌ ॥ 





ओर यह न्याय ओर आगम के विद्रान्‌ गुरु के द्वारा भी अनुमत है- 


हमारे परम गुरु उत्पल्देव ने भी--हे ईश्वर ! आप कभी भी 
शक्तिपात करते समय प्राप्त कोई विचार नहीं करते । आज मेरे प्रति क्या 
(= कौन सा विचार) आ गया कि अपने को प्रकट करने में विलम्ब कर 
रहे हो ।' (इस श्लोक में) “कर्हिचित्‌ ओर ्राप्त' शब्दों के द्रारा 
शक्तिपात विधि मे परमेश्वर के दुर्लभत्व अरागित्व ओर अनपेक्षित्व का 
कथन किया है ॥ २९०-२९२- ॥ 


श्रीमान्‌ उत्पलदेव ने भी परमेश्वर के शक्तिपातविधान मे अनपेक्षित्व आदि का 
कथन किया है-एेसा सम्बन्ध (समञ्जना चाहिए) । कि उस विषय मेँ जो 
योग्यायोग्यत्वलक्षण वाला विचार प्राप्त है, न्यायसङ्गत होते हए भी उसे कभी कही 
भी भूल कर भी नहीं करते क्योकि कर्म आदि से निरपेक्षरूप मे आपकी केवल 
स्वेच्छा ही इस विषय मेँ कारण है । इसीलिए इससे दुर्लभता भी है । लोक मे वह 
(वस्तु) सुभ कही जाती है जो किसी उपाय की अपेक्षा रख कर प्राप्त होती है 
जिससे उस (उपाय) के परा करने से निश्चित रूप से उस (फल) का लाभ होता 
है । इसीलिए इस (शक्तिपात के) विषय मे अरागित्व भी है । विष्णु आदि कृत (= 
भक्त) जन के ही ऊपर अनुग्रह करते है न कि अकृत के ऊपर । इस प्रकार वे 
रागद्वेष के अधीन से मालुम पड़ते है ओर आप सर्वनिरपेक्ष रूप मे यह (= 
स्वप्रकाशन) करते हैँ । इसलिए है । 'ईश' यह आमन्रण (= सम्बोधन) निरपेक्ष 
स्वतन्त्र शक्तिपातक्रम के अनुरूप है ॥ २९१ ॥ 





श्रोतन्त्रालोकः 


न केवलं कर्हिचि्पराप्तशब्दाभ्यामेवैतदूचिवान्‌, यावदपरार्धनापि--इत्याह-- 
अपरार्धेन तस्यैव शक्तिपातस्य चित्रताम्‌ ॥ २९२ ॥ 
व्यवधानचिरक्षिप्रभेदाद्यैरुपवण्तिः । 

उपवर्णितिरिति समनन्तरमेव, यतोऽत्र मां प्रति कस्माद्विलम्बसे व्यवधानादिना 

कालं क्षिपसि क्षिप्रमेव स्वप्रकाशं कुरु-इति तात्पर्यम्‌ ॥ 





न॒ केवलमेतत्संविदद्रैतनिष्ठैरेव गुरुभिरुक्तंयावच्छेवशास्त्रव्याख्यातृभिरपि-- 
इत्याह-- 





श्रीमताप्यनिरुद्धेन शक्तिमुन्मीलिनीं विभोः ॥ २९३ ॥ 
व्याचक्षाणेन मातङ्गे वर्णिता निरपेक्षता । 
स्थावरान्तेऽपि देवस्य स्वरूपोन्मीलनात्मिका ॥ २९४ ॥ 
शक्तिः पतन्ती सापेक्षा न क्वापीति सुविस्तरात्‌ । 
श्रीमतानिरुद्धेनापि सुविस्तरान्निरपेक्षता वर्णिता--इति संबन्धः । शक्ति- 
मुन्मीलिनीमिति । यदुक्तं तत्र-- 
"यदास्योन्मीलिनी शक्तिः शिवरागेण रञ्जिता । 





केवल "कर्हिचित्‌" ओर श्राप्त' शब्दों से ही इसे नही कहा बल्कि (श्लोक कं) 
उत्तरार्धं से भी- यह कहते है- 

(श्लोक के) उत्तरार्द्ध के द्वारा व्यवधान चिर क्षिप्र भेद आदि 
के उपवर्णनों से शक्तिपात की विचित्रता (का कथन किया णया 
है) ॥ -२९२-२९२- ॥ 

उपवर्णितः = अभी पहले वर्णन के द्वारा । क्योकि इस विषय में मेरे प्रति 
क्यों विलम्ब करते हो = व्यवधान आदि के द्रारा कालक्षेप कर रहेहो । शीघ्रही 
अपने को प्रकट करो--यह तात्पर्य है ॥ २९२ ॥ 

यह केवल संविददरैतनिष्ठ गुरुओं के द्वारा ही नहीं अपितु शैवशास्त्र कं 
व्याख्याताओं के द्वारा भी कहा गया--यह कहते है-- 

मातङ्ग तन्त्र मे परमेश्वर की उन्मीलिनी शक्ति की व्याख्या करते हए 
श्रीमान्‌ अनिरुद्ध के द्वारा भी-- स्थावर पर्यन्त भी परमेश्वर की स्वरूपो- 
न्मीलनात्मिका शक्ति पतन करती हुई करीं भी सपक्ष नहीं है-एेसा 
निरपेक्षता का विस्तारं पूर्वक वर्णन किया गया है ॥ -२९३-२९५- ॥ 

श्रीमान्‌ अनिरुद्ध के द्वारा भी विस्तारपूर्वक निरपेक्षता वर्णित है--एेसा सम्बन्ध 
ह । उन्मीलिनी शक्ति । जैसा कि वहां कहा गया- 


““जब इस (परमेश्वर) की अत्यन्त तेजस्वी नित्य अनुग्रहशालिनी उन्मिलिनी 
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निपतत्यतितेजस्का  नित्यानुग्रहशालिनी ॥' (१।४।४५) 


इति । स्थावरान्ते इत्यनेनात्यन्तमयोग्यानामपि स्वरूपमुन्मीठयति--इति 
सृचितम्‌ ॥ 


इहेदानीं शक्तिपातवेचित्रयमृलमधिकारवचित्र्यमप्यभिधातुमुपक्रमते-- 


एवं विचित्रेऽप्येतस्मिञ्छक्तिपाते स्थिते सति ॥ २९५ ॥ 
तारतम्यादिभिभ्दिः समय्यादिविचित्रता । 


तदेवाह-- 


कश्चिद्रुद्राशतामात्रापादनात्तत््रसादतः ॥ २९६ ॥ 
शिवत्वं क्रमशो गच्छेत्‌ समयी यो निरूप्यते । 
कश्चिच्छ्धाध्वबन्धः सन्‌ पुत्रकः शीघ्रमक्रमात्‌ ॥ २९७ ॥ 
भोगव्यवधिना कोऽपि साधकश्चिरशीपघ्रतः । 
कश्चित्सपूर्णकर्तव्यः कृत्यपञ्चकभागिनि ॥ २९८ ॥ 
रूपे स्थितो गुरुः सोऽपि भोगमोक्षादिभेद भाक्‌ । 
समय्यादिचतुष्कस्य समासव्यासयोगतः ॥ २९९ ॥ 
क्रमाक्रमादिभिभेदैः शक्तिपातस्य चित्रता । 


शक्ति शिव के राग से रज्जित होकर निपात करती है ।'" 

स्थावरान्त मे = इससे (यह) सूचित होता है कि (परमेश्वर) अत्यन्त अयोग्यों 
को भी अपना स्वरूप प्रदर्शित करते है ॥ २९४ ॥ 

अब शक्तिपातवैचित्रय से उत्पन्न अधिकारवैचित्र्य का भी कथन करने के लिए 
उपक्रम करते है- 

इस प्रकार विचित्र शक्तिपात के होने पर तारतम्य आदि के भेदों से 
समयी आदि (दीक्षा)की विचित्रता होती है ॥ -२९५-२९६- ॥ 

वही कहते है-- 

कोई रद्र की अंशता को प्राप्त करने के कारण उसकी कृपा से 
क्रमशः शिव भाव को प्राप्त होता है जो कि समयी (= समयदीक्षा वाला) 
कहा जाता है । कोई शुद्ध अध्वबन्ध वाला होकर बिना क्रम के शीघ्र 
पुत्रक (दीक्षा बाला) हो जाता है । कोई (साधक) भोगव्यवधान के कारण 
देर से अथवा शीघ्र ही (निर्वाण दीक्षा प्राप्त करता है) । कर्तव्यो को पूर्ण 
करने वाला कोई पञ्चकृत्यभागी के रूप में स्थित होकर गुरु (= आचार्य 
दीक्षा वाला) होता है । वह भोग मोक्ष आदि भेद का भागी होता है । 
(इस प्रकार) समयी आदि (= पुत्रक निर्वाण आचार्य) चार शक्तिपात 
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क्रमश इति पुत्रकदीक्षानन्तरम्‌? अत एवात्र मन्दः शक्तिपात । शीघ्रमिति 
देहपातसामनन्तर्येण । अक्रमादिति सत्यपि देहे--इत्यर्थः । भोगव्यवधिश्च चिरं 
शीघ्रं वा भवेदित्यक्तम्‌--चिरशीघ्रत इति । भोगमोक्षादिभेदभागित्यर्थाच्छिष्यं प्रति, 
स्वयं हि तस्य संपूर्णकर्तव्यत्वमुक्तम्‌ । तारतम्यादेव च तयोरपि तारतम्यमिति 
भेदशब्देनोक्तम्‌ । समासव्यासयोगत इति क्रमाक्रमादिभिरिति च, तत्र क्रमादादौ 
समयी, ततः पुत्रकः, तत आचार्य इति सामस्त्यम्‌, अक्रमात्कश्चित्पत्रकं एव, 
नत्वादौ समय्यपि, कश्चिदाचार्य एव, नत्वादौ समयी पुत्रको वेति व्यस्तत्वम्‌ ॥ 


न केवटमेवमेव शक्तिपातस्य क्रमाक्रमाभ्यां वैचित्यं यावत्प्रकारान्तरेणापि- 
त्याह-- 


क्रमिकः शक्तिपातश्च सिद्धान्ते वामके ततः ॥ ३०० ॥ 
दक्षे मते कुले कौले षडर्थे हदये ततः । 
उल्लङ्कनवशाद्रापि इटिल्यक्रममेव वा ॥३०९॥ 
त्रिकार्थस्यैव परमुत्कृष्टत्वात्‌ । षडर्ध हदये इति सामानाधिकरण्येन योज्यम्‌ । 
तदुक्तम्‌ 





का समास व्यास की दृष्टि से क्रम अक्रम आदि भेदों के द्वारा चित्रता 
होती है ॥ -२९६-३००- ॥ 

क्रमशः = पुत्रक दीक्षा के बाद । इसलिए इसमे मन्दशक्तिपात होता है । शीघ्र 
= देहपात के बाद । बिना क्रम के = देह के रहते हुए भी । भोग का व्यवधान 
देर तक अथवा शीघ्र हो सकता है इसलिए कहा चिरशीघ्रतः । भोग मोक्ष आदि 
भेद का भागी-अर्थात्‌ शिष्य के प्रति । स्वयं तो उस (= गुरु) का कर्तव्य पूर्ण 
कहा गया । तारतम्य के कारण ही उन दोनों का तारतम्य होता है-- यह “भेद' 
शब्द से कहा गया । समास व्यास की दृष्टि से ओर क्रम अक्रम आदि से- 
(इसका तात्पर्य यह है कि) इसमें क्रम से पहले समयी फिर पुत्रक (फिर निर्वाण) 
ततः आचार्य दीक्षा यह सामस्त्य है । बिना क्रम के-कोई पुत्रक ही हैन कि 
पहले समयी भी । कोई आचार्य ही है न कि पहले समयी अथवा पुत्रक (आदि) । 
यह व्यस्तत्व है ॥ २९६-२९९ ॥ 

शक्तिपात का केवल क्रम अक्रम से ही नहीं बल्कि प्रकारान्तर से भी वैचित्र्य 
है-- यह कहते है-- 

क्रमिक शक्तिपात सिद्धान्त, वामक, दक्ष, मत, कुल, कौल ओर फिर 
सार भूत त्रिक शास्त्र मे होता है । यह उल्लङ्घन वश, इट से अथवा बिना 
क्रम के होता है ॥ -३००-३०१ ॥ 

त्रिक अर्थं के ही परम उत्कृष्ट होने के कारण "षडर्थे हदये" इन पदों को 
एकाधिकरण के रूप मे जोड़ना चाहिए । वही कहा गया- 
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'वेदाच्छैवं ततो वामं ततो दक्षं ततो मतम्‌ । 
ततः कुलं ततः कौलं त्रिकं सर्वोत्तमं परम्‌।॥ इति । 
अतश्च सिद्धान्तात््रभति षडर्धपर्यन्तं यथायथं तारतम्याच्छक्तिपातस्यापि 
तथाभावो भवेत्‌--इति भावः । उल्लङ्गनवशादिति सिद्धान्तानन्तरं दक्षे, ततः 
कुले, ततः षडर्े चेति । इटित्यक्रममेवेति त्रिकार्थ एवेति ॥ ३०१ ॥ 


नचैततिर्मृलमेवोक्तम्‌--इत्याह-- 
उक्तं श्रीभैरवकुले पञ्चदीक्षासुसस्कृतः । 
गुरुरुल्लङ्खिताधः स्थस्नोता वै त्रिकशास््रगः॥ ३०२ ॥ 
इह 
"होत्री दीक्षा तु सिद्धान्ते तन्त्रे योजनिका स्मृता । 


त्रिके समावेशवती कुठे स्तोभात्मिका मता ॥ 
सामरस्यमयी कौले दीक्षा पञ्चविधोदिता ।' 


इत्यादयुक्तया पञ्चविधया दीक्षया सुष्टु संस्कृतोऽपि त्रिकशास्त्रा॒ एव 
गुरुरुल्लद्धिताधरदशाधिशायिशैवादिशास्त्रप्वाहः सर्वमूर्धाभिषिक्तः--इत्यर्थः । 
यदुक्तम्‌-- 

'वाममार्गाभिषिक्तोऽपि दैशिकः परतत्त्ववित्‌ । 





“वेद की अपेक्षा शैव, उससे वाम, उससे दक्षिण उससे मत उससे कुल उससे 
कौल (उत्कृष्टतर है) । त्रिकशास्त्र सर्वोत्तम ओर अन्तिम हे ।" 

इसलिए सिद्धान्त से लेकर त्रिकपर्यन्त क्रमिक तारतम्य होने से शक्तिपात का 
भी वह भाव (= तारतम्य) होता है । उल्ल्घनवश = सिद्धान्त के बाद दक्ष फिर 
कुल फिर त्रिक मेँ । इट से बिना क्रम के = त्रिकार्थ में ही ॥ ३००-३०१ ॥ 

यह निर्मुल नहीं कहा गया-- यह कहते है-- 

भैरवकुल मेँ कहा गया कि पाँच दीक्षाओं से सुसंस्कृत निम्नवत्तीं 
शास्त्रों को छोड देने वाला त्रिकशास्त्रगामी ही गुरु (पद के योग्य) 
होता है ॥ ३०२ ॥ 

“सिद्धान्त मेँ होत्री ओर तन्त्र मे योजनिका दीक्षा कही गयी है । त्रिकशास्त्र मे 
समावेशवाली ओर कु मे स्तोभात्मिका मानी गयी है । कौल मार्गं मे सामरस्य 
मयी- इस प्रकारदीक्षा पाँच प्रकार की कही गयी है ।'" 

इत्यादि उक्ति के अनुसार पांच प्रकार की दीक्षा से भली भति संस्कृत भौ 


तरिकशास्त्रगामी ही गुरु होता है । अर्थात्‌ बह निम्नवर्ती शैव आदि शास्त्रप्रवाह का 
पारगामी सर्वमूर्धाभिषिक्त होता है । जैसा कि कहा गया-- 


१६ त. च. 
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संस्कार्यो भैरवे सोऽपि कुठे कौले त्रिकेऽपि सः ॥ 
इति ॥ ३०२ ॥ 
ननु इह सर्वशस्त्राणां 
"यतः शिवोद्धवाः सर्वे शिवधामफलप्रदाः ।' 


इत्याद्युक्त्या हेतुतः फलतो वा॒न कश्चिद्विशेषः, तत्कथमिदमुत्तरमिदं 
चाधरशास्त्रमित्युक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


ज्ञानाचारादिभेदेन द्युत्तराधरता विभुः। 
शास््रष्वदीदृशच्छीमत्सर्वाचारहदादिषु ॥ ३०३ ॥ 
जञानं द्रयाद्रयरूपम्‌, क्रिया बाह्या आन्तरी वा । तन्निमित्तमेव 
चात्राधरोततर्यमित्युपपादितं बहुशः ॥ ३०३ ॥ 
तदेव पठति-- 


वाममागभिषिक्तस्तु दैशिकः परतत्तववित्‌ । 
तथापि भैरवे तन्त्रे पुनः संस्कारमर्हति ॥ ३०४ ॥ 


ननु यदि नाम शैवादावयमभिषिक्तस्तावतैव च परं तत्त्वं वेत्ति, तदस्य 





वाम मार्ग मे अभिषिक्त भी परतत्त्वेत्ता गुरु भैरवमार्ग में संस्कार के योग्य 
हाता ह । वह (भैरवीय भी) कुल मार्ग मे (वह कुल भी) कौल मार्ग मे तथा (कौल 
भी) त्रिकमार्ग मे (संस्कार योग्य होता है)" ॥ ३०२ ॥ 

प्रश्न--““चूकि सब (शस्त्र) शिव से उत्पन्न है इसलिए (सब) शिवत्वलाभ 
रूपी फल देने वाठे है ।'' 

इत्यादि उक्ति कं अनुसार सब शस्त्र मे कारण या कार्य की दृष्टि से कोई 
अन्तर नहीं ह । तो यह कँसे कहा गया कि यह उत्कृष्ट ओर यह निकृष्ट शास्त्र 
हे 2- यह शङ्का कर कहते है-- 

परमेश्वर ने ज्ञान आचार आदि के भेद से सर्वाचार शास्त्र ओर 
सर्वहदय आदि शास्त्रों मेँ उत्तमता ओर अधमता को देखा है ॥ ३०३ ॥ 

ज्ञान = द्रैताद्रैत रूप । क्रिया-बाह्य ओर आभ्यन्तर रूपा । उसके कारण ही 
यहां अधमता उत्तमता है--यह बहुत बार कहा जा चुका है ॥ ३०३ ॥ 

उसी को पढ़ते है 

(यद्यपि) वाम मार्गं मे दीक्षित आचार्य परतत्तववेत्ता हो तथापि भैरव तन्त्र 
मे आने के लिए वह पुनः संस्कार के योग्य होता है (उसका पुनः संस्कार 
करना पड़ता है)॥ ३०४६ ॥ 
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भैरवतन््रादौ पुनः संस्कारेण कोऽर्थः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


शौववैमलसिद्धान्ता आर्हताः कारुकाश्च ये । 
सर्वे ते पवो ज्ञेया भैरवे मातृमण्डले ॥ ३०५ ॥ 


मातृमण्डलकुलकोलादौ च॒ भैरवतन्त्रादिसंस्कृता अपि पशव॒ एव-- 
इत्यर्थसिद्धम्‌ ॥ ३०५ ॥ 
आदिशब्दाक्षिप्ते कुलकौलादावप्येतदुक्तम्‌-इत्याह-- 


कुलकालीविधौ चोक्तं ॒वैष्णवानां विशेषतः । 
भस्मनिष्ठाप्रपन्नानामित्यादौ नैव योग्यता ॥ ३०६ ॥ 


भस्मनिष्ठाप्रपन्नानामिति शैवादीनाम्‌ ॥ ३०६ ॥ 
न केवलमेतद्रैवोक्तं यावदन्यत्रापि--इत्याह-- 
स्वच्छन्दशास्त्रे संक्षेपादुक्तं च श्रीमहेशिना । 
तदेव पठति- 
अन्यशास्त्ररतो यस्तु नासौ सिद्धिफलप्रदः ॥ ३०७ ॥ 





प्रश्न--यदि शैव आदि तन्त्रं मे अभिषिक्त हुआ यह (साधक) उतने से ही 
परत्व को जान ठेता है तो फिर भैरव तन्त्र आदि मेँ पुनः संस्कारसे श्या 
लाभ ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

जो शैव वैमरु सिद्धान्त आर्हत ओर कारुक हैँ वे सब भैरव 
मातृमण्डल में पशु समञ्चे जाने चाहिए ॥ ३०५ ॥ 

ओर भैरव तन्त्र आदि मे संस्कृत भी (साधक) मातृ मण्डल कुल कौल आदि 
की दृष्टि से पशु ही है-यह अर्थात्‌ सिद्ध है ॥ ३०५ ॥ 

आदि शब्द से आक्षिप्त कुल कौल आदि (तन्त्र) मे भी यह कहा गया--यह 
कहते है-- 

कुलकालीविधि नामक ग्रन्थ मेँ कहा गया कि विशेष रूप से 
वैष्णवों ओर शैव सिद्धान्त वालं की (भैरव तन्त्र) इत्यादि मे योग्यता नहीं 
हे ॥ ३०६ ॥ 

भस्मनिष्टाप्रपन्न = शौव आदि ॥ ३०६ ॥ 

यह केवल यहीं नहीं बल्कि अन्यत्र भी कहा गया--यह कहते है-- 

परमेश्वर ने स्वच्छन्दतन्त्र में संक्षेप मे कहा है ॥ ३०७- ॥ 


उसी को पढते है-- 
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एतदेवोपपादयति- 
समय्यादिक्रमाल्लब्धाभिषेको हि गुरुमतः । 
स च शक्तिवशादित्थं वैष्णवादिषु कोऽन्वयः ॥ ३०८ ॥ 
इत्थमिति काकाक्षिवत्‌, तेन॒ पारमेश्वराच्छक्तिपातादित्थं समय्यादिक्रमेण 
लब्धाभिषेकः--इत्यर्थः । इत्धमुक्तेन प्रकारेणान्यशास्त्ररतेषु वैष्णवादिषु इह गुरुत्व 
को नामान्वयो न कश्चिदभिसंबन्धः, नहि तेषामुक्तयुक्तया पारमेश्वरशक्तिपात 
एवास्ति--इति का कथा समय्यादिक्रमेण शस्त्रश्रवणाभिषेकादौ-- इत्याशयः ॥ 


ननु कि नामायमत्र दाम्भिकतया कृत्रिमभक्तयादि्रदर्शनादासादितैवंरूपो गुरुः 
स्यात्‌ ?--इत्याशङ्खयाह- 


छद्रापश्रवणाद्ैस्तु तज्ज्ञानं गृह्णतो भवेत्‌ । 
प्रायश्चित्तमतस्तादृगधिकार्यत्र कि भवेत्‌ ॥ ३०९ ॥ 


नन्वयमन्यशास्त्ररतो गुरुश्छदादिना वा शैवं शास्त्रं गृहातु, प्रायश्चित्ती वा 





जो अन्यशस्त्रो मे लगा. हुआ है वह सिद्धिफलदायी नहीं 
होता ॥ -३०७ ॥ 


इसी को स्पष्ट करते है-- 


इस प्रकार शक्तिपातवशात्‌ समयी आदि के क्रम से अभिषेक को प्राप्त 
करने वाला गुरु माना गया है । (इस प्रकार) वैष्णव आदि (शास्त्र) में 
(लगे हुए लोगों का गुरुत्व से) क्या सम्बन्ध ॥ ३०८ ॥ 

"इत्थम्‌" इसको काक अक्षि के समान (जोड़ना चाहिए) । इससे परमेश्वर 
शक्तिपात के कारण "इस प्रकार' समयी आदि के क्रम से अभिषेकं प्राप्त करने 
वाला--यह अर्थ है । 'इस प्रकार' = उक्त प्रकार से अन्य शस्त्रो मे लगे हए 
-वष्णव आदि के गुरु होने मे क्या अन्वय = कोई सम्बन्ध नहीं है । उक्त युक्ति से 
उनमें पारमेश्वर शक्तिपात ही नहीं है फिर समयी आदि के क्रम से शास्त्रश्रवण 
अभिषेक आदि की क्या कथा--यह तात्पर्य है ॥ ३०८ ॥ 

प्रश्न--क्या यह यहाँ दाम्भिक (= पाखण्डी) के रूप मेँ कृत्रिम भक्ति आदि के 
प्रदर्शन के कारण एेसा रूप प्राप्त करने वाला भी गुरु होगा ?-यह शङ्का कर 
कहते है 

छदा वेष तथा अपश्रवण आदि के द्वारा उस ज्ञान को प्राप्त करने वाठे 
को प्रायश्चित्त करना होता है । अतः वैसा (व्यक्ति) यहाँ अधिकारी कैसे 
होगा 2 ॥ ३०९ ॥ 

प्रश्न-- यह अन्यशास्त्ररत गुरु छद आदि के द्वारा शैवशास्त्र का ग्रहण करे 
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भवतु, किमनया नक्चिन्तया, शिष्यं तावदनुगृहात्येव ?--इत्याशङ्कयाह-- 
फलाकाङ्क्षायुतः शिष्यस्तदेकायत्तसिद्धिकः । 
धरुवं॒॑पच्येत नरके प्रायश्चित्त्युपसेवनात्‌ ॥ ३९० ॥ 
शिष्यस्तावत्फलं किञ्चिदाकादक्षते, तच्च गुर्वायत्तमित्यसद्ररपराप्त्यास्य 
तत्सद्धिर्मा भूृत्मत्युत 
"अ तत्संपकीं तु पञ्चमः ।' 
इत्युक्तया प्रायश्चित्तिगुरूपसेवनाद्‌ ध्रुवमसौ नरकं पच्यते महानस्यानर्थः 
स्यात्‌--इत्यर्थः । तदुक्तम्‌- 
"यदा जानन्ति नो तत्वं छद्याद्‌ गृहन्ति कौलिकम्‌ । 
महापातकिनो येन नरकं ` गन्तुकामिनः ॥ 
इत्युपक्रम्य-- 
"महार्थं भैरवोक्तं वै ज्ञानविज्ञानभाण्डकम्‌ । 
स्वयं गृहीत्वा त्वाचारं दीक्षानुग्रहकारिणः ॥ 


विक्रीणन्त्यात्मभोगार्थं पशुनामीदृशात्मनाम्‌। 
ते पतन्ति महाघोरे नरके तैः समं ततः॥ 





अथवा प्रायश्चित्ती हो जाय हमें इस चिन्ता से क्या, शिष्य को तो यह अनुगृहीत 
करता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

फल की आकाङ्क्षा से युक्त शिष्य आदि मात्र उससे सिद्धि 
प्राप्त करता है (तो) प्रायश्चित्ती गुरु का सेवन करने से निश्चित नरकगामी 
होता है ॥ ३१० ॥ 

शिष्य कुछ फल चाहता है ओर वह (फल) गुरु के अधीन होता है इसक्तिए 
असद्‌ गुरु की प्राप्ति से इसको सिद्धि तो नहीं मिलती बल्कि 

^ उससे सम्पर्क रखने वाला पांचवा (पापी) होता है ।'' 

इस उक्ति से प्रायश्चित्ती गुरुं का सेवन करने से यह निश्चित रूप से नरक में 
पड़ता है अर्थात्‌ इसे महान्‌ अनर्थं प्राप्त होता है । वही कहा गया-- 

“जब तत्त्व का ज्ञान नहीं रखते ओर छल से कौल मत को स्वीकार कर लेते 
है तो वे महापातकी होते हैँ जिस कारण वे नरक जाने वाके होते है ।'' 

एेसा प्रारम्भ कर 

"जो दीक्षानुग्रहकारी लोग आचार का स्वयं ग्रहण (= पालन) कर आत्मभोगं 
के लिए भैरव तन्त्र मे वर्णित महान अर्थं वाले ज्ञानविज्ञान रूपी पात्र (= भण्डार) 
को इस प्रकार के पशुओं के हाथ बेच देते है वे उनके साथ महाघोर नरक में 
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सपुत्रमित्रभृत्याश्च यावत्सप्तकुलेः सह । 
न शक्नुवन्ति वै तेषां प्रायश्चित्तानि शुद्धये ॥ इति ॥ ३१० ॥ 
नन्वस्य गुरौ देवे च शक्तिपातलिद्गं भक्तरटृश्यते इति शिवेनैवासौ तथा 
नियुक्तः, तदस्य को दोषो येनैवं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 
तिरोभावप्रकारोऽयं यत्तादृशि नियोजितः । 
गुरौ शिवेन तद्धक्तिः शक्तिपातोऽ स्य नोच्यते॥ ३१९ ॥ 
अनेन चानपेक्षत्वसिद्धयनन्तरमनुजोदेशोदिष्ठ तिरोभावविचित्रत्वमप्युप- 
क्रान्तम्‌ ॥ ३११ ॥ 


ननु भवत्वेवं, यस्मात्पुनरनेन च्छद्यापश्रवणादिना ज्ञानमाहतं तेन गुरुणा किं 
कार्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


यदा तु वैचित्र्यवशाज्जानीयात्तस्य तादृशम्‌ । 
विपरीतप्रवृत्तत्वं ज्ञानं तस्मादुपाहरेत्‌ ॥ ३१२ ॥ 
तं च त्यजेत्पापवृक्ति भवेत्तु ज्ञानतत्परः । 


यदेति कालान्तरे, प्रथममेव हि तथात्वे ज्ञानदानमेव न भवेत्‌--इति भावः । 





पड़ते ह । फिर सात कुलो के साथ पुत्र मित्र भृत्यवाले वे शुद्धि के लिए प्रायश्चित्त 
नही कर सकते'" ॥ ३१० ॥ 

प्रश्न--इसकं (= शिष्य के) अन्दर गुरु ओर देव के प्रति शक्तिपात का चिह्र 
भक्ति दिखलायी पड़ती है फलतः (सिद्ध होता है) कि वह शिव के द्वारा ही उस 
प्रकार से नियुक्त है । तो इसका क्या दोष जिससे ेसा हो रहा है?- यह शङ्का 
कर कहते है-- 

चूँकि यह तिरोभावप्रकार शिव के द्वारा उसके अन्दर उत्पन्न किया गया 
है इसलिए गुरु मेँ भक्ति इसके ऊपर (शिव के दारा) शक्तिपात नहीं कही 
जाती ॥ ३११ ॥ 

इससे अनपेकषत्वसिद्धि के बाद अनुजोदेशोदिष्ट तिरोभावविचित्रता भी संदर्भित की 
गयी है ॥ ३११ ॥ 

प्रश्न-एेसा हो । चकि इसने छलपूर्ण अपश्रवण आदि के द्वारा ज्ञान प्राप्त 
कर लिया तो फिर गुरु को क्या करना चाहिए ?--यह शङ्का कर कहते है- 

जब (गुरु) वैचित्र्य के कारण उसकी वैसी विपरीत प्रवृत्ति को जान छे 
तो उससे ज्ञान वापस ठे ठे ¦ उस पापवृक्ति वाके का त्याग कर दे ओर 
(प्रायश्चित्त स्वरूप) ज्ञानार्जन में तत्पर हो जाय ॥ ३१२-३१३- ॥ 


जब = कालान्तर में । पहले ही वैसा (= शिष्य मे छदज्ञान) होने पर (गुरु 
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वैचित्यं नानाप्रकारं व्यापारव्याहारादि । उपाहरेदिति ज्ञानाहतिलक्षणया वक्ष्यमाणया 
| युक्तया । त्यजेदिति तत्सहवासादि न कुर्यात्‌-इत्यर्थः । अत्र हेतुः पापवृक्ति- 
मिति । एवमपि कृत्वा प्रायश्चित्तं विदध्यादित्युक्तम्‌- भवेत्तु ज्ञानतत्पर इति ॥ 





तदेव दृष्टान्तोपदर्शनेन हदयङ्गमयति-- 
यंथा चौराद्‌ गृहीत्वार्थं तं निगृह्णाति भूपतिः ॥ ३९३ ॥ 
वैष्णवादेस्तथा शौवं ज्ञानमाहत्य सन्मतिः । 

निग्रहं कुर्यादिति शेषः । सचात्र त्यागाद्यात्मा इत्युक्तप्रायम्‌ ॥ 


| नन्वस्य प्रथमं निर्विकारमेव प्रसन्नचेतसा गुरुणा ज्ञानमुपदिष्टं तावतैव चास्य 


"यस्मिन्काले तु गुरुणा निर्विकल्पं प्रकाशितम्‌ । 

तदैव किल मुक्तोऽसौ... ॥' 
इत्यादयुक्तया कृतकृत्यत्वमिति किमेवं पुनरायातम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

स हि भेदैकवृत्तित्वं शिवज्ञाने श्रुतेऽप्यलम्‌॥ ३९४ ॥ 


के द्रारा) ज्ञान का प्रदान ही नही होगा । वैचित्र्य = नाना प्रकार का कार्य एवं 
शब्दप्रयोग आदि । वापस ले ठे--ज्ञानाहरणलक्षण वाली वक्ष्यमाण युक्ति से । त्याग 
कर देना चाहिए = उसका सहवास आदि नहीं करना चाहिए । इसमे (= त्याग मे) 
कारण है--पापवृत्ति वाला होना । एेसा करके भी प्रायश्चित्त करना चाहिए-- यह कहा 
गया कि ज्ञान मे तत्पर होना चाहिए ॥ 

। उसी को दृष्टान्त के द्वारा हृदयङ्गम कराते है 


जैसे राजा चोर से १. धन छीन केता है ओर २. उसे कारागार में 
डाल देता है उसी प्रकार बुद्धिमान्‌ (गुरु) वैष्णव आदि से शैव ज्ञान का 
आहरण कर ॥ -३१२-३१४- ॥ 

उसका निग्रह करे-यह शेष है ओर वह (= निग्रह) त्याग रूप है--यह 
उक्तप्राय है ॥ ३१२३ ॥ 

प्रश्न--इस (शिष्य) को पहले ब्रिना किसी विकार के प्रसत्रचित्त गुरु ने ज्ञान 
का उपदेश किया ओर उतने से ही-- 

“जिस समय गुरु ने निर्विकल्पक ज्ञान का प्रकाश किया उसी समय यह (= 
शिष्य) मुक्त हो गया ।'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार यह (= शिष्य) कृत-कृत्य हो गया फिर बाद में 
एसा कंसे हभ ?--यह शङ्का कर कहते है- 

क्योकि वह शिवज्ञान के सुनने पर भी भेदवृत्तिता को नहीं छोडता 
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नोज्छ्ञतीति दृढं वामाधिष्ठितस्तत्यशुत्तमः। 
शिवेनैव तिरोभाव्य स्थापितो नियतेर्बलात्‌ ॥ ३१५ ॥ 
कथङ्कारं पतिपदं प्रयातु परतन्तितः । 


नोज्डतीति तत्रानाश्वस्तत्वात्‌ तदिदं दृढं वामाधिष्ठितत्वात्‌ । परतन्त्रित इति 
नियतेर्बलात्‌ । तदुक्तम्‌- 
वेष्णवाः सौगताः श्रौतास्तथा श्रुत्यन्तवादिनः। 
इत्यादयो नाधिकृता जातुचित्पतिशासने ॥' इति ॥ 
अत एवागमोऽप्येवम्‌--इत्याह- 
स्वच्छन्दशास्त्रे प्रोक्तं च वैष्णवादिषु ये रताः ॥ २३१९६ ॥ 
भ्रमयत्येव तान्माया हामोक्षे मोक्षक्िप्सया । 


ननु भ्रमयतु नाम माया वष्णवादीन्‌, यस्तु वेष्णवादिः सन्नपि शैवस्तस्य 
किमायातम्‌ ?-इत्याशङ्खयाह- 


वैष्णवादिः शैवशास्त्रं मेलयन्निजशासने ॥ ३९७ ॥ 
धुवं संशयमापन्न उभयभ्रष्टतां ब्रजेत्‌ । 


मेलयन्निति उभयत्रापि अनाश्वासात्‌ ॥ 








इसलिए दृढ़तापूर्वक वाम मार्ग में स्थित वह महापशु नियति के बल से 
शिव के द्वारा ही छिपाकर स्थापित किया गया तो पराधीन बनाया गया वह 
पति पद को कैसे प्राप्त होगा ॥ -३ १४-३१६- ॥ 

नहीं छोडता क्योकि उस (शिवज्ञान) में (उसका) विश्वास नही है ओर इसलिए । 
वामाधिष्ठित होने के कारण यह (भेदवृत्तिता मे) दृढ है । पराधीन किया गया-- 
नियति के बल से । वही कहा गया-- 

“"वैष्णव बौद्ध मीमांसक ओर वेदान्ती इत्यादि पतिशास्त्र (= भैरवतन्त्र) मे कभी 
भी अधिकृत नहीं होते'' ॥ ३१४-३१५ ॥ 

इसकिए आगम भी एेसा है- यह कहते है-- 

ओर स्वच्छन्द शस्त्र मे कहा गया कि जो लोग वैष्णव आदि तन्त्रो में 
निरत है, अमोक्ष में मोक्ष की लिप्सा से माया उनको भ्रम मे डाले रहती 
है ॥ -३१६-३१७- ॥ 

प्रश्न-माया वैष्णव आदि को भ्रम में भले ही डले किन्तु जो वैष्णव आदि 
होता हआ भी शैव है उसका क्या होता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

शैवशास्त्र को अपने शास्त्र में मिटाने वाठे वैष्णव आदि निश्चित.रूप 
से संशय को प्राप्त हो दोनों ओर से भ्रष्ट हो जाते है ॥ -३१७-३१८- ॥ 
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ननु एवमपि उभयश्रषटतायां को हेतुः ?-- इत्याशङ्कयाह 


स्वदृष्टौ परदृष्टौ च समयोल्लङ्खनादसौ ॥ ३१८ ॥ 

प्रत्यवायं यतोऽभ्येति चरेत्तत्नेदृशं क्रमम्‌ । 
तदुक्तम्‌-- 

अथ वेदाश्रितः शैवं पुनरेव समीहते । 

वेदनष्टः शैवनष्टः पुनरेव भविष्यति ॥ 

सन्ध्यादिवन्दनं कार्य यदि वैदिकदर्शने । 

लोपश्च शिवमन्त्राणां प्रायश्चित्तं विधीयते ॥ 

शिवधर्म हयाथादौ चेद्रेदधर्मो विलुप्यते । 

समेत्य वाऽप्यनुष्ठाने आदिमध्यान्तदूषणम्‌॥ 

परतिपत्तिविरोधश्च विचित्तत्वं प्रपद्यते । 

कस्यारम्भः किमग्रेऽन्ते किं कृत्यं विचिकित्सया ॥ 

आदौ किञ्च करिष्यामि द्राभ्यामादरशासनात्‌ । 

क्रियाक्रमविरोधेऽपि प्रायश्चित्तं परस्परम्‌ ॥ इति ॥ 


न केवलमेतत्स्वच्छन्दशास्त्रे एवोक्तं यावदन्यत्रापि-इत्याह-- 


= ्र------------------ 


मिलाते हृए--दोनों (शस्त्रो) मे विश्वास न होने से ॥ ३१७ ॥ 
परश्न-तो भी उभयश्रष्टता मे क्या कारण है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


चकि यह अपने दर्शन ओर परर्शन में नियम का उल्ल्घन करने से 
विघ्न को प्राप्त होता है, इसलिए उस क्रम का आचारण नहीं करना 
चाहिए ॥ -३ १८-२१९- ॥ 

वही कहा गया- 


"व्यदि वेद के मत को मानने वाला बाद में शौवमत चाहता है तो फिर वह 
वेद-नष्ट ओर शैव-नष्ट हो जाता है । यदि वैदिक दर्शन मे सन्ध्या वन्दन आदि 
करने का विधान है ओर शिवमन्त्र का लोप होता है तो प्रायश्चित्त का विधान है । 
यदि पहले शिवधर्मं (का पालन) होता है तो. वेदधर्म लुप्त हो जाता है । अथवा 
मिलाकर अनुष्ठान करने पर आदि मध्यान्त दोष, ज्ञानविरोध ओर विचित्तता आती 
है-किसका आरम्भ हो, पहले ओर अन्त मे क्या करना चाहिए इस प्रकार की 
विचिकित्सा के कारण पहले क्या करूं क्योकि दोनों के किए (मन मे) आदर है । 
क्या श्रद्धा का नाश होने पर भक्ति का नाश होगा (यदि होगा तो) कैसे ? 
(इत्यादि नाना प्रकार के क्चार मन पे उठते है । फलतः) क्रियाक्रम का विरोध 
होने पर भी परस्पर प्रायाश्चित्त (का विधान) है ॥ ३१८ ॥ 


यह केवल स्वच्छन्दतन्त्र मे ही नहीं बल्कि अन्यत्र भी कहा गया है-- 
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उक्तं श्रीमद्रह्रे च परमेशेन तादृशम्‌ ॥ ३९९ ॥ 
तदेव पठति-- 


नान्यशास्त्राभियुक्तेषु शिवज्ञानं प्रकाशते । 
न प्रकाशते इति तत्राधिकारिणस्ते न भवन्ति- इत्यर्थः ॥ 


तदेव विभज्य दर्शयति- 


तन्न सैद्धान्तिको वामे नासौ दक्षे स नो मते ॥ ३२० ॥ 
कुलकौले त्रिकं नासौ पूर्वः पूर्वः परत्र तु । 
अधिकारी न भवेत्‌--इति संबन्धः । अयं पुनरत्र विशेषो यत्पूर्वः पूर्वः परत्र 
सर्वत्राधिकारी भवेदित्युक्तं पूर्वः पूर्वः परत्र त्विति ॥ 


ननु समानेऽप्यन्यशास्त्राभियुक्तत्वे पूर्वः पूर्वः परत्र चेदधिकारी, तत्परः पर; 
पूर्वत्र कस्मान्न ?--इत्याशङ्कयाह-- 
अवच्छिन्नोऽ नवच्छेदं नो वेत्त्यानन्त्यसंस्थितः ॥ ३२१ ॥ 
सर्वसहस्ततोऽ धः स्थ ऊर्ध्वस्थोऽधिकृतो गुरुः। 
गह्रशास्त्र मे परमेश्वर ने वैसा ही कहा है ॥ -३१९ ॥ 
उसी को पढ़ते है- 
अन्य शास्त्र मे लगे हुए को शिवज्ञान प्रकाशित नहीं होता ॥३२०-॥ 
प्रकाशित नहीं होता = वे उसमे अधिकारी नहीं होते ॥ ३ १९ ॥ 
उसी को अलग कर दिखलाते है 
तो सैद्धान्तिक वाम में यह (= वाम) दक्ष मेँ वह (= दक्ष) मत में 
(अधिकारी) नहीं होता । कुल कौल ओर त्रिक में (भी पर पर पर्व में 
अधिकारी नहीं होता) । किन्तु यह पूर्वपूर्वं पर-पर में (अधिकारी) होता 
हं ॥ -३२०-३२१- ॥ 
अधिकारी नहीं होता--यह सम्बन्ध जोड़ना चाहिए । यँ यह विशेष 
है कि पूर्व-पर्व पर 'मे सर्वत्र अधिकारी होता है--यह कहा गया कि पूर्व-पूर्वः पत्र 
तु ॥ ३२० ॥ 
प्रश्न -अन्यशास््राभियुक्तत्व के समान होने पर भी यदि पूर्व-पर्व परत्र अधिकारी 
होता है तो पर-पर पूर्वत्र (अधिकारी) क्यो नहीं होता ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 


अवच्छिन्न (= सीमित व्यक्ति) अनवच्छेद को नहीं जानता किन्तु 
आनन्त्य में स्थित (व्यक्ति) सब जानता है । इसकिए ऊर्ध्वस्थ अधःस्थ के 
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इहोपाधीनां नानात्वादानन्त्यसंस्थितोऽवच्छिननः संकुचितः प्रमातानवच्छेदम- 
बिद्यमानावच्छेदमनवच्छन्नं पूर्ण प्रमातारं नो वेत्ति तदात्मतया न भायात्‌ । ततो- 
ऽनवच्छिन्रतवात्सर्वसह ऊर्ध्वस्थ एव गुरुरधःस्थे प्रतिनियते वैष्णवादावधिकृतो नत्व- 
धःस्थ ऊर्ध्वस्थे । स हि संकुचितज्ञान इति कथं पूर्णज्ञानावगाहनपात्रतामियात्‌ ॥ 


नन्वेवमूरध्वस्थोऽपि पूर्णज्ञानो गुरुरधःस्थे वैष्णवादौ कथङ्कारमधिकारं 
कुर्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
स्वात्मीयाधरसंस्पशत्प्रिणयन्नधराः क्रियाः ॥ ३२२ ॥ 
सफलीकुरुते यत्तदूर्ध्वस्थो गुरुरुत्तमः । 
यदर््वस्थो गुरुः स्वात्मसाक्षात्कारात्‌ संपूर्णद्रयज्ञानपरामृतसंपातादधराः क्रियाः 
प्राणयंस्तदनुप्राणिताः संपादयन्‌ परिपूर्णभृक्तिमुक्तिप्रदतया सफलयति, तदसावुत्तमः 
सर्वातिशायी--इत्यर्थः ॥ 


नन्वेवंविधोऽप्यर्ध्वस्थो गुरुरधःस्थे वैष्णवादौ किं कुर्यात्‌, नह्यसावेतदनुग्रहस्य 
पात्रम्‌? --इत्याशङ्कगाह-- 


विषय में गुरु (के रूप मेँ) अधिकृत है ॥ -३२१-३२२- ॥ 


उपाधियों के अनेक होने से आनन्त्य में स्थित अवच्छिन्न = संकुचित प्रमाता, 
अनवच्छेद = अविद्यमान अवच्छेद वाले = अनवच्छिन्न = पूर्ण प्रमाता, को नही 
जानता = उस रूप मे भासित नहीं होता । इसक्तिए अनवच्छिन्न होने के कारण 
सर्वसह ऊर्ध्वस्य ही गुरु, अधःस्थ = निश्चित वैष्णव आदि मेँ अधिकृत हैन कि 
अधःस्थ गुरु ऊर्ध्वस्य मे । चकि वह (= अधःस्थ) संकुचित ज्ञानवाला है इसकिए 
पूर्ण ज्ञानावगाहन की पात्रता को कसे प्राप्त कर सकता है ॥ ३२१ ॥ 

्रशन- इस प्रकार ऊर्ध्वस्थ भी पूर्णं ज्ञानी गुरु अधःस्थ वैष्णव आदि मे कंसे 
अधिकार करेगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

अपने अधर (= अद्रय ज्ञानामृत) के संस्पर्श से (वैष्णव आदि की) 
अधर क्रियाओं को अनुप्राणित करता हुआ (उनको) सफल बना देता हे 
इसलिए वह उत्तम (गुरु) है ॥ -३२२-३३३- ॥ 

जिस कारण कि ऊर्ध्वस्थ गुरु स्वात्मसाक्षात्कार वाले सम्पूर्णं अद्रय ज्ञान के 
परमामृत के सम्पात से (वैष्णव आदि की) अधर्‌ क्रियाओं को प्राणित करते हए = 
उस (ज्ञानमृत) से अनुप्राणित करते हए, पूर्ण भोगमोक्षप्रद होने से सफल कर देता 
है इसलिए यह उत्तम = सर्वातिशायी है ॥ ३२२ ॥ 


्रश्न--इस प्रकार कौ भी ऊर्ध्वस्थ गुरु अधःस्थ वैष्णव आदि के विषय में 
क्या करे वर्योकि यह (वैष्णव) उस (ऊर्ध्वस्थ गुरु) के अनुग्रह का पात्र नहीं है ? 
-यह शङ्का कर कहते है- 





पि 
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अधः स्थदृक्स्थोऽ प्येतादृग्गुरुसेवी भवेत्स यः ॥ ३२३ ॥ 
तादृव्क्शक्तिनिपातेद्धो यो द्रागृरध्वमिमं नयेत्‌ । 
यो हयधस्तनदर्शनस्थोऽपि वैष्णवादिः, स तादृशां मध्याततीत्रप्रायेण शक्तिपातेन 
इद्धः सत्रेतादृशमूरध्वस्थं गुरं सेवमानो भवेत्‌, य इममधःस्थदृक्स्थमपि वैष्णवादिकं 
शीघ्मेवोर्ध्वं नयेत्‌ परसंविदैकात्म्येनावभासयेत्‌-- इत्यर्थः ॥ 


ननु यथा पूर्वः पूर्वः परत्र परत्राधिकारी, तथा परः परः पूर्वत्रापि 
कस्मान्न ?--इत्याशङ्कां दृष्टान्तोपदश्निन प्रशमयति- 
तत्तद्विरिनदीप्रायावच्छिन्ने क्षेत्रपीठके ॥ ३२४ ॥ 
उत्तरोत्तरविज्ञाने नाधिकार्यधरोऽ धरः । 
इह यथा ॒तैस्तैर्गिरिनदीप्रायरनम्नोत्नतैर्भूमिभागैरवच्छेदमीयुषयध्वरध्विं कोटराये 
क्ेत्रसंस्थानादावधरोऽधरो निम्ननिम्नदेशस्थो नाधिकारी, तथाधोऽधःस्थितो 
वैष्णवादिरुत्तरोत्तरे शैवादौ विज्ञानेऽपि- इति वाक्यार्थः ॥ 


न केवलमेतत्परमेवोदिश्योक्तं यावत्स्वमपि- इत्याह- 








निम्नकोरिक दर्शन में स्थित भी जो इस प्रकार के शक्तिपात से 
समाविष्ट होता हुआ उस प्रकार के (ऊर्ध्वस्थ) गुरु की सेवा करने लग 
जाता है जो कि इस (वैष्णवादि शिष्य) को इट से (तुरन्त ही) ऊपर ठे 
जाते हैं ॥ -३२३-३२४- ॥ 

जो अधस्तनदर्शन में स्थित भी वैष्णव आदि है वे उस प्रकार के मध्यतीत्र 
शक्तिपात से दीप्त होकर एेसे गुरु की सेवा करने ठगते हैँ जो कि इस अधोवर्ती । 
दर्शन के अनुयायी भी वैष्णव आदि को शीघ्र ही ऊपर ठे जाता है = परसंविद्‌ से 
अभिन्न रूप से अवभासित करता है ॥ ३२३ ॥ 

प्रशन-जैसे पूर्वपूर्वं पर-पर के विषय में अधिकारी है वैसे पर-पर पूर्वं के 
विषय मे क्यों नहीं ?-इस आशङ्का को दृष्टन्तप्रदर्शन के द्रारा शान्त करते है- 

(जैसे) तत्तद्‌ गिरिनदीप्राय से अवच्छिन्न कषत्रं मे (सीमाङ्कन के 
विषय मे), (उसी प्रकार) उत्तरोत्तर विज्ञान में अधर-अधर अधिकारी नहीं 
है ॥ -३२४-३२५- ॥ ९ 

जैसे उन-उन गिरि नदी से धिरे हृए नीचे ऊंचे भूमिभागों से सीमाङ्न की 
अभिलाषा मे ऊपर-ऊपर कोदटप्राय क्षेत्र संस्थान आदि के विषय मेँ अधर-अधर = 
निम्नदेशस्थ (व्यक्ति) अधिकारी नहीं होता (क्योकि उसके अन्दर ऊर्ध्वप्रदेश तक 
जाने की क्षमता नहीं है) उसी प्रकार अधोऽधः स्थित = वैष्णव आदि उत्तरोत्तर = 
शैव आदि विज्ञान मे भी (अधिकारी नहीं है) ॥ ३२४ ॥ 
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उत्तरोत्तरमाचार्य विदन्नप्यधरोऽधरः ॥ ३२५ ॥ 
कुर्वन्नधिक्रियां शास्त्रलङ्गी निग्रह भाजनम्‌ । 
शास्त्रलद्वीति । तदुक्तम्‌- 


“न कुर्यादधिकारं तु आचार्ये महति स्थिते । 
यस्तु मोहवशात्कुर्याच्छाकिन्यो वै शपन्ति तम्‌ ॥॥ 


नन्वेवमस्तु शैववैष्णवादीनामाधरोततर्य शैवादीनामेव पुनः समानेऽपि पारभश्वर 
शक्तिपाते परस्परस्य किं निमित्तम्‌ ?-इत्याशङ्कयाह- 
छाक्तिपातबलादेव ज्ञानयोग्यविचित्रता ॥ ३२६ ॥ 
तद्रैचित्र्यमेव दर्शयति-- 
श्रौतं चिन्तामयं द्वात्म भावनामयमेव च । 
ज्ञानं तदुत्तरं ज्यायो यतो मोक्षैककारणम्‌ ॥ ३२७ ॥ 
चिन्तामयं च ज्ञानं मन्दस्वभ्यस्तभेदभित्रतया द्विरूपम्‌--इत्याह-दरात्मेति । 
तदुक्तम्‌- 
यह केवल पर को ही नहीं बल्कि अपने को भी उद्दिष्ट कर के कहा गया-- 
यह कहते है-- 
उत्तरोत्तर आचार्य को प्राप्त कर भी (कोई) अधोदर्शनस्थ (व्यक्ति) 
अधिकार करने पर शास्त्रलङ्धी (होता है अतः) निग्रह का पात्र होता 
है ॥ -३२५-३२६- ॥ 
शस्त्रलङ्घी । वही कहा गया-- 


“श्रेष्ठ आचार्य के विद्यमान रहने पर अधिकार नहीं करना चाहिए । जो मोह 
वश (उसको) करता है शाकिनियाँ उसे शाप देती है" ॥ ३२५ ॥ 


प्रश्न--शैव वैष्णव आदि की निम्नोच्चता है तो रहे किन्तु शैव आदि काही 
94 जः होने पर परस्पर (निम्नोच्चता) किस कारण से है ?- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

शक्तिपात के बल से ही ज्ञान ओर ज्ञानयुक्त योग्य पुरुषो मे विचित्रता 
होती है ॥ -३२६ ॥ 

उस वैचित्र को ही दिखलाते है-- 

ज्ञान श्रौत तथा दो प्रकार का चिन्तामय, एवं भावनामय होता है । 
उनमें से अन्तिम श्रेष्ठ है क्योकि केवल वही मोक्ष का कारण है ॥३२७ ॥ 


चिन्तामय ज्ञान मन्द ओर स्वभ्यस्त भेद से भिन्नहोने के कारण दो प्रकार का 
है-- यह कहते है- द्रयात्म । वही कहा गया- 
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ज्ञानं च त्रिविधं प्रोक्तं तत्राद्यं॑श्रुतमिष्यते । 
चिन्तामयमथान्यच्च  भावनामयमेव च ॥ 
श््रार्थस्य परिज्ञानं विक्षिप्तस्य श्रुतं मतम्‌ । 
इदमत्रेदमत्रेति इदमत्रोपयुज्यते ॥ 
सर्वमालोच्य शास्त्रार्थमानुपूर्व्या व्यवस्थितिः । 
तच्च चिन्तामयं ज्ञानं द्विरूपमुपदिश्यते ॥ 
मन्दस्वभ्यस्तभेदेन तत्र॒ स्वभ्यस्तमुत्तमम्‌ । 
सुनिष्पत्रे ततस्तस्मिञ्जायते भावनामयम्‌ ॥ 
यतो योगं समासाद्य योगी योगफलं टभेत । 
एवं विज्ञानभेदेन ज्ञानी प्रक्तश्चतर्विधः । इति । 
तदत्तरमिति तेषां श्रौतादीनां चतुर्णा ज्ञानानां मध्यादुत्तरं भावनामयम्‌-- 
इत्यर्थः ॥ ३२७ ॥ 


मोक्षैककारणत्वमेव विभज्य दर्शयति-- 
तत्त्वेभ्य उद्धूतिं क्वापि योजनं सकलेऽ कले । 
कथं कुयद्धिना ज्ञानं भावनामयमुत्तमम्‌ ॥ ३२८ ॥ 
तत्त्वेभ्य इत्यशुद्धेभ्यः, क्वापीति यथाभिमते, ज्ञान्यपि हि गुरुरकृततत्तत्व- 
साक्षात्कारः कथमेवं कुर्यात्‌--इत्याशयः ॥ ३२८ ॥ 


“ज्ञान तीन प्रकार का कहा गया । उनमें से पहला श्रुत ज्ञान माना जाता है । 
दूसरा चिन्तामय ओर फिर (तीसरा) भावनामय । (इधर-उधर) विखरे शा््रार्थं का 
ज्ञान श्रुत कहा गया है । यहां यह, यहां यह ओर यहाँ यह उपयुक्त है इस प्रकार 
समस्त शप्त्रार्थ॑का आलोचन कर क्रम से व्यवस्थित किया गया यह चिन्तामय 
ज्ञान मन्द सुअभ्यस्त भेद से दो प्रकार का कहा जाता है । उनमें से स्वभ्यस्त 
उत्तम है । उसके सुनिष्यत्न होने पर भावनामय (ज्ञान) होता है । जिससे योग प्राप्त 
कर योगी योग के फल को प्राप्त करता है । इस प्रकार ज्ञान के भेद से ज्ञानी 
चार प्रकार का कहा गया ।'' 


तदुत्तर = उन श्रौत आदि चार ज्ञानो के मध्य॒ से उत्तर अर्थात्‌ 
भावनामय ॥ ३२७ ॥ 


मोक्ष के एक कारणत्व को विभक्त कर दिखलाते है-- 


(ज्ञानी भी) बिना भावनामय उत्तम ज्ञान के (अशुद्ध) तत्त्वो से उद्धार 
ओर किसी सकल या अकल मेँ योजन कंसे करेगा ॥ ३२८ ॥ 


तत्त्वो से- अशुद्ध तत्त्वो से । कहीं भी--यथाभिमत मे ¦ ज्ञानी भी गुरु यदि 
तत्त का साक्षात्कार नहीं किया है तो एेसा कैसे कर सकेगा-- यह अर्थ है ॥३२८॥ 
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ननु 
द्वावेव मोक्षदौ प्रोक्तौ ज्ञानी योगी च शाङ्करे ।' 
इत्यादयुक्तया योगिनोऽपि मोक्षकारणत्वमुक्तं तत्कथमिह भावनामयस्यैव ज्ञानस्य 
तदेककारणत्वमुच्यते ? --इत्याशङ्कयाह-- 
योगी तु प्राप्ततत्तत्वसिद्धिरप्युत्तमे पदे । 
सदाशिवाद्ये स्वभ्यस्तज्ञानित्वादेव योजकः ॥ ३२९ ॥ 
ननु योगबलादेव योगिनस्तत्तत्वसिद्धिर्जायते इति तत एवासौ तेषु तेषु तत्त्वेषु 
शिष्यस्य योजनां विदध्यादिति किमस्यैवंविधेन ज्ञानेन प्रयोजनम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


अधरेषु च तत्त्वेषु या सिद्धिर्योगजास्य सा । 
विमोचनायां नोपायः स्थितापि धनदारवत्‌ ॥ ३३० ॥ 
ननु केनैवमुक्तं यदस्योरध्वेषु सदाशिवादितत्त्वेषु योगजा सिद्धिर्न स्यात्‌, 
यद्रशात्सर्वमपीदं जगदुन्मोचयेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
यस्तृत्यन्नसमस्ताध्वसिद्धिः स॒ हि सदाशिवः । 





प्रश्न- 

““शिवाद्रयवाद में ज्ञानी ओर योगी दो ही मोक्षदायी कहे गये है ।'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार योगी भी मोक्ष का कारण कहा गया है । तो फिर 
यहाँ भावनामय ज्ञान को ही मोक्ष का एकमात्र कारण कैसे कहा जाता है?--यह 
शङ्का कर कहते है- 

(क्योकि) उस तत्त्व की सिद्धि को प्राप्त करने वाला योगी भी 
स्वभ्यस्त ज्ञानी होने के कारण ही (शिष्य को) सदाशिव आदि उत्तम पदों 
मे जोड़ने वाला होता है ॥ ३२९ ॥ 

प्रश्न-योग के बल से ही योगी को उस तत्व की सिद्धि प्राप्त हो जाती है 
इसलिए उसी से यह उन-उन तत्त्व मे शिष्य की योजना करता है तो फिर इसको 
उस प्रकार के ज्ञान से क्या लेना देना है ?-यह शङ्का कर कहते है 

निम्नकोटि के तत्वों मे जो इसकी योगोत्पन्न सिद्धि है वह धन 
ओर स्त्री की भांति वर्तमान रहते हए भी मोक्ष का कारण नहीं हो 
सकती ॥ ३३० ॥ 

प्रशन-किसने एेसा कहा कि इस (साधक) की ऊर्ध्व सदाशिव आदि तत्त्वो में 
योगजा सिद्धि नही होती जिससे वह इस समस्त संसार को मुक्त कर दे ?--यह 
शङ्ा कर कहते है 
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साक्षादेष कथं मर्त्यान्मोचयेहुरुतां व्रजन्‌ ॥ ३३९ ॥ 


अयमत्र पिण्डार्थः--इह ज्ञानी तावच्चतुर्विधः । तस्य॒ यथोत्तरं वैशिष्टय- 
मित्युक्तप्रायम्‌ । ततश्च योगिवदभ्यासरहितोऽपि ज्ञानी सर्वथा स्वभ्यस्तभावनामय- 
विज्ञानप्रसादासादितभैरवीभावो दीक्षादिक्रमे प्रशस्यतर इत्येवमुक्तं भावनामयमेव ज्ञानं 
ज्याय इति । योगी चतुर्विधः- संप्राप्तो घटमानः सिद्धयोगः सुसिद्धशचेति । तत्र 
संप्राप्तः प्राप्तयोगोपदेशमात्रः, घटमानश्च तदभ्यासमात्रनिष्ठ इत्येतौ, स्वयमेव न 
तथा योगे वा ज्ञाने वा प्ररूढाविति परस्य किं कुरूतः । सिद्धयोगस्य पुनः 
स्वभ्यस्तज्ञानमप्यस्ति--इति तत्प्रयोजकीकारेणैवायं मोचको नान्यथा--इत्युक्त-- 
"योगी तु स्वभ्यस्तज्ञानित्वादेव उत्तमे पदे योजकः" इति स्थितापि योगजास्य 
सिद्धिर्विमोचनायां नोपायः" इति च । उक्त च-- 


“उत्तरोत्तरवैशिष्ए्यमेतेषां समुदाहतम्‌ । 
ज्ञानिनां योगिनां चैव सिद्धयोगविदुत्तमः ॥ 
यतोऽस्य ज्ञानमप्यस्ति पूर्वो योगफलोज्ड्ितः ।' (मा० तं०) 


इति । सुसिद्धस्तु- 





जिसको समस्त अध्वाओं की सिद्धि प्राप्त हो जाती है वह सदाशिव 
होता है । वह कैसे साक्षात्‌ गुरु होकर मनुष्यों को साक्षात्‌ मुक्त 
करायेगा ॥ ३३१ ॥ 


यँ यह पिण्डार्थ है- ज्ञानी चार प्रकार का होता है ओर उसका उत्तरोत्तर 
वैशिष्ट्य होता है- यह प्रायः कहा गया । इसलिए अभ्यास से हीन भी ज्ञानी योगी 
की भति सर्वथा स्वभ्यस्त भावनामय विज्ञान के प्रसाद से भैरवीभाव को प्राप्त करने 
वाला (होकर) दीक्षा आदि के क्रम में प्रशस्यतर होता है--इसकलिए कहा गया कि 
भावनामय ही ज्ञान प्रशस्यतर है । योगी चार प्रकार का होता है- संप्राप्त घटमान 
सिद्धयोग ओर सुसिद्ध । उनमें से योग का . केवल उपदेश प्राप्त करने वाला संप्राप्त 
योगी है । ओर घटमान वह है जो केवल उसके अभ्यास में लगा हुआ हो । ये 
दोनों योग अथवा ज्ञान मे स्वयं उस प्रकार प्रौढ़ नहीं है फिर दूसरे कावे क्या 
भला करेगे । सिद्धयोग वाले के पास सुअभ्यस्त ज्ञान भी है इसलिए उसी के 
कारण यह मोचक है अन्यथा नहीं-- यहः कहा गया--"योगी तो स्वभ्यस्त ज्ञानयुक्त 
होने के कारण ही उत्तम पद से जोड़ने वाला है ओर इसकी वर्तमान भी 
योगजसिद्धि मोक्ष का उपाय नहीं है । कहा भी गया है-- 


““हनका उत्तरोत्तर वैशिष्ट्य कहा गया । ज्ञानियों ओर योगियों मे से सिद्धयोग 
का वेत्ता उत्तम है । क्योकि इसके पास ज्ञान भी है ओर यह पहले योग के फल 
को छोड चुका है ।'" 


सुसिद्ध तो- 
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यः पुनर्यत्र तत्रैव संस्थितोऽपि यथा यथा| 

भुञ्जानस्तत्फलं तेन॒ हीयते न॒ कथञ्चन ॥ 

सुसिद्धः स तु बोद्धव्यः सदाशिवसमः प्रिये ।' (मा० तं०) 

इत्यादयक्तया सदेवास्खलितस्वरूपः शिव एव इत्यसौ गुरुतां व्रजन्‌ विद्येशन- 

पास्य॒ कथं साक्षान्मोचयेन्मर्त्यान्‌, पारम्पर्येण तु मोचयेदेवेति तदभिधानस्येह 
कोऽवसरः-- इत्यर्थः । यदुक्तमनेनैवान्यत्र--"सुसिद्धस्तु शिव एवेति किं तत्रोच्यते' 
इति । ततश्चैवं ज्ञानयोगयोर्विभागं विचार्य स्वभ्यस्तज्ञानवानेव गुरर्मक्षप्रद इति 
सर्वत्रोक्तं येनास्माभिरप्येवमिहाभिहितम्‌ ॥ 


तलह- 
तेनोक्त मालिनीतनत्रे विचार्य ज्ञानयोगिते । 
यतश्च मोक्षदः प्रोक्तः स्वभ्यस्तज्ञानवान्बुधैः ॥ ३३२ ॥ 
चशब्दोऽवधारणे भिन्नक्रमः । तेन ॒स्वभ्यस्तज्ञानवानेव गुरु्मोक्षप्रदः प्रोक्त 
इति ॥ 


ततश्चेदं सिद्धम्‌-इत्याह- 


"ओर जो कि जहां कहीं भी रहता हुआ जैसे-तैसे उस (योग) के फल का 
भोग करता हआ उससे (= आत्मानन्द से) किसी प्रकार हीन नहीं होता, हे प्रिये । 
उसे सदाशिव कं समान सुसिद्ध समड्ना चाहिए ।'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार सदैव अस्खलित रूप शिव ही है । इसलिए 
यह गुरु होता हआ विद्येशो को छोडकर मनुष्यों को साक्षात्‌ कंसे मुक्त करेगा । 
परम्परा से तो मुक्त करेगा ही, इसलिए उसके कथन का यहाँ क्या अवसर है । 
जैसा कि इन्होंने ही अन्यत्र कहा है--सुसिद्ध तो शिव ही है फिर उसके 
विषय में क्या कहना ।' इस प्रकार ज्ञान के विभाग .का विचार कर ^स्वभ्यस्त 
ज्ञानवान्‌ ही गुरु मोक्षप्रदं होता है' एेसा सर्वत्र कहा गया जिस कारण हमने भी यहां 
एेसा कहा ॥ ३३१ ॥ 

षह कहते हे- 


इसलिये मालिनीतन्त्र में ज्ञान ओर योग का विचार कर कहा गया कि 
विद्वान्‌ लोगों के द्वारा स्वभ्यस्त ज्ञानवान्‌ ही (गुरु) मोक्षप्रदं कहा गया 
है ॥ ३३२ ॥ 


'च' शब्द अवधारण अर्थ में भिन्नक्रम वाला है । इससे “स्वभ्यस्त ज्ञानवान्‌ एव 
गुरु मेक्षप्रदः प्रोक्तः-एेसा अन्वय समञ्लना चाहिए ॥ ३३२ ॥ 


इससे यह सिद्ध हआ कि--यह कहते है-- 


१७ त.च. 
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तस्मात्स्वभ्यस्तविज्ञानतैवैक गुरुलक्षणम्‌। 
एकमिति न द्वितीयं योगित्वमपि--इत्यर्थः ॥ 
ननु योग्यपि गुरुरक्तः, तत्कथमेवमभिधातुं युज्यते । सत्यम्‌, किन्त्वयमस्ति 
विभागो ` यज्ज्ञानी तावद्योगिनो विशिष्यते इत्युक्तं तत्रापि च कुत्र ज्ञानी योगी वा 
गुरुः कार्यः, कुत्र वा परिहार्य इति । स चेहास्माभिर्गरमुखाधिगतः प्रकाश्यते-- 
इत्याह-- 
विभागस्त्वेष मे प्रोक्तः शंभुनाथेन दशयति ॥ ३३३ ॥ 
एष इति वक्ष्यमाणः ॥ ३२३२ ॥ 


तदेवाह-- 
मोक्षज्ञानपरः कुर्याहुरुं स्वभ्यस्तवेदनम्‌ । 
अन्यं त्यजेत्प्राप्तमपि तथा चोक्तं शिवेन तत्‌ ॥ ३३४ ॥ 
अन्यमित्यस्वभ्यस्तज्ञानम्‌ । ननु 'गुरुत्यागाद्धवेनमृत्यः' इत्यादिना प्राप्तस्य 
गुरोस्त्यागे दोषोऽभिहितः--इति कथमेवमुक्तम्‌?--इत्याशङ्कयाह- ' तथाचोक्तं 
शिवेन तत्‌" इति । नैतन्निष्ममाणकम्‌--इत्यर्थः ॥ ३३४ ॥ 


व 
इस कारण केवल स्वभ्यस्तविज्ञानता ही गुरु का लक्षण है ॥ ३३३-॥ 
एक-- दूसरा नहीं अर्थात्‌ योगी होना भी (लक्षण नही) है । 
्रश्न--योगी भी गुरु कहा गया है तो फिर एेसा कहना कैसे . ठीक है ?-- सत्य 

है । किन्तु यह विभाग है कि ज्ञानी योगी की अपेक्षा विशिष्ट होता है- यह कहा 

गया । उनम भी कहाँ ज्ञानी अथवा योगी को गुरु बनाया जाय ओर कहां छोड 
दिया जाय--यह हमारे यहाँ गुरुमुख से ही ज्ञात है जिसे प्रकाशित किया जाता 
है-- यह कहते है-- 

सम्भुनाथ के द्वारा मुञ्चसे कहा गया यह विभाग दिखलाया जा रहा 
है ॥ -३३३ ॥ 

यह = वक्ष्यमाण ॥ ३३२ ॥ 

वही कहते है-- 

मोक्ष ज्ञान मे तत्पर (साधक) स्वभ्यस्त ज्ञानी को गुरु बनाये । अन्य 
प्राप्त को भी छोड़ दे । शिव ने भी इसे कहा है ॥ ३३४ ॥ 

अन्य = स्वध्यस्तज्ञानहीन । प्रश्न है कि “गुरुत्याग से मृत्यु हो जाती है'' 
इत्यादि के अनुसार भ्राप्तगुरु के त्याग मे दोष कहा गया है-फिर कंसे एेसा कहा 
गया 2 -- यह शङ्का कर कहते है कि तथा चोक्तं शिवेन तत्‌ । अर्थात्‌ यह (मेरा 


क ` 
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तदेव पठति-- 
आमोदार्णी यथा भृङ्गः पुष्ात्पुष्पान्तरं व्रजेत्‌ । 
विज्ञानार्थ तथा शिष्यो गुरोर्गर्वन्तरं व्रजेत्‌ ॥ ३३५ ॥ 
ननु विज्ञानार्थ शिष्यः, तच्चानेन कथक्चिदाद्यादेव प्राप्तमिति किमस्य 
गर्वन्तरगमनेन 2--इत्याशङ्कयाह-- 
शक्तिहीनं गुरु प्राप्य मोक्षज्ञाने कथं श्रयेत्‌ । 
नष्टमृले द्रुमे देवि कुतः पुष्पफलादिकम्‌॥ ३३६ ॥ 
शक्तिहीनमिति विज्ञानदानादावसामर्थ्यात्‌ । स ॒हि स्वयमज्ञ इति परस्यापि किं 
कुर्यात्‌-- इत्याशयः ॥ ३३६ ॥ 


नन्विह भावना नाम मुख्या, सा चाज्ञेऽपि गुरौ क्रियमाणावश्यं फठेदिति किं 
तत्त्यागेन 2--इत्याशङ्कयाह- 
उत्तरोत्तरमुत्कर्षलक्ष्मीं पश्यन्नपि स्थितः । 
अधमे यः: पदे तस्मात्कोऽन्यः स्यादैवदग्धकः ॥ ३२३७ ॥ 


कथन) प्रमाणरहित नही है ॥ ३३४ ॥ 

उसी को पढ़ते है-- 

सुगन्धेच्छु भ्रमर जैसे एक पुष्प से दूसरे पुष्प कं पास जाता है 
विज्ञानार्थ शिष्य उसी प्रकार एक गुरु से दूसरे गुरु के पास जाये ॥३३५॥ 

प्रश्न-शिष्य विज्ञानार्थी है । वह विज्ञान यदि इसने प्रथम (गुरु) से ही प्राप्त 
कर लिया तो फिर दूसरे गुरु के पास इसके जाने से क्या लाभ?--यह शङ्का कर 
कहते है 

(शिष्य) शक्तिहीन गुरु को प्राप्त कर मोक्षज्ञान के ल्ियि कैसे सेवा 
करे। हे देवि ! नष्टमृल वाले वृक्ष मे पुष्प फल आदि काँ से 
आयेगा ॥ ३३६ ॥ 


शक्तिहीन-- विज्ञानदान आदि मेँ सामर्थ्य न होने के कारण । वह स्वयं अज्ञ है 
फिर दूसरे के लिए क्या करेगा ॥ ३३६ ॥ 

प्रश्न--इस विषय मे भावना ही मुख्य है । वह अज्ञ गुरु के विषय में भी 
विहित होने पर अवश्य फल देगी फिर उसके (= अज्ञ गुरु के) त्याग से क्या 
लाभ ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

उत्तरोत्तर उत्कर्ष लक्ष्मी को देखता हुआ भी जो (साधक) अधम पद में 
स्थित है उससे बढ़कर भाग्य्रहीन ओर कौन हो सकता है ॥ ३३७ ॥ 
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एवं भोगमोक्षाद्यभिवज्छतावश्यमुत्कृष्ट एव॒ गुरुराश्रयणीयो येनास्य 
तत्सिद्धिरयत्नमेव स्यात्‌--इत्याह-- 
यस्तु भोगं च मोक्षं च वज्छेद्विज्ञानमेव च। 
स्वभ्यस्तज्ञानिनं योगसिद्धं॑ स गुरुमाश्रयेत्‌ ॥ ३३८ ॥ 
योगसिद्धमिति सिद्धयोगं तृतीयं योगिनम्‌--इत्यर्थः तस्य॒ चावश्यंभावि 
स्वभ्यस्तज्ञानम्‌--इत्यक्तं स्वभ्यस्तज्ञानिनमिति, यत्समनन्तरमेव संवादितं यतोऽस्य 
ज्ञानमप्यस्तीति ॥ ३३८ ॥ 


एवंविधश्चदरन प्राप्यते, तदा किं कर्तव्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
तदभावे तु विज्ञानमोक्षयो्ञानिनं श्रयेत्‌ । 
विज्ञानमोक्षयोरिति तन्निमित्तम्‌-- इत्यर्थः ॥ 


एवमपि भृक्तयर्थिना किं कार्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
भुक्तयंशे योगिनं यस्तत्फलं दातुं भवेत्क्षमः ॥ ३३९ ॥ 
श्रयेदित्यनुषज्यते । स चार्थद्धरमानसिद्धयोगयोरन्तरालवर्तीं मितः । तदिति 


इस प्रकार भोग ओर मोक्ष को चाहने वाला अवश्य ही उत्कृष्ट गुरु का 
आश्रयण करे जिससे बिना प्रयत्न के इसकी सिद्धि हो जाय--यह कहते है-- 

जो भोग, मोक्ष ओर विज्ञान को चाहता है वह स्वभ्यस्त ज्ञानी ओर 
योगसिद्ध गुरु का आश्रयण करे ॥ ३३८ ॥ 

योगसिद्ध = सिद्धयोग नामक तृतीय योगी को । उसके किए स्वभ्यस्त ज्ञान 
अवश्यं भावी है--इसलिए कहा गया- स्वभ्यस्त ज्ञानी को । जैसा किं अभी पहठे 
सिद्ध किया गया कि-चंकि इसको ज्ञान भी है ॥ ३३८ ॥ । 

~ यदि इस प्रकार का गुरु नहीं मिलता तो क्या करना चाहिए ?-यह शङ्का 

कर कहते है-- । 

उसके अभाव में विज्ञान ओर मोक्ष के लिए ज्ञानी का आश्रयण करना 
चाहिए ॥ ३३९- ॥ 

विज्ञान ओर मोक्ष--उन दोनों के लिए-यह अर्थ है ॥ ३३८ ॥ । 

तो भी भोगार्थी को क्या करना चाहिए ?-यह शङ्का कर कहते है-- | 

भोगांश मे योगी का आश्रयण करना चाहिए जो कि उस (भोग के 
लिए) फल देने में सक्षम हो ॥ -३३९ ॥ 

आश्रयण करना चाहिए'- इसका अध्याहार किया जाता है । ओर वह घरटमाने 











1 २६१ 
भृक्तिलक्षणम्‌ ॥ ३३९ ॥ 


यः पुनः संप्राप्तो घटमानो वा योगी भुक्तिमात्रमपि दातुं न समर्थः परं 
तदुपायोपदेशकुशलः, तमनादृत्यापि ज्ञानी गुरुः कार्यो यस्तदुपायमुपदिशन्‌ क्रमेण 
मोचयेदपि--इत्याह-- 
फलदानाक्षमे योगिन्युपायैकोपदेशिनि । 
वरं ज्ञानी योऽभ्युपायं दिशेदपि च मोचयेत्‌ ॥ ३४० ॥ 


ननु यद्येवं मितोऽपि ज्ञानी गुरुः कार्यः, तद्रिज्ञानार्थिनः शिष्यस्य तत्परिपूर्तिः 
कुतः स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
ज्ञानी न पूर्णं एवैको यदि हयंशांशिकाक्रमात्‌। 
ज्ञानान्यादाय विज्ञानं कुर्वीताखण्डमण्डलम्‌ ॥ ३४९ ॥ 
तेनासंख्यान्गुरून्कुयत्पूरणाय स्वसंविदः । 
यदि नाम हि एक एव न पूर्णज्ञानशाली गुरुः प्राप्यते, तदेकंकतः 
परिमितज्ञानाद्‌ गुरोरंशांशिकाक्रमेणापि ज्ञानान्यादाय स्वात्मन्यखण्डमण्डलं पूर्ण 
ज्ञानं कुर्यात्‌, अतश्चैवंविधादेकस्मादेव गुरोस्तदलाभात्स्वसंवित्परिपूरणाय महतापि 


ओर सिद्ध योगों के अन्तराल में रहने वाला माना गया है । उस = भोगलक्षण 
वाले ॥ ३३९ ॥ 

जो सम्प्राप्त या घटमान योगी भोग भी देने से समर्थ न हो किन्तु उसके 
उपाय को बताने मेँ कुशल हो उसको भी छोड़कर ज्ञानी गुरु करना चाहिए जो कि 
उसके उपाय को बतलाता हआ मोक्ष भी दे दे-यह कहते है-- 

फलदान में अक्षम किन्तु उपाय के उपदेश (मे दक्ष) गुरु की अपेक्षा 
ज्ञानी गुरु श्रेष्ठ है जो कि उपाय भी बतलाता है ओर मक्त भी करता 
है ॥ ३४० ॥ 

परश्न-यदि परिमित भी ज्ञानी गुरु बनाने योग्य है तो विज्ञानार्थ शिष्य को 
उस (= विज्ञान) की पूर्ति कहँ से होगी 2--यह शङ्का कर कहते है-- 

यदि एक पूर्ण ज्ञानी नहीं (मिलता) तो अंशांशिक क्रम से 
ज्ञान का आदान कर अखण्डमण्डल विज्ञान को प्राप्त) कर लेना 
चाहिये । इसलिये अपने संविद्‌ की पूरणता के लिए असंख्य गुरु करना 
चाहिये ॥ ३४१-३४२- ॥ 


यदि एक ही पूर्णज्ञानवान्‌ गुरु प्राप्त न हो तो एक-एक परिमित ज्ञान वाके गुरु 
से थोड़ा-थोड़ा करके ज्ञान का आदान कर अपने अन्दर अखण्डमण्डल पूर्णज्ञान 
(की प्राप्ति) करे । इसलिये इस प्रकार के एक ही गुरु से उसका लाभ न होने पर 





् ~ | 
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प्रयत्नेन निःसंख्याका गुरवः कार्याः, नैवं कश्चितप्त्यवायः--इत्यर्थः ॥ 
तीव्रशक्तिपाताप्रातः पुनः पूर्णज्ञानमेव गुरुमासादयेत्‌ यत््रसादादनायासमेवास्य 
स्वात्मनो विज्ञानपारिपूर्ण्य समुदियात्‌-इत्याह-- 
धन्यस्तु पूर्णविज्ञानं ज्ञानार्थं लभते गुरुम्‌ ॥ ३४२ ॥ 


अत्र॒ चाहमेवोदाहरणं यद्रिज्ञानार्थिना मया लोकोत्तरे द्रयाद्रयात्मनि 
शेवशस्त्रादावभिख्यामात्रऋप्रख्यापितपरश्रयः संश्रयः श्रीमान्‌ कल्याणः पूर्णविज्ञानवानेक 
एव गुरुखन्धः, पदवाक्यप्रमाणादौ लौकिके श्रीमान्‌ सुगृहीतनामधेयः शङ्खधर- 
शरेति ॥ ३४२ ॥ 





ननु यदि नाम एकस्मादेव पूर्णविज्ञानशालिनो गुरोरनायासमेव पूर्ण ज्ञानं 
स्यात्‌ तदस्तु, तदर्थ पुनर्नानागुर्वादिसंभरणात्मा प्रयत्नोऽपि कस्मात्करियते 2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


नानागुर्वागमस्रोतः प्रतिभामात्नमिश्ितम्‌ । 
कृत्वा ज्ञानार्णवं स्वाभिर्विघ्रुड्भिः प्लावयेन्न किम्‌॥ ३४३ ॥ 
सखतः सन्ततिर्नदीप्रवाहश्च, प्रतिभा सांमुख्येन भानम्‌, मिश्रितं परितं किं न 
प्ठावयेदिति सर्वमेव ज्ञानसंविभागभाजनं कुर्यात्‌--इत्यर्थः ॥ 





अपनी संवित्‌ की परणता के लिए महान्‌ प्रयास से भी असंख्य गुरु बनाने 
चाहिए । इस प्रकार कोई विघ्न नहीं है ॥ ३४१ ॥ 
तीव्र शक्तिपात से युक्त (साधक) पृणज्ञानी गुरु को प्राप्त करे जिसकी कृपा से 
बिना प्रयास के ही इसका अपना विज्ञानपूर्णत्व उत्पन्न हो सके--यह कहते है- । 
धन्य ही ज्ञानार्था पूर्णविज्ञानी गुरु को प्राप्त करता है ॥ -३४२ ॥ 


इसमे मेँ ही उदाहरण हूँ कि विज्ञानार्थी मेने लोकोत्तर द्ताद्रैतरूप शौवशास्त् 
आदि मे नाममात्र से प्रख्यापितं परम श्रेय के आश्रयभूत श्रीमान्‌ कल्याण (नामक) 
पर्णविज्ञानवान्‌ एक ही गुरु प्राप्त किया तथा व्याकरण न्याय एवं मीमांसा आदि 
लौकिक (शास्त्र) में श्रीमान्‌ स्वनामधन्य शङ्खधर (को प्राप्त किया) ॥ ३४२ ॥ 

प्रश्न-यदि एक ही पूर्णविज्ञानवान्‌ गुरु से अनायास ही पूर्ण ज्ञान (प्राप्त) 
होता है तो हो उसके लिए अनेक गुरु आदि की सेवारूप प्रयत्न भी क्यों किया 
जाता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

ज्ञानसमुद्र को अनेक गुरुओं के आगमिक स्रोतों की प्रतिभा से मिश्रित 
कर अपनी वृदो से (उसे) क्यों न प्लावित किया जाय ॥ ३४३ ॥ 

स्त्रोत = सन्तति, नदी का प्रवाह । प्रतिभा = संमुख रूप से प्रतीति । मिश्रित 
= पूरित, को क्यों न प्लावित करे अर्थात्‌ सबको ज्ञानसंविभाग का पत्र क्योँन 
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एतच्च गुरुभिरप्युक्तम्‌--इत्याह-- 

आ तपनान्मोटकान्तं यस्य मेऽस्ति गुरुक्रमः । 

तस्य॒ मे सर्वशिष्यस्य नोपदेशदरिद्रता ॥ ३४४ ॥ 
श्रीमता कल्लटेनेत्थं गुरुणा तु न्यरूप्यत । 

अनेनैवाशयेन मयाऽपि नानागुरूपसेवनं कृतम्‌--इत्याह-- 

अहमप्यत एवाधः शास्त्रदृष्टिकुतूहलात्‌ ॥ ३४५ ॥ 
ताकिंकश्रौतबौद्धाह्रिष्णवादीन्नसेविषि । 
कुतृहलादिति न त्वादरात्‌, तार्किका नैयायिकवैशेषिकादयः ॥ 


ननु यथा वैष्णवादिभ्य: शैवादीनां गुरूणामेवमुत्कर्षः, तथेषामधरशासनस्थाना- 
मपि परस्परं किमस्ति न वा?-इत्याशङ्खयाह- 
लोकाध्यात्मातिमागदिकर्मयोगविधानतः ॥ ३४६ ॥ 
संबोधोत्कर्षबाहुल्यात्क्रमोत्कृष्टान्विभावयेत्‌। 


लोकः श्रुतिस्पृत्यादिः, अध्यात्मं वेदान्तादिः, अतिमार्गो लौकिकमार्गातीतं 


बनाए ॥ ३४३ ॥ 

गुरुओं के द्रारा भी यह कहा गया- 

जिस मुञ्ञको आचार्य तपन से लेकर आचार्य मोटक तक गुरुक्रम 
(प्राप्त) है उस सबके शिष्य बने मेरे लिये उपदेश की दरिद्रता नहीं है-- 
एसा श्रीमान्‌ गुरुदेव कल्लट ने कहा ॥ ३४४-३४५- ॥ 

इसी विचार से मैने भी अनेक गुरुओं की सेवा की-यह कहते है-- 

इसलिए मैने भी निम्न कोटि के शास्त्रं को देखने के कौतृहल से 
ही तार्किक, मीमांसक, बौद्ध, जैन, वैष्णव आदि गुरुओं की सेवा 
की ॥ -३४५-२३४६- ॥ 

कुतृहल से-न कि आद्र से । तार्किक = नैयायिक वैशेषिक आदि (= 
बौद्ध, आर्हत, वैष्णव इत्यादि) ॥ ३४५ ॥ 

प्रश्न--जिस प्रकार शैव आदि गुरुओं का वैष्णव आदि की अपेक्षा उत्कर्षं है 
उसी प्रकार क्या इन निम्न शास्त्र वालों में भी परस्पर (उत्कर्ष) है अथवा नहीं ?-- 
यह शङ्का कर कहते है- 

लोक अध्यात्म अतिमार्गं कर्म योग के विधान से तथा संबोध के 
उत्कर्ष की बहुलता से गुरुओं को क्रमशः उत्कृष्ट समञ्जना 
चाहिए ॥ -३४६-३४७- ॥ 
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सांख्यपातञ्जलादि, एवमादावग्निष्टोमादेः कर्मणः, चित्तवृत्तिनिरोधाद्यात्मनश्च योगस्य 
विधानतो हेतोः सम्यग्बोधस्य यथायथमुत्कर्षतारम्यात्‌ क्रमोत्कृष्टान्वैदिकादीन्‌ 
गुरून्विभावयेज्जानीयात्‌-- इत्यर्थः ॥ 
एवं वेष्णवादिक्रमेण यथायथं संबोधोत्कर्षभाजामेव मुनीनामस्महर्शनं प्रत्यपि 
जिज्ञासा जाता--इत्याह-- 
श्रीपूर्वशास्त्रे प्रष्टारो मुनयो नारदादयः ॥ ३४७ ॥ 
परागवैष्णवाः सौगताश्च सिद्धान्तादिविदस्ततः। 
क्रमात्‌ त्रिकार्थविज्ञानचनदरोत्सुकितदृष्टयः ॥ ३४८ ॥ 
एवं यथायथमूधवोर््वक्रमेण गुरुशास्त्रपरिचयात्‌ संबोधोत्कर्षो भवेत्‌--इति न 
गुरुभूयस्त्वे विचिकित्सितव्यम्‌--इत्याह-- 
तस्मान्न गुरुभूयस्त्वे विशङ्केत कदाचन । 
ननु 
"गुर्वन्तररते मूढे आगमान्तरसेवके । 
शक्तिहिंसाकरे द्विष्टे संपर्क नैव कारयेत्‌ ॥' 





लोक = श्रुति स्मृति आदि । अध्यात्म = वेदान्त आदि । अतिमाग॑ = 
लौकिक मार्गं से परे सांख्य पातञ्जलं आदि । इत्यादि मे अग्निष्टोम आदि कर्म के 
तथा चित्तवृत्तिनिरोध आदि रूप योग के विधान के कारण (होने वाले) सम्थक्‌ बोध 
के क्रमिक उत्कर्ष के तारतम्य से वैदिक आदि गुरुओं को क्रमशः उत्कृष्ट जानना 
चाहिए ॥ ३४६ ॥ 

वैष्णव आदि क्रम से क्रमशः ज्ञान का उत्कर्ष प्राप्त करने वाले ही मुनियों की 
हमारे दर्शन के प्रति भी जिज्ञासा उत्पन्न हूई--यह कहते है-- 

मालिनीतन्त्र में प्रश्नकर्ता नारद आदि मुनि पहले वैष्णव ओौर बौद्ध 
सिद्धान्त आदि को जानने वाले थे । बाद में क्रमशः त्रिकशास्त्र के ज्ञान 
रूपी चन्द्रमा कौ ओर उत्सुकदृष्टि वाले हुए ॥ -३४७-३४८ ॥ 

इस प्रकार क्रमशः ऊपर-ऊपर के क्रम से गुरु ओर शास्त्र का परिचय होने से 
ज्ञान का उत्कर्षं होता है इसलिए गुरु की संख्या अधिक होने मेँ विचिकित्सा नहीं 
करनी चाहिए-- यह कहते है-- 

इसकिए कभी भी गुरु के अधिक होने मेँ शङ्का नहीं करनी 
चाहिए ॥ ३४९- ॥ 

प्रशन-- 

"दूसरे गुरु के सेवक, मूर्ख, दूसरे आगम के अनुयायी, शक्ति के कारण हिंसा 


त्रयोदशमाहिकम्‌ २६५ 
इत्याद्युक्तया गुरवन्तररतस्यास्पृश्यत्वमभिहितमिति गुर्वन्तरगमने विवेकिनः 
शङ्कावश्यमुदियादित्येवं कस्मादुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
गुर्वन्तररते मूढे आगमान्तरसेवके ॥ ३४९ ॥ 
प्रत्यवायो य आम्नातः स इत्थमिति गृह्यताम्‌। 
इत्थमिति वक्ष्यमाणप्रकारेण ॥ 


तदेवाह- 
यो यत्र शास्त्रेऽधिकृतः स तत्र गुरुरुच्यते ॥ ३५० ॥ 
तत्रानधिकृतो यस्तु तहूर्वन्तरमुच्यते । 
तत्रानधिकृत इति यथा वामे सैद्धान्तिकः ॥ 


एतदेव दृष्टान्तोपदरनिन हदयङ्गमयति- 
यथा तन्मण्डलासीनो मण्डलान्तरभूपतिम्‌ ॥ ३५१९ ॥ 
स्वमण्डलजिगीषुः सन्सेवमानो विनश्यति । 
तथोत्तरोत्तरज्ञानसिद्धिप्रप्सुः समाश्रयन्‌ ॥ ३५२ ॥ 
अधराधरमाचार्य विनाशमधिगच्छति । 


करने वाले ओर दुश्मन से सम्पर्कं नही करना चाहिए ।'' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार दूसरे गुरु मे निरत को अस्पृश्य कहा गया है । 
इसलिए दूसरे गुरु के पास जाने में विवेकी को शङ्का अवश्य होगी । फिर एेसा 
कैसे कहा 2-- यह शङ्का कर कहते है-- 

दूसरे गुरु के प्रति आसक्त, मूर्ख ओर आगमान्तरसेवी के विषय मे जो 
निषेध कहा गया है उसको इस प्रकार समञ्जना चाहिए ॥ -३४९-३५०-॥ 

इस प्रकार = वक्ष्यमाणरीति से ॥ ३४९ ॥ 

जो जिस शास्त्र का अधिकारी होता है वह उस (शास्त्र) में गुरु कहा 
जाता है । ओर जो उसमें अधिकृत नहीं होता है वह गुर्वन्तर कहा जाता 
है ॥ -३५०-३५१- ॥ 


उसमे अनधिकृत-- जैसे वामशास्त्र मे सैद्धान्तिक (अनधिकृत) है ॥ ३५० ॥ 


जैसे अपने राज्य में आसीन ओर (अपहतप्राय) अपने मण्डल को 
(वापस) जीतने की इच्छा वाला राजा दूसरे राज्य के राजा की सेवा करने 
पर नष्ट हो जाता है उसी प्रकार उत्तरोत्तर ज्ञान की सिद्धि चाहने वाला 
(शिष्य) निम्न कोटि के आचार्य की सेवा करने पर विनाश को प्राप्त होता 
है ॥ -३५१-३५३- ॥ 
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इह यथा तस्पिन्नेव मण्ड स्थितः कश्चित्तदेव स्वमास्पदभूतं मण्डलमपहत- 
प्रायं जेतुमिच्छस्तत्रानधिकारिणमपि मण्डलान्तरभूपतिं सेवमानो विनश्यति तज्जयो- 
ऽस्य मा भूत्‌ प्रत्युतानर्थान्तरं किञ्चिदुदियात्‌--इत्यर्थः । 


एवमूरध्वर्ध्वं एव ज्ञाने स्थितस्तत्सिद्धिमेव च प्राप्तुमिच्छुस्तदनधिकृतमधराधर- 
माचार्य समाश्रयन्विनाशमधिगच्छति तत्समुदितेऽमुष्य भुक्तिमुक्ती मा स्यातां प्रत्युत 
प्रत्यवायित्वं भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


न केवलमेतत्स्वदर्शनमेवाधिकृत्योक्तं यावदर्शनान्तराण्यपि--इत्याह-- 


एवमेवोर्ध्ववर्तिष्णोरागमात्सिद्धिवाज्छकः ॥ ३५३ ॥ 
मायीयशास्त्रनिरतो विनाशं प्रतिपद्यते । 
उक्तं च श्रीमदानन्दे कर्म संश्रित्य भावतः॥ ३५४ ॥ 
जुगुप्सते तत्तस्मिंश्च विफलेऽन्यत्समाश्रयेत्‌ । 
दिनादिनं हृसस्त्वेवं पच्यते रौरवादिषु ॥ ३५५ ॥ 
नचैतन्न्यायमात्रसिद्धमेव--इत्याह-- "उक्तं च' इत्यादि । यः कश्चिदुत्तरोत्तर- 
शास्त्रीयमपि कर्म॒संत्रित्य भावतो जुगुप्सते तत्र॒ निष्ठां न यायादिति 


जैसे उसी मण्डल में स्थिति कोई (राजा) उसी = अपने आस्पद भूत 
अपहतप्राय मण्डल को जीतने की इच्छा से वहाँ के अनधिकारी भी दूसरे राज्य के 
राजा की सेवा करता हृआ नष्ट हो जाता है अर्थात्‌ उसकी विजय तो होती नही 
प्रत्युत कुछ अनर्थ ही उत्पन्न हो जाता है । 

उसी प्रकार ऊपर-ऊपर के ही ज्ञान में स्थित उसकी सिद्धि को ही प्राप्त करने 
की इच्छा वाला उसमे अनधिकृत निम्न श्रेणी के आचार्य की सेवा करने वाला 
(शिष्य) विनाश को प्राप्त होता है । अर्थात्‌ इसके किए भोग मोक्ष का उदय नही 
होता बल्कि विनाश ही होता है ॥ ३५३ ॥ 

यह केवल अपने दर्शन की ही नहीं बल्कि दूसरे दर्शनों की भी दृष्टि से कहा 
गया--यह कहते है- 

इस प्रकार ऊर्ध्ववत्तीं आगम से सिद्धि को चाहने वाला मायीय शास्त्र 
मे तल्लीन होने पर विनाश को प्राप्त होता है । आनन्दशास्त्र मेँ कहा गया 
है कि (जो साधक उत्तरोत्तर शास्त्र वाले) कर्म का ` अनुष्ठान कर भावना से 
उसकी निन्दा करता है ओर उससे फल न मिलने पर दूसरे (निम्न शास्त्र) 
का आश्रयण करता है (वह) दिनों दिन हास को प्राप्त होता हआ रौरव 
आदि (नरक) को प्राप्त होता है ॥ -३५३-३५५ ॥ 


यह केवल न्याय से सिद्ध नहीं है-- यह कहते है--उक्तं च....... । 


ड २६७ 


तस्मिननिष्फलेऽन्यन्मायीयशास्त्रीयं कर्म सम्यगाहदयादाश्रयेत्‌, स पुनरिह लोके 
दिनाद्‌ दिनं हसन्‌ धनदारादिभिरपचीयमानः परत्र रौरवादिषु पच्यते पापफल- 
भाग्भवेत्‌-इत्यर्थः । एवंपाठश्च जरत्पुस्तकेषु शतशो दृष्टः ॥ 


ननु यद्येवमूर्ध्वशासनस्थोऽप्यधराधरे गुर्वादौ रज्यन्‌ प्रत्यवेयात्‌, तदध्वोर्ध्व मार्ग 
्राप्तुमिच्छुरधरं गुर्वादि परिहरन्‌ कीदृक्‌ स्यात्‌ ?--इत्याशङ्खयाह-- 
यस्तृरध्वोरध्वपथप्रप्सुरधरं गुरुमागमम्‌ । 
जिहासेच्छक्तिपातेन स धन्यः प्रोन्मुखीकृतः ॥ ३५६ ॥ 
एवमेवंविधानामेवानुग्राह्यतयास्मदर्शनसंस्कारविशेषोऽप्यक्तः- इत्याह-- 


अत एवेह शापस्रेषु शैवेष्वेव निरूप्यते । 
शास्त्रान्तराथनिाश्चस्तान््रति संस्कारको विधिः ॥ ३५७ ॥ 


नचैतदेवास्य दर्शनस्योत्तमत्वे निमित्तं यावदन्यदपि- इत्याह- 
अतश्चाप्युत्तमं शैवं योऽन्यत्र पतितः स हि । 


जो कोई उत्तरोत्तर शास्त्रीय भी कर्म का प्रारम्भ कर मन में उसकी निन्दा करता 
है अर्थात्‌ उसमें निष्ठा नही रखता ओर उसके निष्फल होने पर दूसरे = मायीय 
शास्त्र का कर्म सम्यक्‌ = मन लगाकर, करता है वह इस लोक मे दिनोदिन ह्यास 
को प्राप्त होता हुआ = धन पत्नी आदि से क्षीण होता हआ परलोक में रौरव 
आदि मे गिरता है = पाप के फल का भागी होता है । इस प्रकार का पाठ 
प्राचीन पुस्तकों मेँ सैकड़ों बार देखा गया ॥ ३५३-३५५ ॥ 

प्रशन--यदि ऊर्ध्वं शास्त्र मे स्थित भी निम्नस्तरीय गुरु आदि मेँ अनुरक्त होता 
है तो पतनोनमुख होता है तो ऊपर-ऊपर के मार्ग को प्राप्त करने की. इच्छावाला 
नीचे वाठे गुरु आदि का परिहार करता हुआ कैसा होगा ?--यह शङ्का कर कहते 

ऊपर-ऊपर के मार्गं का इच्छुक जो निम्नकोटि के गुरु अथवा आगम 
को छोड़ना चाहता है वह व्यक्ति धन्य होता है करयोकि शक्तिपात के द्वारा 
ऊर्ध्वोन्मुख कर दिया गया है ॥ ३५६ ॥ 

इस प्रकार के लोगों के ही अनुग्राह्य होने के कारण हमारे दर्शन में संस्कार-- 
विशेष भी कहा गया--यह कहते है-- 

इसीलिए दूसरे शास्त्रों के विषयों के प्रति विश्वास न रखने वालों के 
प्रति इस शैवशास्त्र मे ही संस्कारविधि कही जाती है ॥ ३५७ ॥ 


ओर केवल यही इस दर्शन की उत्तमता का कारण नहीं है बल्कि दूसरे भी 
(कारण हैँ)--यह कहते है 
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इहानुग्राह्म ऊर्ध्वोर्ध्वं नेतस्तु पतितः क्वचित्‌ ॥ ३५८ ॥ 


ऊरध्वरध्विमिति यथा वैष्णवादिः शैवे, स वामे स च दक्षे इति । क्वचिदिति 
वैष्णवादौ ॥ 


एवं ह्यस्मदर्शन इव तत्रापि तं प्रति कश्चन लिङ्गोद्धारप्रायः संस्कारविशेषो- 
ऽभिहितः स्यात्‌ । 


तदाह-- 
अत एव हि सव्जञब्रह्मविष्ण्वादिभिर्निजे । 
न शासने समाम्नातं लिङ्गोद्धारादि किञ्चन ॥ ३५९ ॥ 


सर्वजञैरिति ते ह्येवं जानते यदरधवर्ध्ववर्तिनां शैवादीनामस्मदादिदर्शनानुग्राह्यत्वं 
नास्तीति ॥ 


ननु यद्येते सर्वज्ञाः तदत्युत्कृष्टं शैवं ज्ञानमपहाय॒ कस्मादेवमपकृष्ं 
ज्ञानमादिशन्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


इत्थं विष्ण्वादयः शैवपरमार्थैकवेदिनः । 
काश्चित्प्रति तथादिश्षुस्ते मोहाद्विमति श्रिताः ॥ ३६० ॥ 


शैवदर्शन इसलिए भी उत्तम है कि जो अन्य (दर्शनों) के अनुसार 
पतित है वह यहोँ ऊपर-ऊपर अनुग्राह्य है । यहाँ से कोई पतित नही 
होता ॥ ३५८ ॥ 

ऊपर-ऊपर--जैसे वैष्णव आदि शैव मेँ । वह (= शैव) वाम मे ओर वह 
(= वाम) दक्ष मे । कहीं = वैष्णव आदि मेँ ॥ ३५८ ॥ 

हमारे दर्शन की भांति वहोँ (= वैष्णव आदि दर्शनों मे) भी उसके लिए कोई 
लिद्गोद्धार जैसा संस्कारविशेष कहा जाता । 

यह कहते है-- 

इसलिए सर्वज्ञ ब्रह्मा विष्णु आदि के द्वारा अपने मार्ग में कोई 
लिङ्गोद्धार आदि नहीं कहा गया ॥ ३५९ ॥ 

सर्वज्ञो के द्वारा--वे यह जानते है कि ऊर्ध्वोर््ववर्ती शैव आदि हमारे दर्शनों के 
अनुग्राह्य नहीं है ॥ ३५९ ॥ 

प्रश्न--यदि ये सर्वज्ञ है तो उन्होने अत्यन्त उत्कृष्ट शैवज्ञान को छोडकर इस 
प्रकार के अपकृष्ट ज्ञान का उपदेश कसे किया ?-यह शङ्का कर कहते है-- 

इस प्रकार शैवदर्शन को परमार्थं समञ्जने वाले विष्णु आदि किसी के 
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काश्चिदिति तावदुपदेशयोग्यान्‌ । तथेति अपकृष्टज्ञानात्मना प्रकारेण-- 
इत्यर्थः । तेषां च तावतैव मोहवशादिदमेव तत्वमिति विरुद्धे निश्चय इत्युक्तं ते 
मोहाद्रिमतिं श्रिता इति ॥ 


तेषां च तत्रैवाभिनिवेशाद्‌ ब्रह्माद्यैरपि तदेव दार्येनोपदिष्टम्‌- इत्याह- 


तथाविधामेव मति सत्यसंस्पर्शनाक्षमाम्‌ । 
दृष्टवैषां ब्रह्मविष्ण्वाद्चै्बुद्धैरपि तथोदितम्‌॥ ३६१९ ॥ 


तथाविधामिति विरुद्धम्‌, अत एवोक्तं सत्यसंस्पर्शनाक्षमामिति । बुद्धेरपि 
शैवपरमार्थतया प्रवद्धैरपि--इत्यर्थः । तथेति तत्तदाशयोचितेनापकृषटजञानात्मना 
प्रकारेण--इत्यर्थः ॥ ३६१ ॥ 


प्रतिज्ञातमेवाहविकार्थं प्रथमार्धेनोपसंहरति- 


इत्येष युक्त्यागमतः शक्तिपातो विवेचितः । 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन््नालोके 
शक्तिपातप्रदर्शनं नाम त्रयोदशमाहिकम्‌ ॥ ९३ ॥ 





लिए उस प्रकार का उपदेश दिये । ओर वे उपदिष्ट लोग मोह के कारण 
विपरीत बुद्धि वारे हो गये ॥ ३६० ॥ 

कुछ को = उतने उपदेश के योग्य को । उस प्रकार का = अपकृष्ट 
ज्ञानात्मक प्रकार से उन (लोगों) का, मोह के कारण उतने से ही "यही तत्व है'-- 
एेसा विरुद्ध निश्चय है--यह कहा गया--वे विमति को प्राप्त हुए ॥ ३६० ॥ 

उन (पुरुषो) का उसी मे आग्रह होने से ब्रह्मा आदि ने भी उसी का दृढ़ता के 
साथ उपदेश दिया--यह कहते है-- 

इनकी उस प्रकार की सत्य का स्पर्श करने मेँ असमर्थ बुद्धि को देख 
कर प्रबुद्ध भी ब्रह्मा विष्णु आदि ने वैसा ही उपदेश किया ॥ ३६१ ॥ 

उस प्रकार की = विरुद्ध । इसीक्िए कहा गया-सत्य को जानने में 
असमर्थं । प्रबुद्ध भी-शैवशास्त्र परमार्थ है--उस ज्ञान के कारण प्रबुद्ध भी । उस 
प्रकार का = तत्तत्‌ आशय के लिए उचितं अपकृष्ट ज्ञानात्मक रूप से ॥ ३६१ ॥ 

प्रतिज्ञात आहिक का पूर्वद्धं से उपसंहार करते है-- 


इस प्रकार युक्ति ओर आगम के द्वारा शक्तिपात का विवेचन किया 
गया ॥ ३६२- ॥ 
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विवेचित इति शिवम्‌ ॥ 
परमेशशक्तिपातव्यक्तस्वात्मीयवीर्यवैभवतः । 
प्रभविष्णुराहिकार्थं त्रयोदशं जयरथः स्फुटं व्यवृणोत्‌ ॥ 


॥ इति श्रामदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते, श्रीजयरथाचार्यकृत- 
विवेकाभिख्यव्याख्योपेते श्रीतन्त्रालोके शक्तिपातप्रदरशनं 
नाम त्रयोदशमाह्विकम्‌ ॥ ९३ ॥ 


जवैः 





॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन्त्रालोक 
के तेरहवें आद्विक की डो ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्णं हुई ॥ ९३ ॥ 
परमेश्वर के शक्तिपात के कारण व्यक्त स्वात्मीय वीर्य के वैभव से प्रभावशाली 
जयरथ ने तेरहवें आह्निक के अर्थ की स्पष्ट व्याख्या की ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतच्रालोक के तेरहवें आह्विक की 
^विवेक' नामक व्याख्या की डँ ° राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीक्रा सम्पुर्ण हुई ॥ ९३ ॥ 


॥ 


अ 


==> 4 >€ ~ ल 
# विवेक # 


यो योगिनीप्रियतया तिरोहितिव्यपगतिक्रमं जगताम्‌ । 
प्रबलीकरोति बलतो बलाय तस्मै बलिं यामः ॥ 
इह तावत्परमेश्वरः पञ्चविधकृत्यकारीति सर्त्रोक्तम्‌ । तत्रास्य पूर्वं संहार- 
चित्रतानिरूपणावसरे सृष्टयादित्रयं दर्शितं समनन्तराह्विके चानुग्रह इति संप्रत्य- 
वशिष्टं तिरोभावाख्यं पञ्चम कृत्यं द्वितीयार्धेन प्रतिपादयितुमाह-- 
तिरोभावस्वरूपं तु कथ्यमानं विविच्यताम्‌ । 


इह दीक्षाया उपक्रमेऽपि एतन्निर्देशेऽयमाशयो यतप्रथमं हेये , प्रदर 
परमुपादेये विश्रान्तिभविदिति ॥ 


# ज्ञानवती # 


जो योगिनीप्रिय होने के कारण संसार के तिरोधान की व्यपगति के क्रम को 
अपने बल से प्रबल करते हैँ उस बली (अभिनवगुप्त) की हम बलि को प्राप्त होते 
है (= उनके ऊपर न्यो्ठावर हो रहे है) ॥ 

परमेश्वर पांच प्रकार का कार्य करता है--एेसा सर्वत्र कहा गया । उनमें से 
पहले इसकी संहारविचित्रता के निरूपण के समय सृष्टि आदि तीन को बतलाया 
गया । पिछले आदिक मे अनुग्रह (का निरूपण हुआ) । अब तिरोभाव नामक 
पांचवे कृत्य को (श्लोक के) उत्तरार्धं के द्वारा बतलाने के लिये कहते है 


कहे जाने वारे तिरोभावस्वरूप का विवेचन किया जाय ॥ १- ॥ 


दीक्षा के प्रसङ्ग मे भी इसके निर्देश मे यह आशय है कि पहले हेय का 
प्रदर्शन होने पर परम उपादेय में विश्रान्ति हो ॥ 
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तदेव अवतारयति-- 
स्वभावात्‌ परमेशानो नियत्यनियतिक्रमम्‌ ॥ ९ ॥ 
स्पृश््रकाशते येन ततः स्वच्छन्द उच्यते । 
स्वभावादिति स्वो भाव इच्छा ततः--इत्यर्थः ॥ तत्रास्य नियतिक्रमस्पर्शेन 
प्रकाशनं दर्शयति-- 
नियतिं कर्मफलयोराश्रित्यैष महेश्वरः ॥ २ ॥ 
सृष्टिसंस्थितिसंहारान्विधत्तेऽ वान्तरस्थितीन्‌ । 
अवान्तरस्थितीनिति शाक्तमहासृष्टयाद्यपेक्षया । ते च पृथ्याद्यण्डत्रयविषयाः 
यदुक्तं प्राक्‌-- 
“कालाग्निर्भुवि संहर्ता मायान्ते कालतत्त्वराट्‌ । 
श्रीकण्ठो मूल एकत्र सृष्टिसंहारकारकः ॥ 
तल्लयोऽवान्तरस्तस्मा........ ।' (६।१७२) 


इति ॥ २ ॥ 


अन्यत्र पुनरस्य नियतिस्पर्शो नास्ति--इत्याह-- 


महासर्गे पुनः सृष्टिसंहारानन्त्यशालिनि ॥ ३ ॥ 
एकः स देवो विश्वात्मा नियतित्यागतः प्रभुः । 





उसी का प्रारम्भ करते है- 

जिस कारण परमेश्वर स्वभाव से नियति ओर अनियति के क्रम 
का स्पर्श करता हुआ प्रकाशित होता है इस कारण स्वच्छन्द कहा जाता 
हे ॥ -१-२- ॥ 

स्वभाव से = स्व = अपना, भाव = इच्छा, इस कारण ॥ उसमे से इसका 
नियति के क्रम के स्पर्शं से प्रकाशन को दिखलाते है-- 

यह परमेश्वर कर्म ओर फल की नियति का आश्रयण कर सृष्टि स्थिति 
संहार ओर अवान्तर स्थितियों का विधान करते हैँ ॥ -२-३- ॥ 

अवान्तर स्थितियों का --शाक्त महासृष्टि आदि की अपेक्षा से । ओर वे 
पृथिवी आदि तीन अण्डो के सन्दर्भ में होती है । जैसा कि पहले कहा गया-- 
"कालाग्नि... वान्तरस्तस्मा......... ॥ २ ॥ 

अन्यत्र इसका नियतिस्पर्श नहीं है--यह कहते है-- 

अनन्त सृष्ट स्थिति संहार वाली महा सृष्टि मे वह एक ही विश्वात्मा 
परमेश्वर नियति के त्याग के कारण समर्थ है ॥ -३-४- ॥ 





| २७३ 
महल्वमवास्य दर्शयति सुष्टिसंहारानन्त्यशालिनीति । यदुक्तं प्राक 


श्रीमानघारः शक्त्यन्ते संहर्ता सृषिकृच्च सः । 
तत्सृष्टौ मृष्टिसंहारा निःसंख्या जगतां यतः ॥ 
अन्तर्भृतास्ततः शाक्त महासृष्टिरुदाहता ।' (६।१७३) 


इति । नियतित्यागत इति न हि इयं कर्मभूर्येनात्र तदपेक्षया 
नियतिपरिग्रहाऽपि स्यात्‌ ॥ 
न कवमत्रास्य नियतित्यागो यावदवान्तरसर्गादावपि- दत्याह-- 


अवान्तरे या च सृष्टिः स्थितिश्चात्राप्ययन्त्रितम्‌ ॥ ४ ॥ 
नोज्डात्येष वपुस्त्यक्तनियतिश्च स्थितोऽत्र तत्‌ । 


नोज्डतीति तथात्वे ह्यस्य स्वातन्त्यखण्डना भवेत्‌--इति भावः ॥ ४ ॥ 
नियतित्यागात्यागयोः को विशेषः ?--इत्याशङ्कयाट-- 


नियत्यैव यदा चैष स्वरूपाच्छादनक्रमात्‌ ॥ ५ ॥ 
भुङ्क्ते दुःखविमोहादि तदा कर्मफलक्रमः। 





इसका महत्व ही दिखलाते है-- सृष्टिसंहारानन्त्यशाली । जैसा कि पहले कहा 
गया- 

श्रीमान्‌ अघोरः... रुदाहता ॥ 

नियति के त्याग के कारण--यह कर्मभूमि नहीं है (= . यहाँ कार्म मल का 
प्रभाव ही नही है) जिस कारण कि यँ उस (कर्म) की अपेक्षा से नियति का 
परिग्रह भी होता ॥ 

यह केवल यही नही बल्कि अवान्तर सृष्टि आदि मे भी नियति का त्याग 
करता है- यह कहते है 

अवान्तर मे जो सृष्टि ओर स्थिति होती है इसमें भी त्यक्तनियति यह 
परमात्मा स्वतन्त्र शरीर का त्याग नहीं करता । इसलिये यहाँ भी नियति 
करा त्याग कर स्थित रहता है ॥ -४-५- ॥ 

नही छोडता- क्योकि वैसा करने पर इसका स्वातन््य खण्डित हो 
जायगा ॥ ४ ॥ 

प्रश्न- नियति के त्याग ओर अत्याग मे क्या अन्तर है?--यह शङ्का कर 
कहते है- 

जब यह नियति के कारण स्वरूपाच्छादन के क्रम से दुःखे मोह आदि 
का उपभोग करता है त्र कर्मफल का क्रम होता है । ओर कर्म सम्बन्धी 


१८ त. च, 
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त्यक्त्वा तु नियमं कार्म दुः खमोहपरीतताम्‌ ॥ ६ ॥ 
बिभासयिषुरास्तेऽयं तिरोधानेऽ नपेक्षकः । 


स्वरूपाच्छादनक्रमादिति तमवलम्न्य-इत्यर्थः । कार्मनियमत्यागे हेतुरनपेक्षक 
इति । यदभिप्रायेणैव वक्ष्यति-- 


"नचास्य कर्ममहिमा तादृग्येनेत्यमास्त सः ।' 
(१४.१४) इति ॥ ६ ॥ 
ननु तिरोधानमेव नाम किमुच्यते यत्रापि विभोः कर्मादिनैरपक्षयम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कां गर्भाकृत्य कार्यद्वारेण दृषटान्तोपदर्शनपुरः सर तत्स्वरूपमेवाभिधतते-- 


यथा प्रकाशस्वातच्यात्‌ प्रतिबुद्धोऽ प्यबुद्धवत्‌ ॥ ७ ॥ 
आस्ते तद्रदनुततीर्णोऽप्युततीर्ण इव चेष्टते । 


इह यथा प्रकाश एव अहंपरामर्शोदयात्‌ प्रबुद्धोऽपि अप्रबुद्धवदास्ते "वीतरागा 
अपि सरागवत्‌ व्यवहरन्ति" इति न्यायेन गोपितस्वात्मवीर्यावष्टम्भोऽवतिष्ठते, तथा 
कश्चिदनुत्तीर्णोऽपि पारमेश्वरशक्तिपाताभावादनाभासितरूपोऽपि उत्तीर्णं इव आभासित- 
रूप इव चेष्टते परविप्रलम्भाय दाम्भिकतया भक्तिश्रद्धादि विदध्यात्‌ । वस्तुतस्तु 
पारमेश्वरमन्त्रतन्त्रादावस्य न॒ कश्चिदादरप्रत्यय इत्येतत्तिरोधानं नाम--इत्यर्थः । 
यदुक्तं प्राक्‌-- 


न क 
नियम को छोडकर दुःखमोहयुक्तता को आभासित करने की इच्छा वाला 
यह तिरोधान कार्य में स्वतन्त्र होता हं ॥ -५-७- ॥ 

स्वरूपाच्छादन क्रम से = उसके आधार पर । कार्मनियम के त्याग मे कारण 
है--अपेक्षारहित होना जिस अभिप्राय से कहेगे-'इसकी कर्ममहिमा वैसी नही हे 
जिससे वह इस प्रकार रहता है ॥ ६ ॥ 

्रश्न- तिरोधान किसे कहते हँ जहोँ कि परमेश्वर कर्म आदि से निरपेक्ष होता 
है ?--इस शङ्का को अन्दर रख कर कार्य के दरार दृष्टान्त दिखलाते हए उपरके 
स्वरूप का कथन करते है-- 


जैसे प्रकाश के स्वातन््य वश प्रतिबुद्ध भी मूर्ख जैसा रहता है उसी 
प्रकार अनुत्तर्ण भी उत्तीर्ण के समान चेष्टा करता हे ॥ -७-८- ॥ 


जैसे प्रकाश होने पर ही अहंपरामर्शं के उदय के कारण अरुद्ध भी मूर्खं की 
भति आचरण करता है "वीतराग भी रागी के समान आचरण करते हैँ इस न्याय 
से अपने पराक्रमातिशय को छिपाकर रहता है उसी प्रकार कोई अनुकीर्ण भी = 
पारमेश्वरं शक्तिपात के अभाव के कारण अनाभासितरूप वाला भी, उत्तीर्ण के समान 
~ आभासितरूप वाले के समान, चेष्टा करता है = दूसरे को ठगने के ल्यि ढोँगी 
की तरह भक्ति श्रद्धा आदि करता है । वस्तुतः तो परमेश्वर के मन्त्र तन्त्र आदि मे 
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अनाभासितरूपोऽपि तदाभासितयेव यत्‌ । 
स्थित्वा मन्त्रादि संगृह्य त्यजेत्सोऽस्य तिरोभवः ॥' (१३।१२१) 
इति ॥ ७ ॥ 


ननु इह तावत्‌ 
'शिवोऽहमद्वितीयोऽहं ।' 
इत्याद्युक्तया शिवतामनापत्रोऽपि तादात्म्यप्रतिपत्तये तथा भावयेदित्याम्नातं 
तदेवमेवास्य चेच्चेष्टा तदा को दोषः ?--इत्याशङ्कयाह- 
यथा च बुद्धस्तां मृढचेष्टां कुर्वन्नपि द्विषन्‌ ॥ ८ ॥ 
हद्यास्ते मूढ एवं हि प्रबुद्धानां विचेष्टितम्‌ । 
कुर्वन्नपि हदि द्विषतनास्ते तत्राहदयादस्य विश्रान्र्नास्ति--इत्यर्थः ॥ ८ ;; 
न चैतदस्माभिरेवोक्तम्‌- इत्याह-- 
श्रीविद्याधिपतिश्चाह मानस्तोत्रे तदीदृशम्‌ ॥ ९ ॥ 
तदेव--पठति-- 
ये यौष्माके शासनमार्गे कृतदीक्षाः 
संगच्छन्त मोहवशाद्वप्रतिपत्तिम्‌ । 
इसका (= पाखण्डी का) कोई आदर विश्वास नहीं होता । यही तिरोधान है ; जैसा 
कि पहले कहा गया-- 
“अना... तिरोभवः ॥ ७ ॥ 
प्रणन- "भ शिव हूं, मै अद्वितीय हूं. 
इत्यादि उक्ति के अनुसार शिवता को न प्राप्त हुआ भी (साधक) तादात्म्यलाभ 
के लिये वैसी भावना करे--यह कहा गया । तो यदि इसकी चेष्टा एेसी ही है तो 
क्या दोष है?.-यह शङ्का कर कहते है 
जैसे प्रबुद्ध व्यक्ति उस मूढचेष्टा को करते हये भी हदय में मूर्खं के 
प्रति द्वेष करता रहता है उसी प्रकार प्रबुद्धो की चेष्टा होती है ॥ -८-९- ॥ 


करते हुये भौ हदय में द्वेष करता है अर्थात्‌ उसमें मन न लगने से इसको 
शान्ति नहीं मिलती ॥ ८ ॥ 


इसे केवल हमने ही नहीं कहा है यह कहते है 
मानस्तोत्र में विद्याधिपति ने एेसा कहा है ॥ -९ ॥ 
वही पठते है-- 


षः समयम ॥ 


श्रीतन्त्रालोकः 


नूनं तेषां नास्ति भवद्धानुनियोगः 
सङ्कोचः किसूर्यकरैस्तामरसानाम्‌ ॥ ९० ॥ 
ज्ञातज्ञेया धातृपदस्था अपि सन्तो 
ये त्वन्मागत्कापथगास्तेऽपि न सम्यक्‌ । 
प्रायस्तेषां लेङ्गिकबुद््यादिसमुत्थो 
मिथ्याबोधः सर्पवसादीपजकल्पः ॥ ११ ॥ 
यस्माद्िद्धं सूतकमुख्येन नु ताम्र 
तद्यद्धूयः स्वां प्रकृतिं नो समुपेयात्‌ । 
नो तैः पीतं भूतलसस्थैरमृतं त- 
द्येषां तृटक्षुहुःखविबाधाः पुनरस्मिन्‌ ॥ ९२ ॥ 
भवहर्शनमनुप्रविश्यापि तत्र॒ ये विप्रतिपत्नास्तेषां शक्तिपात एव नायातः, 
अतश्च भवद्र्शनस्य उत्तानतया तत्त्वं जानाना अपि ततः सांख्यादिकुमार्ग गता 
इति ते सम्यक्‌ विलयशक्तयाघ्राता एव-- इत्यर्थः । यतस्तेषां सर्पवसादीपादिवत्‌ 
तदर्शनादुत्पत्नं मिश्याज्ञानमस्ति, येनैतदन्यथा जानते । सर्पवसादीपे हि सति सर्व 
सर्पमयमेव दृश्यते इति । अतश्च दर्शनान्तरान्यथानुपपत्त्या एतन्निश्चीयते यत्तवदर्शन 











आपके शासनमार्ग में दीक्षा प्राप्त कर भी जो लोग मोह के कारण 
संशय को प्राप्त होते है निश्चित रूप से उनका आपकी किरणों (= कृपा 
समूह) से सम्पर्कं नहीं है । क्या सूर्य की किरणों से कमल संकुचित होता 
है? ज्ञेय का ज्ञान रखने वाले ब्रह्मा के पद पर स्थित होते हुए भी जो 
लोग आपके मार्ग को छोडकर कुत्सित मार्ग का अनुसरण करते हैँ वे भी 
सम्यक्‌ (= पूर्ण) नहीं है । उनका प्रायः लेद्गिक बुद्धि आदि से उत्पन्न 
मिथ्या बोध साँप की चर्वी से जलने वाके दीप से उत्पन्न कं समान हे । 
चकि तांबा पारद से विद्ध हो गया इसलिये वह पुनः अपनी प्रकृति 
(पूर्वरूप) को नहीं प्राप्त होता । पृथिवी पर स्थित उन लोगों ने निश्चित ही 
अमृत नहीं पिया जिनको इस (संसार) में पुनः भूख प्यास आदि की बाधा 
होती है ॥ १०-१२ ॥ 

आपके दर्शन मे प्रविष्ट होकर भी उसमे जो लोग सन्देह करते है उनमें 
शक्तिपात ही नहीं हआ है । इसलिये ऊपर-ऊपर से आपके दर्शन का तत्त्व जानते 
हये भी उस (= दर्शन) से सांख्य आदि कुमार्ग को प्राप्त हए । इसलिये वे 
-भली-भांति विलयशक्ति से आघ्रात ही है । क्योकि उनके पास सोप की चर्बी से 
प्रज्वलित दीप आदि के समान उन (= सांख्य आदि) दर्शनों से उत्पन्न मिथ्या ज्ञान 
हे जिस कारण वे अन्यथा जानते हैँ । साँप की चर्वी से जले दीप के होने पर 
सब कुछ सर्पमय ही दीखता है । इसलिये दूसरे दर्शनों की अन्यथाअनुपपन्नि के 
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तिरोहितत्वादेते न प्ररोहमुपगता इति । नहि पारदेन विद्धं॒ताप्रं पुनस्ताम्रतां 
यायात्‌, न वा पीतामृतानां पुनस्तृडादिबाधा स्यात्‌ ॥ १२ ॥ 


एवञ्च प्रबद्धचेष्टैव तिरस्क्रियमाणत्वादनं तिरोभावयेत्‌--इत्याह- - 
ततः प्रबुद्धचेष्टासौ मन्त्रचयर्चिनादिका । 
दवषेद्धान्तर्दहत्येनं दाहः शङ्कैव सा यतः ॥ ९३ ॥ 
अन्तदहि हेतद्रेषदधेति ्रेषेणेद्धा द्विष्यमाणतयोत्तेजिता--इत्यर्थः । तद्रषणैव 
ह्यस्येवंभावः--इति भावः । तदुक्तम्‌-- 
“निन्यमानमहामन्त्रविद्याचर्यादिकोपजम्‌ । 
पाप्म तं पातयेद्धोरे यातनाधाम्नि सर्वथा ॥" इति । 


कश्चात्र दाहार्थः ?--इत्याशङ्कयाह-- दाहः शङ्कैव सा यत इति । शङ्का हि 
विकल्पः, स॒ एव च संसारनिमित्तम्‌ । यदुक्तम्‌-- 


"सर्वो विकल्पः संसारः |' इति । 
तत्रैव चास्य दन्दह्यमानत्वं नाम तिरोभाव इत्येवमुक्तम्‌ ॥ १३ ॥ 


क 
्रारा यह निश्चय किया जाता है कि आपके दर्शन मेँ तिरोहित होने के कारण ये 
प्रोह को नहीं प्राप्त हए । पारा से बिद्ध तावा फिर तबापन को प्राप्त नहीं होता । 
ओर न अमृत पीने वालो को प्यास आदि की बाधा होती है ॥ १२ ॥ 

इस प्रकार (अग्रबदधों की) प्रबुद्धचेष्टा ही तिरस्करियमाण होने कं कारण इसको 
तिरोभूत करती है--यह कहते हँ-- 

इस कारण यह मन्त्र चर्या पूजन आदि अप्रबुद्धं की प्रबुद्धवत्‌ चेष्टा 
है। द्वेष से प्रज्वलित दाह रूपी शङ्का इसको भीतर-भीतर जलाती है 
क्योकि वही (= शङ्का ही) दाह है ॥ १३ ॥ 

अन्तर्दाहि मे कारण है ्वेषद्धा = द्वेष के कारण प्रदीप्त = द्विष्यमाण होने कं 
कारण उत्तेजित । उसके द्वेष के कारण ही इसकी वैसी स्थिति होती है । वही कहा 
गया-- 

““निन्द्मान महामन्त्र विद्या चर्या आदि के कोप से उत्पन्न पाप सर्वथा उस 
(निन्दक) को घोर यातना में डाल देता है ॥'' 

यहाँ दाह का क्या अर्थं है?--यह शङ्का कर कहते है-- क्योकि वह शङ्का ही 
दाह है । शङ्का ही विकल्प है, ओर वही संसार का कारण है । जैसा कि कहा 


गया- 
“विकल्प ही समस्त संसार है (अथवा समस्त विकल्प की संसार है)।'' 
वहीं पर इसका बार-बार दह्यमान होना ही तिरोभाव है ॥ १३ ॥ 
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नन्वत्र चास्य किं प्राक्तनकर्मविस्पूर्जितं निमित्तमुतान्यत्किच्चित्‌?-- 
इत्याशङ्याह-- 
न चास्य कर्ममहिमा तादृग्येनेत्थमास्त सः । 
कि हि तत्कर्म कस्माद्रा पूर्वेणात्र समो विधिः ॥ ९४ ॥ 
तादृक्‌ तिरोधानहेतुः, इत्थमिति प्रबुद्धचेष्टादिद्रेषकारितया । नहयेवंविधं कर्म 
किञ्चिदस्ति यत्तिरोधानहेतुतां यायात्‌, तद्धि जात्यायुर्भोगिप्रदम्‌, न चेतन्मध्यात्ति- 
रोधानं किञ्चिदित्युक्तम्‌--किं हि तत्कर्मेति । न चैवंविधः कश्चन कर्माशयोऽप्यस्ति 
योऽस्य हेतुतां यायात्‌-इत्याह--कस्माद्रति । एवं च यथा कर्मादिनेरपेक्ष्येण 
परमेश्रेच्छयैव अनुग्रहः स्यादिति पूर्वमुक्तं तथा तिरोधानमपि-- इत्युक्तम्‌ पूर्वेणात्र 
समो विधिरिति । विधिरिति चोदयप्रतिसमाधानप्रकारः ॥ १४ ॥ 
अत एवाह-- 
तस्मात्सा परमेशेच्छा ययायं मोहितस्तथा । 
अनन्तकालसंवेद्यदुः खपात्रत्वमीहते ॥ १५ ॥ 
ननु पारमेश्वरमिच्छामात्रमेव चेदत्र निमित्तं॑तत्कुतस्त्यमिदमेषां दुःख- 





प्रश्न--इस विषय में क्या इसका प्राक्तन कर्म की उत्कटता कारण है या दूसरा 
कुछ ?--यह शङ्का कर कहते है 

इसके (सन्दर्भ मे) कर्म की महिमा वैसी नहीं है जिससे वह इस प्रकार 
से रहता है । कौन सा वह कर्म है अथवा किस कारण (से यह तिरोधान 
होता है) इस विषय में यहाँ व्यवस्था पहले के समान है ॥ १४ ॥ 

वैसी = तिरोधान का कारण । इस प्रकार = प्रबुद्धचेषटादिद्रेषकारी कं रूप मे । 
इस प्रकार का कोई भी कर्म नहो है जो तिरोधान का कारण बने । वह (कर्म) 
जन्म आयु ओर भोग देता है इसमें कोई तिरोधान नाम की वस्तु नही है--यह 
कहा गया-कौन सा वह कर्म है । ओर इस प्रकार का कोई कर्माशय भी नहीं है 
जो इसका कारण बने--यह कहते हँ अथवा किस कारण से । इस प्रकार जैसे 
कर्म आदि से निरपेक्ष होकर परमेश्वर की इच्छ से ही अनुग्रह होता है-एेसा पहले 
कहा गया उसी प्रकार तिरोधान भी (परमेश्वर की इच्छा से ही होता है)-- यह कहा 
गया यहाँ पहले के समान विधि है । विधि = शङ्का समाधान का प्रकार ॥ १४ ॥ 

इसलियि कहते है-- 


इस कारण यह परमेश्वर की इच्छा है जिसके द्वारा मोह में डाला गया 
वह (जीव) उस प्रकार के अनन्तकाल तक भोगे जाने वाके दुःख का पात्र 
होता है ॥ १५ ॥ 
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वैचित्र्यम्‌ ?-- इत्याशङ्कयाह-- 
तत्रापि चेच्छावैचित्र्यादिहामुत्रोभयात्मकः । 
दुःखस्यापि विभेदोऽस्ति चिरशप्रयकृतस्तथा ॥ ९६ ॥ 
एतदेव दर्शयति-- 
कालकामान्धकादीनां पौलस्त्यपुरवासिनाम्‌ । 
तथान्येषां तिरोभावस्तावहुःखो हयमुत्र च ॥ १७ ॥ 


पुरवासिनस्तरिपुराः, अन्येषामिति चित्रसेनादीनाम्‌ । चशब्दादिहापि, तेन 
कालादीनामिहेव दाहाद्यनन्तरमनुग्रहस्य वृत्तत्वात्‌, पौटस्त्यादीनामुभयत्रापि अनुग्रहा- 
संपत्तेः ॥ १७ ॥ 


न केवलमस्य पारमेश्वरमिच्छामात्रमेव निमित्तं यावटन्यदपि--इत्याह- 


अन्योऽपि च तिरोभावः समयोल्लङ्कनात्मकः । 

समयोल्लद्वनात्मक इति कार्यकारणयोरभेदोपचारात्‌ ॥ 

किमत्र प्रमाणम्‌ ?-इत्याशङ्ख्याह- 

प्रश्न--यदि परमेश्वर की इच्छामात्र ही इसमे कारण है तो इन (जीवों) का यह 
दुःखवैचित्य कहाँ से होता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

वहां भी (परमेश्वर के) इच्छावेचित्र्य के कारण दुःख का एेहलौकिक 
ओर पारलौकिक दोनों प्रकार का तथा विलम्ब ओर शीघ्रता के द्वारा किया 
गया भद्‌ हं ॥ १६ ॥ 

इसी को दिखलाते है-- 

काल, काम, अन्धक आदि पौलस्त्य, त्रिपुरवासी तथा अन्य लोगों का 
तिरोभाव परलोक में ओर यँ उतना ही दुःख हे ॥ १७ ॥ 

पुरवासी = त्रिपुर में रहने वाके । अन्य का = चित्रसेन आदि का । 'च' शब्द 
से इस लोक मे भी रहने वाले" (समञ्जना चाहिये) । इससे काल आदि के ऊपर 


यहीं पर दाह आदि के बाद अनुग्रह होता है । पौलस्त्य आदि को दोनों ही जगह 
अनुग्रह नही प्राप्त होता ॥ १७ ॥ 


इस (तिरोभाव) का कारण केवल परमेश्वर की इच्छा ही नहीं बल्कि अन्य भी 
है- यह कहते है- 


समय (= नियम) का उल्लङ्खन स्वरूप दूसरा भी तिरोभाव हे ॥ १८-॥ 


समयोल्लद्कनात्मक (यह प्रयोग) कार्य (= तिरोभाव) ओर कारण 
(= समयोल्लङ्कन) मे अभेद की लक्षणा से है ॥ 











(& 


यदुक्तं परमेशेन श्रीमदानन्दगह्वरे ॥ ९८ ॥ 
समयोल्लङ्कनादेवि क्रव्यादत्वं शतं समाः । 


नचात्र शतं समा एव इति नियमो विवक्षितः--इत्याह-- 
तत्रापि मन्दतीतव्रादिभेदाद्‌ बहुविधः क्रमः ॥ ९१९ ॥ 
एवं तिगेभावस्य स्वरूपमभिधाय, तद्न्यपगममप्यासुत्रयति-- 
स्वातन्त्याच्च महेशस्य तिरोभूतोऽप्यसौ स्वयम्‌ । 
परद्वारेण वाऽ भ्येति भूयोऽनुग्रहमप्यलम्‌ ॥ २० ॥ 
शत्र स्वयं तावदनुग्रहाभिमुख्येनागमनमाह-- 
भूयोऽ नुग्रहतः प्रायश्चित्ताद्याचरणे सति । 
अनुसारेण दीक्षादौ कृते स्याच्छिवतामयः ॥ २९ ॥ 


्रायश्िनाचगणं हि स्वयमेव भवेत्‌--इति भावः । अनुसारेणेति शक्तिपातस्य 
-्रमन्दरादिरूपनया स्वयाग्यतायाः ॥ २१९ ॥ 





दमम सम्या प्रमाण है?2--यह शङ्का कर कहते है-- 

नेमा क्रि परमेश्वर ने आनन्दगहर ग्रन्थ में कहा है- 

ठ दवि । समय (= नियम आचार) का उल्लद्घन करने से एक सौ 
वर्षं तक्र कच्चे मांस का भक्षण करने वाली योनि मे जन्म ग्रहण करना 
पड़ना हे ॥ -१८-१९- ॥ 

यहां एक सौ वर्ष तक ही-एेसा नियम विवक्षित नहीं है-- यह कहते है- 

उसमे भी मन्द तीत्र आदि भद से अनेक प्रकार काक्रमहे ॥-१९ ॥ 

तिराभाव का स्वरूप बतटलाकर उसके निराकरण को भी बतलाना प्रारम्भ करते 
परमेश्वर के स्वातन्त्यवश तिरोभूत भी यह स्वयं अथवा दूसरे कं 
माध्यम से पुनः पर्याप्त अनुग्रह को प्राप्त करता हे ॥ २० ॥ 

यहां स्वयं अनुग्रह की अभिमुखता से (शिवत्व) कं आगमन को कहते है-- 

पुनः अनुग्रह कं कारण प्रायश्चित्त आदि का आचरण होने पर (अपनी 
योग्यता क) अनुसार दीश्ना आदि विहित हाने पर (साधक) शिवत्वमय हो 
जाता ह ॥ २१ ॥ 

प्रायश्चित्त का आचरण स्वयं ही होता है--यह भाव हे । अनुसार-- शक्तिपात 
के तीव्र मन्द आदि रूप हाने म अपनो योग्ता क अनुसार ॥ २१ ॥ 


= २८१ 
परद्रारणाप्याह-- 
तिरोभूतः परेतासुरपि बन्धुसुहृहरून्‌ । 
आलम्ब्य शक्तिपातेन दीक्षाद्यैरनुगृह्यते ॥ २२ ॥ 
अत्रापि प्राण्वद्रैचित््यमस्ति--इत्याह-- 
तत्रापि कालशीघ्रत्वचिरत्वादिविभेदताम्‌ । 
तथेति शक्तिपातोऽ सौ येनायाति शिवात्मताम्‌ ॥ २३ ॥ 
तथति चिरं शीघ्रेण वा ॥ २३ ॥ 
प्रागुक्तमेव प्रमेयं संचिनोति-- 
इत्थं सृष्टिस्थितिध्वंसतिरोभावमनुग्रहः। 
इति पञ्चसु कर्तृत्वं शिवत्वं संविदात्मनः॥ < ‹ 
ननु भवतु संविदः सृष्टयादौ कृत्यपञ्चके कर्तत्वं नाम॒ शिवत्वं मादृशां 
पुनरेतदुपदशेन कोः थ: 2--इत्याशङ्कयाह- 
पञ्चकृत्यस्वतन््रत्वसंपूर्णस्वात्ममानिनः । 
योगिनोऽ चजिपध्यानयोगाः संस्युः सदोदिताः॥ २५ ॥ 





दूसरे के द्वारा भी कहते है-- 

तिरोभूत मृत व्यक्ति भी भाई बन्धु मित्र गुरु का आलम्बन कर 
शक्तिपात के कारण दीक्षा आदि से अनुगृहीत होता हं ॥ २२ ॥ 

यहाँ भी पहले की भाति वेचित्य हं-- यह कहतं ह-- 


वहां भी यह शक्तिपात काल के शीघ्रत्वं चिरत्व आदि भद कों उस 
प्रकार प्राप्त करता है जिससे शिवात्मता प्राप्त हाता ह ॥ २३ ॥ 


उस प्रकार = शीघ्र यादेर से ॥ २३ ॥ 

पूरवक्त प्रमेय को एकत्रित करते है-- 

इस प्रकार सृष्टि स्थित संहार निग्रह एवं अनुग्रह इन पोच कृत्या म 
संविदात्मा का कर्तृत्व ही शिवत्व हं ॥ २४ ॥ 


प्रश्न- सृष्टि आदि पच प्रकार क कृत्या मे कर्तृत्व ही शिवत्व है तो हां इस 
उपदेश से हम लोगों को क्या लाभ ?-यह शङ्का कर कहते ह-- 


पञ्चकृत्य की स्वतंत्रता को अपना सम्पूर्णता मानने वाले योगी 
को अर्चा .जप ध्यान योग सदा उदित रहते (= सदा चकते रहते ह) 


ह ॥ २५ ॥ 
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अर्चादीनां हि परतत््वानुप्राणित्वं नाम तत्त्वम्‌ । तञ्चैवंमानिनो योगिनः 
सर्वदेवास्तीत्युक्तं तेऽपि सदोदिताः--इति ॥ २५ ॥ 
एवं चैतदेव परमुपेयं येन जीवतोऽपि मुक्तिः स्यात्‌, अतश्च क्षणमात्रा- 
वभासिनि कृत्रिमप्राये भोगादावासक्तिर्न कार्या--इत्याह-- 
एेनद्रजालिकवृत्तान्ते न रज्येत कदाचन । 
सादाशिवोऽपि यो भोगो बन्धः सोऽप्युचितात्मनाम्‌ ॥ २६ ॥ 
ननु ज्ञानक्रियात्मा शिव इत्यस्मन्मतं तत्कथमुक्तं कर्तृत्वमेव शिवत्वमिति ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
ज्ञातृत्वमेव शिवता स्वात्यं तदिहोच्यते । 
नहि ज्ञानक्रिययोः कश्चिद्धेदः--इति भावः । यदुक्तम्‌- 
“न क्रियारहितं ज्ञानं न ज्ञानरहिता क्रिया ।' इति ॥ 
कुलालादिन्यायेन निर्मातृतारूपम्‌ पुनः कर्तृत्वमत्र॒ न विवक्षितं यतस्तत्न 


मुख्यम्‌ । तद्धि शुद्धस्वातन्त्यात्मनः कर्तृत्वस्याधिष्ठेयं तेन विनाऽस्यानुदयात्‌ । 
तदाह-- 


अर्चा आदि का परत्व से अनुप्राणित होना ही तत्त (= अर्चात्व आदि) हे । 
ओर वह एेसा मानने वाले योगी के पास सदा ही रहता है--यह कहा गया-वे भी 
सदा उदित रहते हैं ॥ २५ ॥ 

इस प्रकार यही परम उपेय है जिससे जीवित रहते हये (जीव) की मुक्ति होती 
है । इसलिये क्षणमात्र चमकने वाले कृत्रिम भोग आदि मे आसक्ति नहीं करनी 
चाहिये-- यह कहते है- 

इन्द्रजाक मे कभी भी नहीं फंसना चाहिये । जो सदाशिव का भोग हे 
वह भी उचित आत्मा वालों (= शुद्ध स्वरूप वालों) के लिये बन्धन ही 
ह ॥-२६-॥ 

प्रश्न-शिव ज्ञानक्रियारूप है-यह हमारा मत है तो कंसे कहा गया कि 
कर्तृत्व ही शिवत्व है ?--यह शङ्का कर कहते है- 

ज्ञातृता ही शिवता है । वह यहाँ स्वातन्त्य कहा जाता है ॥ २७- ॥ 

अर्थात्‌ ज्ञान ओर क्रिया मे को भेद नहीं है । जैसा कि कहा गया- 

“क्रिया से रहित ज्ञान ओर ज्ञान से रहित क्रिया नहीं होती'' ॥ २७- ॥ 

यहाँ कुलाल आदि न्याय के अनुसार निर्मातृता रूप कर्तृत्व विवक्षित नही है 
क्योकि वह मुख्य नहीं है । बल्कि वह शुद्ध स्वातन्यरूप कर्तुत्व का अधिष्ठेय हे 
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कुलालवत्तु कर्तृत्वं न मुख्यं तदधिष्ठितः ॥ २७ ॥ 
ननु तर्हि मादृशामपि कुलालादिवदेव न मुख्यकर्तृत्वमिति कृतमात्मनि 
शिवत्वाभिमानेन, तथात्वे ह्यस्माकमपीच्छामात्रानुवर्ति जगद्धवेत्‌, न चेवम्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
इति ज्ञात्वा ग्रहीतव्या नैव जात्वपि खण्डना । 
शिवोऽहं चेन्मदिच्छानुवर्ति कि न जगत्विति ॥ २८ ॥ 


खण्डनेति पारिमित्यम्‌ ॥ २८ ॥ 


तदग्रहणमेवोपपादयति-- 


ममेच्छामनुवर्तन्तामित्यत्राहविदि स्फुरेत्‌ । 

शिवो वा परमेशानो देहादिरथ निर्मितः ॥ २९ ॥ 

शिवस्य तावदस्त्येतदेहस्त्वेष तथा त्वया । 

कृतः काऽन्या देहताः स्य तत्कि स्याद्राच्यतापदम्‌ ॥ ३० ॥ 


अहंविदीति अहंसंवित्तौ--इत्यर्थः । तत्र स्वतन्त्रः शिव एव यद्यत्र स्फुरेत्‌ 


वयोकि उस (= शुद्धस्वातन्त्यकर्तृत्व) के बिना इस (= निर्मातृताकर्चृत्व) का उदय 
नहीं होता । वह कहते है 

कुलाल के समान मुख्य कर्तत्व नहीं है क्योकि यह (कुलाल का) 
कर्तृत्व--उससे (= शुद्ध स्वातन्त्यकर्तृत्व से) अधिष्ठित है ॥ -२७ ॥ 

प्रश्न--तब तो हम लोगों का भी कुलाल आदि के समान ही मुख्य कर्तृत्व 
नहीं है फिर अपने अन्दर शिवत्व का अभिमान नही होगा । क्योकि वैसा होने पर 
संसार हम लोगों की इच्छा का अनुवर्ती होता किन्तु एेसा नही है ?-- यह शङ्का कर 
कहते है 

एेसा समञ्ञ कर कभी भी खण्डन (= परिमितता) का स्वीकार नहीं 
करना चाहिये कि यदि मँ शिव हूं तो संसार मेरी इच्छा का अनुवर्ती क्यों 
नहीं हे? ॥ २८ ॥ 


खण्डना = परिमितता ॥ २८ ॥ 

उसका अग्रहण ही सिद्ध करते है-- 

यदि शिव अथवा परमेश्वर मेरी अहंरूपा संवित्‌ में स्फुरित होते हैँ तो 
(संसार) मेरी इच्छा का अनुवर्तन करेगा ही । ओर यदि देह आदि रचित 
है तो यह देह शिव का है इसे तुमने वैसा (= जड़) कर दिया हे । (जड़ 
एवं अपूर्णज्ञानक्रियावान्‌ होने के अतिरिक्त) इसकी दूसरी देहता क्या है 
ओर वह क्या उपालम्भ के योग्य है ॥ २९-३० ॥ 
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तत्स्थितमेव जगतस्तदिच्छानुवर्तित्वम्‌ । अथ निर्मितो देहादिः, कुत एवमस्य 
भवेत्‌ । स हि जड एव अपहस्तितपृर्णज्ञानक्रियः सृष्टः, अन्यथा हि अस्य 
देहत्वमेव न स्यात्‌, तदेतन्नोपालम्भनीयमित्युक्तम्‌ तत्किं स्याद्राच्यतापदमिति । 
तस्माच्छिव एवाहमभिमानः कार्यो न देहादौ येन॒ तत्त्वमेव दाढर्याति- 
शयात्प्रोहमुपगच्छेत्‌ । इयता च ज्ञानपरिपूर्णताख्यं प्रमयमुक्तं तदेव च परमुपादेयं 
येनाक्तम्‌-- 





“रेन्द्रजाकिकवृत्तान्ते न रज्येत कदाचन ।' इति ॥ ३० ॥ 
ननु किमत्र प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

उक्तं च सिद्धसन्तानश्रीमदूर्मिमहाकुले । 
ऊर्मिमहाकुले इति ऊर्मिकोले ॥ 


तदव पठटति- 


पवनभ्रमणप्राणविक्षेपादिकृतश्रमाः ॥ ३९ ॥ 
कुहकादिषु ये भ्रान्तास्ते भ्रान्ताः परमे पदे । 


ननु य्ेवं तत्कथं प्राणविक्षपाद्यात्मिकाया उत्क्रान्तः परपदोपायत्व 





अहंवित्‌ मे = अहंसंवित्‌ मे--यह अर्थ है । यदि इसमे स्वतन्त्र शिव ही 
स्फुरित होता तो संसार का उसकी (= साधक की) इच्छा का अनुवर्ती होना 
निश्चित है । ओर यदि शरीर आदि निर्मित है तो इसका एेसा कंसे होगा ?-- क्योकि 
वह जड है पूर्णं ज्ञानक्रिया से रहित रचा गया है । अन्यथा यह शरीर ही नही 
होता । तो यह उपालम्भ नही देना चाहिये-- यह कहा गया--कि क्या वाच्यता का 
पात्र होगा? इसलिये शिव मेँ ही अहं का अभिमान करना चाहिये न कि शरीर 
आदि मे जिससे त्न ही अतिशय दृढता के साथ प्ररोह को प्राप्त हो । इतने से 
ज्ञान की पूर्णता नामक प्रमेय कहा गया ओर वही परम उपादेय हे जिस कारण 
कहा गया-- 


"“इन्द्रजाल मे कभी भी नहीं फंसना चाहिए" ॥ २९-३० ॥ 
प्रश्न--इसमे प्रमाण क्या "है ?-- यह शङ्का कर कहते है 
सिद्ध सन्तान ऊर्मिमहाकुल मे कहा गया हे ॥ २३१ ॥ 
ऊर्मिमहाकुल = ऊर्मिकोल ॥ 








उसी को पठते है- 

वायुभ्रमण (आकाश मे वायु की भांति चलना) ओर्‌ प्राणविक्षेप (= 
अपने प्राण को शरीर से अलग करना) आदि में श्रम करने वाके जो लोग 
इन्द्रजातादि में भ्रान्त हो गये वे परमपद में भ्रान्त हो गये ॥ -३१-३२- ॥ 
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सर्वत्रोक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 


सर्वत्र बहुमानेन याप्युत््रान्तिर्विमुक्तये ॥ ३२ ॥ 

प्रोक्ता सा सारशास््रेषु भोगोपायतयोदिता । 
यद्रीतम्‌-- 

"सर्वद्वाराणि संयम्य मनो हदि निरुध्य च । 

मध्याधायात्मनः प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ॥ 

ओमित्यकाक्षरं ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मरन्‌ । 

य: प्रयाति त्यजन्देहं स॒ याति परमां गतिम्‌ ॥ (८।१२.१३) 
इति । सारशास्त्रविष्वति प्रधानेषु ऊर्मिकौलादिषु--इत्यर्थः । भोगोपायतयेति 

न मृक्त्युपायतया । अनेन च उत्करान्तेरनुपयुक्तत्वमासूत्रितम्‌ ॥ 


तदेव उपपादयितुं तत्रत्यमेव ग्रन्थं पठति-- 
यदि सर्वगतो देवो वदोत्क्रम्य क्व यास्यति ॥ ३३ ॥ 
अथासर्वगतस्तर्हि घटतुल्यस्तदा भवेत्‌ । 
उत्क्रान्तिविधियोगोऽ यमेकदेशेन कथ्यते ॥ ३४ ॥ 
निरंशे शिवतत्त्वे तु कथमुत्क्रान्तिसिगतिः । 


प्रश्न-यदि एेसा है तो प्राणविक्षेप आदि रूप वाली उत्क्रान्ति को सर्वत्र परम 
पद्‌ का उपाय क्यो कहा गया ?- यह शङ्का कर कहत ह-- 

जो उत्क्रान्ति सर्वत्र बहुत आदर के साथ मुक्ति कं लिये कही गयी है 
वह सारशास्त्रो मे भोग के उपाय कं रूपमे कथित हं ॥ -३२-३३- ॥ 

जैसा कि गीता मे कहा गया-- 

समस्त इन्द्रियं को संयत कर मन को हदय में रोक कर अपने प्राण को 
मूर्धा में स्थापित कर योगधारणा को प्राप्त हज ओऽम्‌'- इस एकाक्षर ब्रह्म का 
उच्चारण ओर मेरा स्मरण करता हुआ जो साधक अपन शरोर कां छड्ता है वह 
परम गति (= परम आनन्द) को प्राप्त होता हं । 

सारणशास्त्रो मे = प्रधानभूत ऊर्मिकौल आदिमे । भोग कं उपाय क रूपम 
कि मक्ति के उपाय के रूप मे । इससे उत्क्रान्ति की अनुपयुक्ता द्योतित कां 
गया ॥ 


उसी को सिद्ध करने के लिये वहीं का ग्रन्थ पठते हे-- 

यदि परमेश्वर सर्वगत है तो बताइये (वह) उत्क्रमण कर कहा गं जायेगा । 
ओर यदि सर्वगत नहीं है तो वह घट के समान (जड) हां जायगा । वह 
उत्क्रान्तिविधि का योग निश्चित देश मान कर कटा जाता ह । शिवतत्व क 
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घटतुल्य इति नियतदेशकालाकारतया सङ्कुचितप्रायत्वात्‌ । उत्क्रान्ति- 

्रकारश्चायं योग॒ एकदेशेन नियतदेशतया कथ्यते यदधराधरपदत्यागेन ऊर्व 
पदाक्रमणमुत्करान्तिरिति । नचैतच्छिवततत्वे संगच्छते, यतः सदसदादिविकल्पो- 
ज्डितत्वात्‌ तन्निरंशम्‌ । तदुक्तं तत्र-- 

“उत्क्रान्तर्विद्यते तत्र यत्र॒स्यान्मानकल्पना । 

अमाने शुन्यनिभसि तत्रोत्रान्तर्न विद्यते ॥ 

अस्ति चेद्धगवान्व्यापी कथयोत््रमणेन किम्‌ । 

नास्ति चेद्धगवान्व्यापी कथयोतक्रमणेन किम्‌ ॥ 

उत्क्रान्तिविधियोगोऽयमेकदेशेन कथ्यते । 

विभुत्वादात्मनः सोऽपि शिवस्य च न विद्यते ॥ 

नास्त्यस्ति नास्ति नास्तीति कोटयो न स्पृशन्ति यम्‌ । 

वाचामगोचरो यस्मात्ततत्वमिह कथ्यते ॥ 


इत्याद्युपक्रम्य 


“यदि सर्वगतो देवो वदोत््रम्य क्व यास्यति। 
अथासर्वगतस्तर्हि घटतुल्यस्तदा भवेत्‌ ॥ 
तस्मादुत्क्रान्तियोगोऽयं श्रान्तिरेषा तमोमयी ।' इति ॥ 


निरंश होने पर उत्क्रान्ति की संगति कैसे होगी ॥ -३३-३५- ॥ 


घटतुल्य-निशित देशकाल आकार वाला होने के कारण संकुचित होनेसे । 
उत्रान्तिप्रकार वाला यह योग एक देश से = नियत देश होने कं कारण, कहा 
जाता है कि नीचे-नीचे वाले पदों के त्याग से ऊपर-ऊपर वाले पदों पर पर्हुचना 
उत्क्रान्ति है । शिवतक्व के विषय में यह संगत नहीं होती क्योकि सत्‌ असत्‌ 
आदि विकल्पों से रहित होने के कारण वह (= शिवतत्त्व) निरंश है । वही वहाँ 
कहा गया-- 

““उत््रान्ति वहाँ होती है जँ सीमाङ्कन होता है । उस मान (= सीमा से) 
रहित शून्य निर्भास वाले मे उत्क्रान्ति नहीं होती । भगवान्‌ यदि व्यापक है तो 
बताइये उत्क्रमण से क्या (लाभ)? ओर यदि भगवान्‌ व्यापी नही है तो बताइये 
उत्क्रमण से क्या (लाभ)? यदि उत्करान्तिविधि का योग निश्चित देश मान कर कहा 
जाता है तो आत्मा के व्यापक होने से वह भी शिव के बारे में नहीं है । नही है, 
है, है भी नहीं भी, नही है एेसा नहीं है' ये कोटिया जिसका स्पर्श नहीं करतीं 
ओर जो वाणी का विषय नहीं है वह यहाँ तत्त्व कहा जाता है ।'" 


इत्यादि प्रारम्भ कर 


“यदि परमेश्वर सर्वगत है तो कहो वह उत्क्रमण कर कलल जायगा? ओर यदि 
सर्वगत नही है तो घट के समान होगा । इसलिये यह उत्क्रान्तियोग तमोमयी 


चतुर्दशमाहिकम्‌ २८७ 
भोगोपायता चास्याः कथं स्यात्‌ ?-इत्याशङ्खयाह-- 
यथा धरादौ वाय्वन्ते भृग्वम्ब्वग्नयुपवासकंः ॥ ३५ ॥ 
आत्मनो योजनं व्योम्नि तद्वदुत्क्रान्तिवर्तना । 
तेन यथा भृग्वादिभिः क्रमेण धरादौ तत्त्वचतुष्टये भोगस्तथाप्यनया 
आकाशतत्वे इति । कारणगुणप्रक्रमेण हि कार्येण भवितव्यम्‌--इति भावः ॥ 
अतश्च न परतत्वावाप्तिकामैरेतदनुष्ठेयम्‌-इत्याह-- 
तस्मान्नोत््रमयेज्जीवं परतत्वसमीहया ॥ ३६ ॥ 
ननु यद्युत्रान्तेरमुक्त्युपायत्वं नास्ति, तत्कथं 
“स्वशरीरं परित्यज्य शाश्वतं पदमृच्छति ।' (१७।२५) 
इत्यादि श्रीमालिनीविजयोत्तरे प्रोक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
्रीपूर्वशास्त्रे तूक्तं॒यदुत्करान्तर्लक्षणं न तत्‌ । 
मुक्त्युपायतया किन्तु भोगहान्यै तथैषणात्‌ ॥ ३७ ॥ 
भ्रान्ति है" ॥ 
यह (= उत्क्रान्ति) भोग का उपाय कैसे होती है ?- यह शङ्का कर कहते हैँ 
जैसे पृथिवी से केकर वायु पर्यन्त भोग भृगु (= पर्वत की चोरी) जल 
अग्नि, वास द्वारा प्राप्त होता है तथा आत्मा का आकाश मे भोग होता है 
उसी प्रकार उत्क्रान्ति की भी स्थिति है ॥ -३५-३६- ॥ 


इसलिये जैसे भृगु आदि के द्वारा क्रमशः पृथिवी आदि चार तत्त्वो मे भोग 
किया जाता है उसी प्रकार उस (उत्क्रान्ति) के द्वारा आकाश तत्व मे । क्योकि 


५ 


कार्य को कारण गुण के अनुसार होना चाहिये ॥ 


इसलिये परत्व को चाहने वालों के द्वार उस (= उत्क्रान्तिवर्तन) का 
अनुष्ठान नहीं करना चाहिये--यह कहते है-- 


इसलिये परतत्व (की प्राप्ति) की इच्छा से जीव का उत्क्रमण नहीं 
कराना चाहिये ॥ -३६ ॥ 

परश्न--यदि उत्क्रान्ति मुक्ति का उपाय नहीं है तो मालिनीविजयतन््र मे-- 

“अपने शरीर को छोड़कर शाश्वत पद को प्राप्त करता है ।'' 

इत्यादि क्यों कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 


श्री पूर्वशास्त्र मे जो उत्क्रान्ति का लक्षण कहा गया वह मुक्ति के 
उपाय के रूप में नहीं किन्तु भोग के त्याग के लिये क्योकि उसी प्रकार 
से (भोगत्याग) इष्ट है ॥ ३७ ॥ 
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तथेत्यत्करन्त्यात्मना प्रकारेण ॥ ३७ ॥ 


एतद्धि पारमेश्वरशक्तिपातवशोन्मिषितपरसंविदैकात्म्यभाजां योगिनां ब्राह्मविषया- 
पभागवेमुख्यात्‌ देहत्याग एव उपायमात्रमिति । तदाह-- 
जपध्यानादिसंसिद्धः स्वातच्याच्छक्तिपाततः । 
भोगं प्रति विरक्तश्चेदिव्ं देहं त्यजेदिति ॥ ३८ ॥ 


न चापूर्वतयेवात्रेतदुपदिष्टम्‌--इत्याह-- 


स्वच्छन्दमृत्योरपि यद्‌ भीष्पादेः श्रूयते किल । 
भोगवैरस्यसंप्राप्तौ जीवितान्तोपसर्पणम्‌ ॥ ३९ ॥ 


नन्‌ जीवितान्तस्य भागवेमृख्यं नाम स्वारसिक निमित्तं न हि त्यक्तरसास्वादा 
जन्त: कथञ्चिदपि जीवत्‌ तत्किं त॑दुपायापदशेन, न हि बु भृक्षिताऽष्नायादित्यादो 
शास्त्रमपक्षणीयम्‌ ?2-- इत्याशङ्क्याह 
योगमनत्रामृतद्रव्यवराद्यैः सिद्धिभाक्तनुः । 
हातुं न ह्यन्यथा शक्या विनोक्तक्रमयोगतः ॥ ४० ॥ 


____ ~~ 

उसी प्रकार--उत्क्रान्ति करे रूपमे ॥ ३७ ॥ 

पारमेश्चर शक्तिपात वश उन्मिषित पर शक्तिपात वालं योगियों क लिप ब्राह्म 
विषयोपभोग से विमुख होने कं कारण शरीर का त्याग हा उपाय हे । वह कहते 
है- 

(यदि कोई साधक) जप ध्यान आदि कं द्वारा सिद्ध होने पे 
स्वातन््यवश अथवा शक्तिपात कं कारण भाग क प्रति विरक्त ह तो इसी 
प्रकार देहत्याग करता हं ॥ ३८ ॥ 


यह यहाँ कोई नये रूप मे नहीं कहा गया-- यह कहते है- 


क्योकि स्वाधीनमृत्यु वाले भीष्म आदि का भोग से विराग प्राप्त हान 
पर भी जीवन कं अन्त कों ओर जाना सुना जाता है ॥ ३९ ॥ 

प्रश्न--भोगविमुखता जीवन कं अन्त का स्वाभाविक कारण है । भोग के 
आस्वाद को कछरोडने वाला कोई भी जीव किसी भी प्रकार जीवित नही रहता, तों 
फिर उसके उपाय का उपदेश करने से क्या लाभ? भूखा व्यक्ति भोजन कर 
इत्यादि के विषय मे शास्त्र की अपेक्षा नहीं होती ?--यह शङ्का कर कहत ह-- 

(उपदेश का कारण यह हे कि) योग, मन्त्र, अमृतपान, द्रव्य (= रस 
रसायन). एवं वरदान आदि के द्वारा सिद्धि को प्राप्त शरीर बिना उक्त 
उत्क्रान्ति के योग के अन्य प्रकार सं त्यक्त हानं वाला नहा ह ॥ ४० ॥ 


| २८९ 
सिद्धिभाक्‌ स्थर्यं प्राप्त इत्यर्थः ॥ ४० ॥ 
न चैतस्वमनीषिकयैवोक्तम्‌--इत्याह-- 

उक्तं च मालिनीतन्त्र परमेशेन तादृशम्‌ । 


सर्वमप्यथवा भोगं मन्यमानो विरूपकम्‌ ॥ ४९ ॥ 
इत्यादि वदता सर्वैरलक्ष्यान्तः सतत्तवकम्‌ । 


परमेशेन इत्यादि वदता तादृशमुक्तम्‌--इति संबन्धः । विरूपकमिति 
परसंविदावेशचमत्कारतारतम्यात्‌, न तु त्यक्तरसास्वादत्वात्‌ । सर्वैरिति उत्तान- 
प्रायार्थवेदिभिः । इदमत्रान्तः सतत्त्वं यदस्य स्वात्मनि शिवाहंभावाभिमानेनैव मुक्तिः, 
देहत्यागस्त्वनयेति । यदभिप्रायेणैवात्र 


1. शाश्वतं पदमृच्छति ।' (१७।२५) इति । 
तथा 

(0 दीक्षोक्तं फलमश्नुते ।' 
इत्यादयुक्तम्‌-- 


तस्मात्सुष्ट्यादिपञ्चविधकृत्यकारित्वाभिमान एव स्वात्मनि परं मुक्तावुपायः-- 





सिद्धिभाक्‌ = स्थिरता को प्राप्त ॥ ४० ॥ 

यह अपनी बुद्धि से ही नहीं कहा, गया-- यह कहते है-- 

मालिनी तन्त्र मे “अथवा समस्त भोग को विकृत रूप वाला 
मानने वाला..." इत्यादि कहने वाके परमेश्वर ने सब लोगों के द्वारा 
अन्तः तत्त्व (= गृढर्थ) को न समञ्जे जाने वाला उस प्रकार का कथन 
किया है ॥ ४१-४२- ॥ 


इत्यादि कहने वाले परमेश्वर के द्वारा वैसा कहा गया--यह सम्बन्ध है । 
विरूपक-- परसंवित्‌ के आवेश के चमत्कारतारतम्य के कारण न कि रसास्वाद का 
त्याग होने के कारण । सब लोगों के द्वारा = ऊपरी अर्थं जानने वालों के द्रारा । 
यहाँ अन्तः तत्त यह है कि इस (जीव) की मुक्ति अपने अन्दर शिवाहंभाव के 
अभिमान से ही होती है ओर देहत्याग इस (= उत्क्रान्ति) के द्रारा । जिस 
अभिप्राय से यँ (मालिनीतन्त्र मे) 

"^. ..शाश्चवत पद को प्राप्त करता है ।'* तथा 

"^. दीक्षोक्त फल को प्राप्त करता है ।'' 

इत्यादि कहा गया है ॥ 

इसलिये सृष्टि आदि पाँच प्रकार के कृत्यो को करने का अभिमान ही अपनी 


१९ त.च. 
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एवं सुष्ट्यादिकर्तव्यस्वस्वातच्योपदेशनम्‌ ॥ ४२ ॥ 
यत्वैव मुख्यदीक्षा स्याच्छिष्यस्य शिवदायिनी। 


नचैतदप्रमाणकम्‌ः--इत्याह- 


उक्तं श्रीनिश्चारे च भैरवीयेण तेजसा ॥ ४३ ॥ 
व्याप्तं विश्चं प्रपश्यन्ति विकल्पोज्ज्ितचेतसः । 
विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच्छिवं ब्रजेत्‌ ॥ ४४ ॥ 
बाह्यदीक्षादियोगेन च्यसिमयकल्पनैः । 
अविकल्पस्तथाद्यैव जीवन्मुक्तो न संशयः ॥ ४५ ॥ 


तेजसेति पूर्णज्ञानक्रियात्मनेति, अत॒ एवोक्तम्‌-विकल्पोज्जितचेतस इति 
संविदद्रैतमात्रनिष्ठाः- इत्यर्थः । विकल्पयुक्तचित्त इति इदानीमेव संविददरेतासिद्धेः । 
अद्चैवेति सत्यपि देह इति यावत्‌ । तदुक्तं तत्र-- 
तेजसास्य शिवस्यैव व्याप्तं सर्वं चराचरम्‌ । 
पश्यन्ति मुनयः सिद्धा वीरसंजञाश्च देवताः ॥ 
विकल्पोज््ितचित्तास्तु पश्यन्ति भुवि मानवाः । 
विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच्छिवरं॑त्रजत्‌ ॥ 





मुक्ति का परम उपाय है--यह कहते हे 

इस प्रकार जो सृष्टि आदि कृत्यो के अपने स्वातन््य का उपदेश हे 
वही शिष्य की शिवत्वदायिनी मुख्य दीक्षा है ॥ -४२-४३- ॥ 

यह अप्रामाणिक नहीं है--यह कहते है 

निशाटन शास्त्र मेँ कहा गया है कि विकल्परहित चित्त त्गले 
(योगीजन) विश्च को भैरवीय तेज से व्याप्त देखते है । विकल्प से युक्त 
चित्त वाला शरीरान्त होने से शिवत्व को प्राप्त होता हे । बाह्य दीक्षा आदि 
के योग से, चर्या समय की कल्पना से विकल्परहित व्यक्ति आज ही 
जीवनमुक्त हो जाता है इसमे सन्देह नहीं है ॥ -४३-४५ ॥ 

तेज के द्रारा- पूर्णं ज्ञानक्रियारूप । इसी लिये कहा गया--विकल्प से रहित 
चित्त वाले = संविद्‌ अद्रैतमात्र मेँ लीन । विकल्पयुक्त चित्त वाला- संविद्‌ अग्रै के 
असिद्ध होने के कारण । आज ही = शरीर के रहने पर भी । वही वहाँ कहा 
गया-- 

“सिद्ध मुनि लोग तथा वीरसंजञा वाले देवता समस्त चराचर को इस शिव को 
तेज से व्याप्त मानते है । पृथिवी पर विकल्परहित चित्त वाले मनुष्य भी (वैसा ही) 
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विकल्पक्षोणचित्तस्तु आत्मानं शिवमव्ययम्‌ । 
पश्यते भावशुद्ध्या यो जीवन्मुक्तो न संशयः ॥॥ 
इति । एवं निर्विकल्पवृत्तीनां जीवतामेव मुक्तिरितरेषां तु देहपातानन्तरमिति 
सिद्धम्‌ ॥ 


ननु जीवत एवे यत्न सिद्धं तन्मृतस्य भविष्यति इत्यत्र किं प्रमाणम्‌ ?-- 
इत्याशङ्ख्याह- 
ससारजीर्णतरुमूलकलापकल्प- 
सङ्कल्पसान्तरतया परमार्थवहवः। 
स्यर्विस्फुलिङ्गकणिका अपि चेत्तदन्ते 
देदीप्यते विमलबोधहुताशराशिः ॥ ४६ ॥ 


संसार एव सर्वो ममायं विभवः' इत्यादिशुद्धविकल्पघुणग्रस्तत्वाज्जीर्णतरुः, 
तस्यावष्टम्भकतया मूलकलापप्राया ये भेदानुप्राणकत्वादशुद्धाः सङ्कल्पास्तैर्व्यवहि- 
तत्वेन साक्षादनभिव्यक्तित्वात्‌ पारमार्थिकस्य बोधहुताशरशेर्विस्फुलिङ्गकणिकाप्राया 
अपि यदि समाधानादिदशासु त्वदावेशलेशा भवेयुः, तदवश्यमथदिहस्यान्ते पुनः 
पुनरभ्यासफृत्कारोत्तेजितः परमार्थवहिरदेदीप्यते देहप्रमातृतादिनिर्वापणपूर्वं परप्रमातृ- 





देखते ह । विकल्प से युक्त चित्त वाला शरीरान्त के बाद शिवत्व को प्राप्त होता 
है जब कि विकल्परहित चित्त वाला जो भावशुद्धि के कारण अपने को अव्यय शिव 
के रूप मे देखता है वह जीवन्मुक्त है (इसमे) सन्देह नहीं ।'' 

इस प्रकार यह सिद्ध हुआ कि निर्विकल्पक वृत्ति वालों की जीवित रहते हये 
क्ति होती है अन्य लोगों की देहपात के बाद्‌ ॥ ४३-४५ ॥ 


प्रश्न--जो जीवित रहने वाले को प्राप्त नहीं हुआ वह मृत को प्राप्त हो 
जायगा--इसमे क्या प्रमाण ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


संसाररूपी जीर्णं वृक्ष के मूलस्वरूप जो (अशुद्ध) सङ्कल्प उनके द्वारा 
व्यवहित होने के कारण यदि परमार्थ चिदग्नि की एक छोटी चिनगारी भी 
(वर्तमान) है तो देहान्त होने पर विमलबोध की अग्निराशि प्रज्वलित हो 
उठती है ॥ ४६ ॥ 


संसार ही "यह सब मेरा विस्तार है इत्यादि शुद्ध विकल्प रूपी घुन से ग्रस्त 
होने के कारण जीर्ण वृक्ष है । उसके अवष्टम्भक (खड़ा रखने वारे) के रूपमे जो 
भेद का अनुप्राणक होने के कारण अशुद्ध सङ्कल्प उनके द्वारा व्यवहित होने के 
कारण साक्षात्‌ अभिव्यक्त न होने से पारमार्थिक बोधाग्निसमूह की स्फुलिद्ग- 
कणिका भी, समाधिः आदि दशाओं मे, आपके (= शिव के) अवेशलेश होते है 
तो देहान्त मे पुनः-पुनः अभ्यास के फूत्कार से उत्तेजित परमार्थवहि अवश्य 
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त्वमेवात्यर्थं दीप्ततामियात्‌-- इत्यर्थः ॥ ४६ ॥ 


एतदेव प्रथमार्धेनोपसंहरति- 
इत्थं दीक्षोपक्रमोऽयं दर्शितः शास्त्रसंमतः । 
, ॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
दीक्षोपक्रमप्रकाशनं नाम चतुर्दशमाह्विकम्‌ ॥ ९४ ॥ 
शास्त्रसंमत इति न तु स्वोपनज्ञ एवेति शिवम्‌ ॥ 
अहिततिरोहितिविहतिप्ोन्मोषितस्वात्मपूर्णविज्ञानः । 
अहायाह्विकमेतच्चतुर्दशं जयरथः समाचख्यौ ॥ 


॥ इति श्रामदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते, श्रीजयरथाचार्यकृत- 
विवेकाख्यव्याख्योपेते श्रीतन्त्रालोके दीक्षोपक्रमप्रकाशनं 
नाम चतुर्दशमाहविकम्‌ ॥ ९४ ॥ 
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प्रज्वलित होती है । देहप्रमातृता आदि की समाप्ति के बाद परप्मातृता ही अत्यधिक 
दीप्त होती है ॥ ४६ ॥ 


इसी को पूरवद्धं से समाप्त करते है-- 
इस प्रकार शास्त्रसम्मत यह दीक्षोपक्रम दिखलाया गया ॥ 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन्रालोक 
के चतुर्दश आदिक की डो ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
“ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९४ ॥ 
शास्त्र सम्मत-न कि अपने मन से ॥ ४६- ॥ 


अहितकारी जो तिरोधान उसके विनाश के द्वारा उन्मिषित स्वात्मपूर्ण विज्ञान 
वाले जयरथ ने इस चौदहवें आह्निक की शीघ्र ही व्याख्या की ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्न्रालोक क चतुर्दश आहिक कौ 
“विवेक' नामक व्याख्या की डो ° राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९४ ॥ 


॥ 1 


् 


=> ~ नः = न्त 


# विवेक # 


यः परमेशसपर्यक्रियोपदेशांकुशेन भवकरिणम्‌ । 
कृतवाननतिबलमेतिबलमस्मि नतः फणभृदाभरणम्‌ ॥ 


इदानी नित्यकर्मायात्मकं यजनं निरूपयितुं द्वितीयारधेन प्रतिजानीते-- 
अथैतदुपयोगाय यागस्तावन्निरूप्यते । 
एतदुपयोगायेति एतस्य प्रक्रान्तस्य दीक्षोपक्रमस्य उपयोगाय तत्संपत््र्थम्‌-- 


इत्यर्थः । दीक्षायां हि नित्याद्यात्म यजनमुपक्रमोपयोगित्वादङ्गमेतदानन्तर्येण 
तत्संपत्तेः । यथोक्तम्‌- 


# ज्ञानवती # 


जिन्होने परमेश्वर की सेवा क्रिया एवं उपदेश के अंकुश से अत्यधिक बलशाली 
संसाररूपो हाथी को अतीतबल बाला कर दिया, वह मै सर्पाभूषण वाले (उस 
शङ्कर) को नमस्कार कर रहा हूं । 

अब नित्यकर्माद्यात्मक याग का निरूपण करने के लिये श्लोक के उत्तरार्द्ध से 
प्रतिज्ञा करते है-- 


अब इसके उपयोग के ल्य याग का निरूपण किया जा रहा 
हे ॥ १९- ॥ 
इसके उपयोग के लिये = इस प्रस्तुत दीक्षोपक्रम के उपयोग = प्राप्ति के 


ल्यि । दीक्षा में, नित्य आदि रूप याग उपक्रम का उपयोगी होने के कारण, अङ्ग 
होता है क्योकि इसके बाद ही उस (= दीक्षा) की उपलब्धि होती है । जैसा कि 


कहा गया-- 
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'नित्याहिके समाप्ते तु कु्यन्निमित्तिकं बुधः ।' इति ॥ 


ननु दीक्षेव नाम किंप्रयोजना यदुपक्रमोपयोगायापि अङ्गतया यजनमुच्येत ?-- 
इत्याशङ्खयाह-- 


तत्र दीक्षेव भोगे च मुक्तौ चायात्युपायताम्‌ ॥ ९ ॥ 
स्वयं संस्कारयोगाद्वा तदङ्गं तत्प्रदश््यते । 


स्वयमिति साक्षादनन्यापेक्षत्वेन-- इत्यर्थः । संस्कारयोगादिति ज्ञानाद्यधिकृत- 
त्वापादनात्मनः । तत्र दीक्षा लोकधर्मिणः साधकस्य भोगे, निर्बीजस्य च पुत्रकस्य 
मोक्षे स्वयमुपायः, शिवधर्मिणश्च भोगे, सबीजकस्य च पुत्रकस्य मोक्षे संस्कार- 
योगादुपायः । अनयोर्हि दीक्षया संस्कारे कृते योगज्ञानादावधिकारो जायते येन 
भुक्तिमुक्ती स्याताम्‌ । तदिति एवं भुक्तिमुक्तयुपायत्वाद्धेतोः ॥ 


एतदेव ससंवादं दर्शयति- 


यो यत्राभिलषेद्धोगान्‌ स तत्रैव नियोजितः ॥ २ ॥ 
सिद्धिभाङमन्त्रशक्तत्येति श्रीमत्स्वायभुवे विभुः । 
योग्यतावतो यत्र वासना यस्य तत्र सः ॥३॥ 
योज्यो न च्यवते तस्मादिति श्रीमालिनीमते । 


"विद्वान्‌ नित्य आद्विक कृत्य के समाप्त होने पर नैमित्तिक को करे' ॥ 

प्रश्न-दीक्षा की ही क्या आव्रश्यकता है जिसके उपक्रमोपयोग के लि भी 
अङ्ग के रूपमे याग को कहा जाता ह2--यह शङ्का कर कहते है-- 

दीक्षा ही भोग ओर मोक्ष का उपाय होती है इस कारण स्वयं अथवा 
संस्कार के द्रारा उसका अङ्ग दिखलाया जा रहा हे ॥ -१-२- ॥ 

स्वयं = साक्षात्‌ अनन्यापेक्ष के रूप मे । संस्कारयोग से--ज्ञानाद्यधिकृतत्वा- 
पादनरूप संस्कार । दीक्षा लोकधर्मी साधक के भोग लाभ मे ओर निर्बीज पुत्रक के 
मोक्ष लाभ मे साक्षात्‌ उपाय है तथा शिवधर्मी के भोग ओर सवीज पुत्रक के मोक्ष 
मे संस्कार के द्रारा उपाय है ।, इन दोनों (= शिवधर्मं ओर सबीज पुत्रक) का, 
दीक्षा के द्वारा संस्कार करने पर उनका योग ज्ञान आदि मे अधिकार होता हे 
जिससे भोग ओर मोक्ष होते है । इस कारण = इस प्रकार भोग ओर मोक्ष का 
उपाय होने के कारण ॥ 

इसी को ससंवाद दिखलाते है-- 

परमेश्वर ने श्रीमत्‌ स्वा्य॑भुवशास्त्र मे-- "जो जहाँ भोग की इच्छा करता 
हे वह वहीं नियुक्त किया गया, मन्त्र की शक्ति से सिद्धि को प्राप्त करता 
हे'--एेसा (कहा है) तथा "योग्यता के कारण' जिसकी जहां वासना रहती 
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वदन्भोगाद्युपायत्वं दीक्षायाः प्राह नो गुरुः ॥ ४ ॥ 
्रीमत्सृक्ष्मस्वायम्भुवादाविति गुर्बदन्‌ दीक्षाया भोगाद्युपायत्वं न: प्राह--इति 
समन्वयः । श्रीमालिनीमते इति प्रक्रान्ते । यदुक्तं तत्र 
"योग्यतावशसञ्जाता यस्य॒ यत्रैव वासना । 
स तत्रैव नियोक्तव्यो दीक्षाकाले विचक्षणैः ॥ 
यो यत्र योजितस्तत्व स तस्मान्न निवर्तते ।' (१२।४१) 
इति ॥ ४ ॥ 


एवं भोगे दीक्षायाः स्वयमुपायतामभिधाय मोक्षेऽप्याह-- 
न चाधिकारिता दीक्षां विना योगेऽस्ति शाङ्करे । 
न च योगाधिकारित्वमेकमेवानया भवेत्‌ ॥ ५ ॥ 
अपि मन्राधिकारित्वं मुक्तिश्च शिवदीक्षया । 
इत्यस्मिन्मालिनीवाक्ये साक्षानमोक्षाभ्युपायता ॥ ६ ॥ 
दीक्षायाः कथिता प्राच्यग्रन्थेन पुनरुच्यते । 
पारम्पर्येण सस्कृत्या मोक्षभोगाभ्युपायता ॥ ७ ॥ 


नन्वत्र मुक्तिश्च शिवदीक्षया' इत्यत्तरेणैव ग्रन्थेन दीक्षायाः साक्षान्मोक्षो- 





है वह वहाँ नियुक्त होता है ओर उससे नीचे नही आता एेसा मालिनीविजय 
तन्त्र मे कहा है-एेसा कहते हये हमारे गुरु ने दीक्षा को भोग आदि का 
उपाय कहा हं ॥ -२-४ ॥ 

श्रीमत्‌ सृक््म स्वायम्भुव आदि मे एेसा कहते हये गुरु ने हमसे दीक्षा की 
भरोगा्युपायता को कहा है--एेसा समन्वय (समहाना चाहिये) । श्रीमालिनीमत--जो 
कि प्रस्तुत हैमे । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 

“योग्यता के अनुकूल उत्पन्न जिसकी वासना जहाँ रहती हे दीक्षा के समय 
बुद्धिमान्‌ (गुरु) उसको वहीं नियुक्त करे । जो जिस तत्त्व मे नियोजित होता है वह 
वहां मे नही लोटता'' ॥ ४ ॥ 

भोग मे दीक्षा की साक्षात्‌ उपायता का कथन कर मोक्ष मे भी (उसे) 
कहते है-- 


शाङ्कर योग में दीक्षा के बिना अधिकार नहीं होता । इससे केवल 
योगाधिकार ही नहीं बल्कि मन्त्राधिकार भी होता है । ““शिवदीक्षा से ही 
क्ति मिलती है'' इस मालिनीवाक्य में दीक्षा को साक्षात्‌ मोक्ष का उपाय 
कहा गया है । प्राचीन ग्रन्थ मे परम्परा या संस्कार के द्वारा (दीक्षा को) 
भोग ओर मोक्ष का उपाय कहा जाता है ॥ ५-७ ॥ 
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पायत्वमुक्तम्‌, प्राच्येन पुनर्योगादावधिकारित्वमिति कथमिह एतदविशेषणैव 
उक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- प्राच्येत्यादि । पारम्पर्येणेति दीक्षया हि संस्कारः. ततो 
योगादावधिकारस्ततो योगसिद्धया मुक्तिर्मन््रसिद्धया च भूृक्तिरित्युक्तं॒॑माक्षभागा- 
भ्युपायतेति । तेन केषाञ्चन संस्कारद्रारेण दीक्षा मुक्तो भक्तो च हेतुरित्युक्तं 
स्यात्‌ ॥ ७ ॥ 








न केवलमेतदत्रेवोक्तं यावच्छास्त्रान्तरेष्वपि--इत्याह- 


येषामध्यवसायोऽस्ति न विद्यां प्रत्यशक्तितः। 
सुखोपायमिदं तेषां विधानमुदितं गुरोः ॥ ८ ॥ 
इति श्रीमन्मतङ्गाख्ये युक्ता मोक्षाभ्युपायता । 


येषामज्ञत्वेन असामर्थ्यात्‌ सम्यग्ज्ञानस्वभावां विद्यां प्रति मोक्षोपायताया- 
मध्यवसायो निश्चयो नास्ति तेषामिदं गुरुकर्तृकं क्रियाप्रधानं विधानं सुखोपाय- 
मुदितम्‌, एवमनायासमेवैषां मोक्षः स्यादिति । एतच्छीमन्मतद्गशास्त्रादावपि 
उक्तम्‌ ॥ 


ननु इह पुंसां ज्ञानक्रियावरणकारिदरव्यात्ममलकार्यमज्ञानम्‌, तच्च कारणभूते 
तस्मिन्ननिवर्तिते न निवर्तते पटलाद्यनिवृत्तावन्धानामिव आन्ध्यम्‌ । तद्िनिवर्तने च 


प्रश्न-- यहां "मुक्तिश्च शिवदीक्षया' इस उत्तर ग्रन्थ से दीक्षा को साक्षात्‌ मोक्ष का 
उपाय कहा गया । पूर्वं ग्रन्थ के द्वारा योग आदि में अधिकार कहा गया कत्तु 
यहाँ इसको समानरूप से कंसे कह दिया गया ?--यह शङ्का कर कहते है--णच्य 
इत्यादि । परम्परा से--दीक्षा से संस्कार, उससे योग॒ आदि में अधिकार, इसके 
बाद योग की सिद्धि से मुक्ति ओर मन्त्र कौ सिद्धि से भोग मिलते हें इसलिये कहा | 
गया- मोक्षभोगाभ्युपायता । दीक्षा के संस्कार के द्रारा इससे कुछ लोगों मोक्ष ओर 
भोग का कारण बनती है--एेसा कहना चाहिये ॥ ७ ॥ 

यह केवल यहीं नहीं वरन्‌ दूसरे शास्त्रं मे भी कहा गया-- यह कहते हे-- 

अशक्ति के कारण जिनके (मन में) विद्या के प्रति निश्चय नहीं है उनके 
लिये गुरु का यह विधान सरल उपाय कहा गया है । इस प्रकार मतङ्ग 
नामक शास्त्र में मोक्ष का उपाय बतलाया गया ॥ ८-९- ॥ 

अज्ञ होने के कारण सामर्थ्यं न होने से जिनका सम्यक्‌ ज्ञानस्वभाववाली विद्या 
के प्रति मोक्ष का उपाय होने मेँ निश्चय नहीं है उनके लिये यह गुरुकर्तृत्व 
क्रियाप्रधान विधान वाला सरल उपाय कहा गया है । इस प्रकार बिना परिश्रम के | 
ही इनका मोक्ष हो जाता है । यह मतङ्गशास्त्र आदि मे भी कहा गया रै \, 


प्रश्न-- ज्ञानक्रिया का आवरण करने वाला, द्रव्यस्वरूप, मल का कार्म ही 
पुरुषो का अज्ञान है ओर वह पटल आदि की निवृत्ति न होने पर अन्धों की 
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क्रियैव शक्ता, न ज्ञानं तस्य द्रव्यविनिवर्तने सामर्थ्यदृष्टः । न हि चशुषोर्व्य- 
व्यापारमन्तरेण पटलोऽयमिति ज्ञानादेव तद्विनिवृत्तिः स्यात्‌ । क्रियैव आवरणापगम 
साक्षादुपायो न ज्ञानमित्येतत्कथमुक्तम्‌ ? - इत्याशङ्कय आह-- 


सम्यग््ञानस्वभावा हि विद्या साक्षाद्विमोचिका ॥ ९ ॥ 


इह मतो नाम न किञ्चन द्रव्यम्‌. अपि तु अज्ञानं तच्च ज्ञानादयादव 
निवर्तत॒ इत्युपपादितं प्राग्‌ बहुशः । तत्‌ स्वविरुद्धमज्ञानं विनिवर्तयत्‌ 
मम्य्ञानमेव पुंसां साक्षान्मोक्षहेतुरिति युक्तमुक्तं॑साक्षान्मोचिकां विद्यां प्रति 
अकुशत्छानां क्रिया सुखमुपाय इति ॥ ९ ॥ 


नच एतदस्माभिः स्वोपज्ञमव व्याख्यातम्‌--इत्याह-- 


उक्तं तत्रैव तत्त्वानां कार्यकारणभावतः । 
हेयादेयत्वकथने विद्यापाद इति स्फुटम्‌ ॥ ९० ॥ 


तत्र श्रीमन्मतङ्गशस्त्रे एव॒ विद्यापादे तत्त्वानां कार्यकारणभावमवटम्न्य 
हयापादेयत्वाभिधानप्रस्तावे 


9: ङ न ।' (स्व० ११।१९९) 


____ बब 


अन्धता के समान कारणभूत उस (मल) के न हटने पर नही हटता । ओर उसको 
हटाने मे क्रिया ही समर्थं है ज्ञान नही क्योकि उस (ज्ञान) का द्रव्य को हटाने मे 
मामर्थ्यं नहीं देखा जाता । वद्य व्यापार के बिना "यह पटल है इस ज्ञान मात्र से 
नेत्रो कौ वह (= अन्धता) दूर नही होती । इसलिये आवरण को हटाने" मे क्रिया 
ही साक्षात्‌ उपाय है ज्ञान नही फिर यह कंसे कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते 
हे 

सम्यकाज्ञानस्वभाव वाली विद्या ही साक्षात्‌ मोक्ष देती है ॥ ९ ॥ 


मल कोई द्रव्य नही है बल्कि अज्ञान है ओर वह ज्ञान के उदय से ही 
हटता है यह पहके बहुत बार कहा जा चुका है । तो अपने विरोधी अज्ञान को 
हटाता हभ सम्यक्‌ ज्ञान ही पुरुषों के मोक्ष का साक्षात्‌ कारण है । इसल्यि 
ठीक कहा गया कि साक्षातुमुक्तिदायिनी विद्या के प्रति अकुशलो कौ क्रिया सरल 
उपाय है ॥ ९ ॥ 

इसको हमने अपने मन से ही नही कहा-- यह कहते है- 


वहीं पर विद्यापाद में तत्त्वों का कार्यकारण सम्बन्ध की दृष्टि से 
त्यागोपादान-- कथन स्पष्टरूप से कहा गया है ॥ १० ॥ 


वहां = मतद्गशास््र मे ही विद्यापाद मे तत्वों के, कार्यकारणभाव के आधार पर 
हेयोपादेयत्वकथन के प्रस्ताव मे 
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इत्यादयुक्तन्यायेन इति एतत्‌ सर्व स्फुटं सन्देहविपर्यासरहितत्वाद- 
परिम्लानमुक्तम्‌, किं ग्रन्थविस्तरेण, तत एव॒ अवधार्यम्‌-- इत्यर्थः । यदुक्त 
तत्र- 


“विवेको यत्र तत्वानां कार्यकारणभेदतः । 
यथावदुदितं वस्तु हेयं चैवोपवरण्यते ॥ 


इति उरिश्य 


"पाश्यः पाशयिता पाशास्त्रयमतद्‌व्यवस्थितम्‌ । 
साध्यसाधनभावोक्तया यथा तत््रकटं भवेत्‌ ॥ 
तथा सम्यक्प्रवक्तव्यं तावद्विद्यावधार्यताम्‌ ।' (६।३) 


इत्यादिप्रश्नोत्तरद्रारेण अनेकप्रकारम्‌ ॥ १० ॥ 
ननु यद्येवं विद्येव साक्षान्मोचिका, तत्किं क्रियादिपादत्रयोपात्तेन दीक्षादिना ? 
- इत्याशङ्कयाह-- 
तत्राशक्तास्तु ये तेषां दीक्षाचयसिमाधयः । 





म प्रक्रिया से बट्कर कोई ज्ञान नहीं है ।'' 


इत्यादि उक्त न्याय. से यह. सब स्फुट = सन्देहविपर्यासरहित होने से स्वच्छतया 
कहा गया फिर प्रन्थविस्तार से-क्या लाभ--2 इसे व्ही म ममद्म ठेना चाहिये । 
जंसा कि वहां कहा गया- 


"जहां कार्यकारणभद से तत्त्वो का विवेक हो, वस्तु यथावत्‌ कही गयी हो ओर 
हेय का वर्णन किया जाय उसे व्िद्यापाद जानना चाहिये ॥'" 


एसा नामसङ्कीर्तन कर 


“"पाश्य, पाशयिता ओर पाश ये तीनों व्यवस्थित है । साध्यसाधनसम्बन्ध के 
कथन सेये तीनों जैसे भी प्रकट हों वैसे भली भांति कहना चाहिये । इसे ही 
विद्या - समञ्मना चाहिये ।'' 

इत्यादि प्रश्नोत्तर के द्वारा अनेक प्रकार से (कहा गया) ॥ १० ॥ 


प्रश्न--यदि विद्या ही साक्षात्‌ मोक्षदायिनी है तो क्रिया आदि (= चर्या, योग) 
तीन पाद से प्राप्त -दीक्षा आदि से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है 


जो लोग उस (विद्यार्जन) मे असक्त है उनके लिये दीक्षा चर्या समाधि 
(= योग) (आवश्यक) है ॥ ११- ॥ 


प्रश्न-- 
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"सदाशिवपदं योगाच्चर्यातो वाऽथ दीक्षया । 
प्राप्यते चित्तभेदेन मोक्षो वाऽथ चतुष्टयम्‌ ॥' (मत० २६।६३) 


इत्याद्युक्त्या ज्ञानादेश्चतुष्टयादपि अविशेषेणैव मुक्तिः स्यात्‌, तत्कथं ज्ञानस्य 
तद्रतो वा गुरोरपि सर्वत्रैव उत्तमत्वम्‌ ?--इत्याशङ्गय आह-- 


ते विद्यापूर्वका यस्मात्तस्माज्ज्ान्युत्तमोत्तमः ॥ ९९ ॥ 
विद्यापूर्वका इति-- ज्ञात्वा हि अनुष्ठानं भवेत्‌--इति भावः ॥ ११ ॥ 
ननु इह समनन्तरोक्तयुक्त्या दीक्षामन्तरेण योगज्ञानादावधिकार एव॒ न 


भवेत्‌--इति ज्ञानं दीक्षापूर्वकमिति वक्तव्यं प्रत्युत कथमेतदन्यथोक्तम्‌ 2 
इत्याशङ्गय आह- 


ज्ञानं च शास्त्रात्तेच्चापि श्राव्यो नादीक्षितो यतः। 
अतोऽस्य संस्क्रियामात्रोपयोगो दीक्षया कृतः ॥ ९२ ॥ 


नादक्षितः श्राव्य इति, संस्क्रियामात्रोपयोग इति च । यदुक्तम्‌-- 
“अदीक्षितानां पुरतो नोच्चरेच्छिवपद्धतिम्‌ ।' इति, 








"योग, चर्या, दीक्षा अथवा चित्तभेद (= ज्ञान) से सदाशिवपद = मोक्ष प्राप्त 
किया जाता है अथवा योग आदि चारो मिलकर भी मोक्षप्रदं होते है ।' 

इत्यादि उक्ति के अनुसार ज्ञान आदि चारो से समान रूप से मुक्ति प्राप्त होती 
है तो फिर ज्ञान अथवा उस (ज्ञान) वाठे गुरु की भी सर्वत्र उत्तमता कंसे होती 
है?--यह शङ्का कर कहते है-- 

चकि वे (= ज्ञानी गुरु) विद्यापूर्वक होते हैँ इसलिये ज्ञानी उत्तमोत्तम 
हं ॥ -१९१९ ॥ 

विदयापूर्वक = अर्थात्‌ अनुष्ठान जानकर ही होता है (बिना ज्ञान के नही)-- यह 
भराव है ॥ ११ ॥ 

्रश्न-पर्ोक्त युक्ति से दीक्षा के विना योगं ज्ञान आदि मे अधिकार हौ नही 
होवा इसलिये ज्ञान दीक्षा के बाद होता है-एेसा कहना चाहिये तो यह अन्य 
प्रकार से कैसे कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है- 

ज्ञान तो शस्त्र से होता है चकि दीक्षारहित को वह (ज्ञान) नही देना 
चाहिये इसलिये दीक्षा के द्वारा इस (= शिष्य) का संस्कारमात्र उपयोग 
किया गया ॥ १२ ॥ 


दीक्षारहित को नहीं सुनाना चाहिये, संस्कारमात्र उपयोग (का अर्थ स्पष्ट करते 
है) । जैसा कि कहा गया-- 


"दीक्षारहित के सामने शैवशास्त्र का उच्चारण नहीं करना चाहिये ।' 
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"समयी संस्कृतो ह्येवं वाचनेऽस्यार्हता भवेत्‌ । 
श्रवणेऽध्ययने होमे पृजनादौ तथैव च ॥ 
चर्याध्यानविशुद्धात्मा लभते पदमेश्वरम्‌ ।' (स्व ०तं० ४।७९) 
इति च ॥ १२ ॥ 
ननु अस्य दीक्षया संस्कारमात्रोपयोग एव भवेत्‌--इति कस्मादुक्तं यदयमनया 
योजनिकाबलात्‌ तत्तत्पदमवाप्यासादयेत्‌ ?--इत्याशङ्खय आह-- 


यत्र तत्रास्तु गुरुणा योजितोऽसौ फलं पुनः । 
स्वविज्ञानोचितं याति ज्ञानीत्युक्तं पुरा किल ॥ ९३. ॥ 


स्वविज्ञानोचितमिति अकृतशिवततत्वयोजनिकोऽपि हि समयी तथा तथा 
जञानमभ्यस्यंस्तदेकात्म्यं यायात्‌--इत्याशयः । पुरेति चतुर्थाहिकादौ ॥ १३ ॥ 
तीत्रशक्तिपातपवित्रितस्य पुनस्तत्संस्कारोपयोगोऽपि नास्ति--इत्याह-- 


यस्य त्वीशप्रसादेन दिव्या काचन योग्यता। 
गुरोः शिशोश्च तौ नैव प्रति दीक्षोपयोगिता॥ ९४ ॥ 





तथा 


"समयी (यदि) संस्कारयुक्त होता है तो (शैवशास्त्र के) वाचन, श्रवण, 
अध्ययन, होम ओर पूजन आदि मे उसकी पात्रता होती है । चर्याध्यान से विशुद्ध 
आत्मा वाला वह शिव पद को प्राप्त करता है" ॥ १२ ॥ 


प्रश्न-दीक्षा के द्रारा इसका संस्कार मात्र किया जाता है फिर यह कसे कहा 
गया कि यह इस (= दीक्षा) के द्वारा योजनिका के बल से तत्तत्‌ पद को प्राप्त 
कर (मोक्ष) प्राप्त करता है ?2--यह शङ्का कर कहते है-- 


यह ज्ञानी गुरु के द्वारा जहाँ कहीं भी (अपनी वासना के अनुसार 
जिस किसी लोक या भुवन में) नियोजित किया जाय किन्तु फल तो 
वह अपने विज्ञान के अनुरूप ही प्राप्त करता है--यह पहले कहा जा 
चुका है ॥ १३ ॥ 
अपने विज्ञान के अनुरूप्र-- जिसकी शिवततत्व से योजना नहीं की गयी एेसा 
भी समयी उस-उस प्रकार से ज्ञान का अभ्यास करता हुआ उस (शिव) के साथ 
| तादात्म्य को प्राप्त होता है-- यह आशय पहले = चतुर्थं आहिक आदि मे (स्पष्ट 


[ 


ह) ॥ १३ ॥ 

तीव्र शक्तिपात से पवित्र किये गये के लिये उस संस्कार का उपयोग भी नही 
है-- यह कहते है-- 

परमेश्वर की कृपा से जिस गुरु अथवा शिष्य के अन्दर कोई दिव्य 





~ ३०१ 
ननु एवंविधौ गुरुशिष्यौ प्रति दीक्षाया यद्युपयोगो नास्ति, तत्‌ 
ज्ञानादावनयोरधिकार एव कथङ्कारं स्यात्‌ 2- इत्याशङ्कय आह- 

ज्ञानमेव तदा दीक्षा भ्रीत्रैशिकनिरूपणात्‌ । 
ज्ञानमिति अर्थात्सांसिद्धिकम्‌ । यदुक्तं तत्र-- 

"एवं यो वेत्ति तत्वेन तस्य निर्वाणगामिनी । 

दीक्षा भवत्यसन्दिग्धा तिलाज्याहुतिवर्जिता । (परत्री° २५) 
इत्युपक्रम्य 

"स सिद्धिभाग्भवेन्नित्यं स योगी स च दीक्षितः ।' इति ॥ 
तद्वानेव च सर्वशास्त्रेषु परमुत्तमोऽधिकारीत्युक्तः- इत्याह-- 
सर्वशास्त्रा्थविन्तृत्वमकस्माच्चास्य जायते ॥ ९५ ॥ 


इति श्रीमालिनीनीत्या यः सांसिद्धिक संविदः । 
स उत्तमाधिकारी स्याज्ज्ञानवान्‌ हि गुरुमतः ॥ ९६ ॥ 


सांसिद्धिकसंविद इति स्वतः परवृत्तसत्तर्कः--इत्यर्थः । यदुक्त प्राक्‌-- 





योग्यता आ जाती है उन दोनों के ल्य दीक्षा की कोई उपयोगिता नहीं 
होती ॥ १४ ॥ । 

प्रश्न--यदि इस प्रकार के गुरु ओर शिष्य के लिये दीक्षा का कोई उपयोग 
नहीं है तो इन दोनों का ज्ञान आदि में अधिकार ही कंसे होगा?-यह शङ्का कर 
कहते है-- 

उस समय ज्ञान ही दीक्षा हो जाता है क्योकि परात्रीशिका मे एेसा 
कहा गया हे ॥ १५- ॥ 

ज्ञान = सांसिद्धिक ज्ञान । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 

“जो इस प्रकार यथार्थतः जानता है निःसन्देह उसकी तिरघृत से रहित 
निर्वाणगामिनी दीक्षा होती है ।'' (प्री. २५) 


एेसा प्रारम्भ कर 

““वह नित्य सिद्ध योगी ओर दीक्षित होता है ॥ (पत्री. २६) 

उससे युक्त वही समस्त शस्त्रो मे परम उत्तम अधिकारी कहा गया है--यह 
कहते है-- 

यह अकस्मात्‌ सब शास्त्रों का ज्ञाता हो जाता है । मालिनीविजय के 
सिद्धान्तानुसार जो सांसिद्धिक ज्ञान वाला है वह उत्तम अधिकारी है क्योकि 
ज्ञानवान्‌ ही गुरु माना गया है ॥ -१५-९६ ॥ 






































३०२ श्रातन्त्रालाकः 
"यस्य स्वताऽयं सत्तर्क: सवेत्रेवाधिकारवान्‌ । 
अभिषिक्तः स्वसंवित्तिदवीभिर्दक्षितश्च सः ॥ 
स एव सर्वाचार्याणां मध्ये मुख्यः प्रकीर्तितः ।' (४।४३) 


ट्ति ॥ १६ ॥ 


तच्चास्य ज्ञानं सर्वविषयमागमपृक्तम्‌--इत्याह-- 
आत्मने वा परेभ्यो वा हितार्थी चेतयेदिदम्‌ । 
इत्युक्त्या मालिनीशास्त्रे तत्सर्व प्रकटीकृतम्‌ ॥ १७ ॥ 
इत्युक्तयेति । यदुक्तं तत्र-- 
"एतत्सर्व परिज्ञेयं योगिना हितमिच्छता । 
आत्मनो ` वा परेषां वा नान्यथा तदवाप्यते ॥' इति । 
तदिति सांसिद्धिकं ज्ञानम्‌ । सर्वमिति समस्तविद्यादिपादचतुष्टय- विषयम्‌-- 
इत्यर्थः । यदस्य तावदात्मनि ज्ञानमेवोपयुक्तमित्युक्तप्रायम्‌ । परे पुनर्विचित्रा इति 
तदाशयभेदमधिकृत्य क्रियादि सर्वमेव अपेक्षते येन अस्य तदनुग्रहः सिद्ध्येत्‌ । 
यदभिप्रायेणैव 
'विद्यापादार्थकुरशलः क्रियापादधृतक्रमः। 
योगपादकृताभ्यासश्वर्यापादानुवर्तकः ॥ 


सांसिद्धिक ज्ञान वाला = स्वतःप्वृत्त सत्तर्क (= शुद्धविद्या) वाला । जमा क्रि 
पहले कहा गया-- यस्य... परकीर्तितः'" ॥ १६ ॥ 


उसका यह ज्ञान सर्वविषयक होता हे-एेसा आगमो मे कहा गया-- यह कहत 
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अपने ल्यि या दूसरों के लिये हित चाहने वाला इसका ज्ञान 
करे । इस कथन के द्वारा मालिनीविजय तन्त्र में वह सब प्रकट किया गया 
है ॥ १७ ॥ 

इस कथन के द्रारा-जैसा कि वहां कहा गया-- 

"अपना अथवा दूसरों का हित चाहने वाले योगी के द्वारा इस सब का ज्ञान 
करना चाहिये । दूसरे प्रकार से वह नहीं प्राप्त होता ॥' 

वह = सांसिद्धिक ज्ञान । सब = समस्त विद्या आदि (= चर्या, योग, क्रिया) 
चारों पादों वाला 1 इसके लिये अपने विषय में ज्ञान ही उपयुक्त है--यह कहा 
गया । दूसरे लोग विचित्र होते है इसलिये उनके आशयभेद के अधार पर क्रिया 
आदिं सब की अपेक्षा की जाती है जिससे इसके (= दीक्ष्थ के) ऊपर उसका (= 
गुरु का) अनुग्रह हो जाय । जिस अभिप्राय से-- 





= 
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गुरुर्दकषां प्रकुर्वीत... । 
इत्यादि अन्यत्र उक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 


ननु परे विचित्रा इत्यत्र किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 


ज्ञानयोग्यास्तथा केचिच्चययोग्यास्तथापरे । 

दीक्षायोग्या योगयोग्या इति श्रीकैरणे विधौ ॥ ९८ ॥ 
यदुक्त तत्र- 

"ये यथा संस्थितास्तार्य तथैवेशः प्रसादकृत्‌ । 

केचिच्चात्र क्रियायोग्यास्तषां मुक्तिस्तथैव सा ॥ 

ज्ञानयोग्यास्तथा चान्ये चर्यायोग्यास्तथापरे । 

एवं येषां यथा प्रोक्तो मोक्षस्तेनैव तस्य तु ॥' इति ॥ १८ ॥ 
एवमिटमियता सिद्धम्‌-इत्याह- 


तत्रोक्तलक्चषणः कर्मयोगज्ञानविशारदः । 
उत्तरोत्तरताभूम्युत्कृष्टो गुरुरुदीरितः ॥ ९९ ॥ 


"'विद्यापाद के अर्थज्ञान मे कुशल क्रियापाद मे क्रम को धारण करने वाखा, 
योगपाद मे अभ्यास करनेवाला तथा चर्यापाद का अनुगमन करने वाता गुरु दीक्षा 
करे ॥' 

त्यादि अन्यत्र कहा गया है ॥ १७ ॥ 

प्रश्न--दूसरे छोग विचित्र होते है इसमे क्या प्रमाण है ?-यह शङ्का कर कहते 


दर 
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कुछ लोग ज्ञानयोग्य होते हैँ तथा दूसरे लोग चर्या के योग्य होते हे । 
अन्य लोग दीक्षाके योग्य ओौर कुछ योग के योग्य होते हे-एेसा किरण 
संहिता मे कहा गया है ॥ १८ ॥ 

जेसा कि वर्हां कहा गया- 

""हे गरुड ! जो (साधक) जिस प्रकार स्थित रहते है (उनके लिय) ईश्वर वेसा 
ही प्रसाद (= शक्तिपात) करनेवाला होता है. । कुछ लोग यहाँ क्रिया के योग्य होते 
हे उनकी वह मुक्ति वैसी ही होती है । कुछ लोग ज्ञान के योग्य दूसरे चर्या. के 
योग्य होते है । इस प्रकार जिसका जिस प्रकार का मोक्ष कहा गया उसका उसी 
(ज्ञान आदि) के द्रारा होता है'' ॥ १८ ॥ 

इतने से यह सिद्ध हआ कि- 


इनमें से उक्त लक्षण वाला क्रिया योग ओर ज्ञान मे विशारद गुरु 
उत्तरोत्तर उत्कृष्ट कहा गया हे ॥ १९ ॥ 








ऋषि 


३०४ श्रीतन्त्रालोकः 
तदुक्तम्‌-- 
"गरीयान्कर्मिणो योगी स च ज्ञानवतः शिशुः । 
इति ॥ १९.॥ 





स एव च परं दीक्षाकर्मण्यधिकृतः- इत्याह-- 
स॒ च प्रागुक्तशक्तत्यन्यतमपातपवित्रितम्‌ । 
परीक्ष्य पृष्ट्वा वा शिष्यं दीक्षाकर्म समाचरेत्‌ ॥ २० ॥ 
वा विकल्पे । परीक्षया ह्यस्य बुभक्षुता मुमुक्षुता वा साक्षात्त लक्षितेति 
किमसि बुभृधूर्मुमु्ुरवेति तं गुरुः पृच्छेदित्यधिकृत्य दीक्षाकर्मं कुर्यात्‌ ॥ २० ॥ 
इह 
"दीक्षा स्वतन््रेऽभिहिता........ ' 


इति दृशा श्रीस्वच्छन्दशास्त्र एव प्राधान्येन दीक्षाया लक्षणमुक्तम्‌, तद्रयमपि 
सर्वतस्तदर्थोपस्कृतत्वेनैव अत्र॒ तामभिदध्म इति कटाक्षयितुं प्रमुख एव तत्‌ 
संवादयति-- 


उक्तं स्वच्छन्दशास्त्रे च शिष्यं पृच्छेहुरुः स्वयम्‌ । 
फलं भ्रार्थयसे यादक्तादृक्साधनमारभे ॥ २९ ॥ 





वही कहा गया-- 

“क्रियावान्‌ की अपेक्षा योगी श्रेष्ठ होता है ओर वह ज्ञानी की (तुलना मे) 
शिशु हैः" ॥ १९ ॥ 

ओर वही (ज्ञानी) सबसे बढ़कर दीक्षाकर्म मे अधिकारी है--यह कहते हे-- 

ओर बह पूर्वोक्त शक्ति के किसी भी पात से पवित्र किये गये शिष्य से 
पृक्छकर या (उसकी) परीक्षा लेकर दीक्षा करे \॥ २० ॥ 

नवा का प्रयोग विकल्प अर्थम है । परीक्षा केद्वारा शिष्य की भोगेच्छा या 
मोक्षेच्छा साक्षात्‌ लक्षित नही होती । इसलिये “भोगेच्छुं हो या मोक्षच्छु ?'--इस 
प्रकार गुरु उससे पृषे । इस प्रकार अधिकारपूर्वक दीक्षाकर्म करे ॥ २० ॥ 

“दीक्षा स्वतन्त्र (= स्वच्छन्दतन्त्र) मे कही गयी है.........-.. ‰.॥ 

इस दृष्टि से स्वच्छन्द शास्त्र मे ही मुख्य रूप से दीक्षा का लक्षण कहा गया 
है तो हम भी सब प्रकार से उस अर्थ के परिशिष्ट के रूप मे यहां उसका कथन 
कर रहे है- यह सङ्केतित करने के लियि प्रारम्भ से ही उसे बतलाते है 

स्वच्छन्द तन्त्र मे कहा भी गया है--गुरु स्वयं शिष्य से पृचे "जैसा 
फल (तुम) चाहते हो वैसे साधन को हम आरम्भ करः क्योकि मन्त्र से 
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वासनाभेदतः साध्यप्राप्पिर्मन््नप्रचोदिता । 


यादृगिति | भुक्तिरूपम्‌ मुक्तिरूपम्‌ वा । साधनं दीक्षाविधिम्‌ । वासना | 
शिष्याणां वुभृक्र्मुमकषुर्वा अस्मीति, गुरोश्च एवंविधामेव दीक्षामस्मै करोमीति | 
चेतसिकोऽनुसन्धानविशेषः । साध्यं भक्तिमुक्तिर्वा ॥ | 





ननु मन्त्रादिभेदादपि तद्धेदोऽस्तु ?-- इत्याशङ्कय आह- 
मन्त्नमुद्राध्वद्रव्याणां होमे साधारणा स्थितिः ॥ २२ ॥ 
वासनाभेदतो भिन्नं शिष्याणां च गुरोः फलम्‌ । 
न हि मन्त्रादीनां भृक्तो मुक्तौ वा कश्चिदतिशयः-- इत्याशयः ॥ 
अत॒ एव च शिष्याणां भेदः-इत्याह- 
साधको द्विविधः शैवधर्मा लोकोज्ज्ितस्थितिः ॥ २३ ॥ | 
लोकधर्मी फलाकांक्षी शुभस्थश्चाशुभोज्ड्ितः । | 
द्विधा मुमुक्ुर्नर्बजः समयादिविवर्जितः ॥ २४ ॥ | 
बालबालिशवृद्धस्त्रीभोगभुग्व्याधितादिकः । 
| 
| 
। 





प्ररित साध्य की प्राप्ति वासनाभेद से होती है ॥ २१-२२- ॥ 

जसा = भोगरूप या मोक्षरूप । साधन = दीक्षाविधि । शिष्य की वासना- “यै 
भगच्छु या मोक्ष्षु हू एेसी तथा गुरु की इसकी इस प्रकार की दीक्षा करू" 
एसा मानसिक अनुसन्धानविशेष । साध्य = भोग अथवा मोक्ष ॥ 

प्रशन-- मन्त्र आदि के भेद से भी इसका भेद हो जाय ?-- यह शङ्का कर वहते 

होम मे मन्त्र, मुद्रा, अध्वा ओर द्रव्य की स्थिति समान होती है । 
शिष्य ओर गुरु को वासना के भेद के कारण भितन्न-भिन्न फल प्राप्त 
होता है ॥ -२२-२३- ॥ 


मन्त्र आदि का भोग ओर मोक्ष के विषय मे कोई अतिशय नही है-- यह 
आशय हे ॥ 


ओर इसीलिये शिष्यो का भेद होता है-- यह कहते है 


साधक (= शिष्य) दो प्रकार का होता है शैवधर्मा जो कि संसार में 
अपनी स्थिति का त्याग किये हैँ तथा लोकधर्मी जो कि (कर्मो का) फल 
चाहता है । वह शुभ की प्राप्ति चाहता है ओर अशुभ से रहित होना 
चाहता हे । मुमुक्षु भी दो प्रकार का होता है निर्बीज जो कि समय आदि से | 
गित होता हे । (उस कोटि में) बालक, मूर्ख, वृद्ध, स्त्री, भोगी ओर रोगी | 


२० त. च, 





अ अअ | 
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अन्यः सबीजो यस्येत्थं दीक्षोक्ता शिवशासने ॥ २५ ॥ 
विद्वद्‌द्रन्रसहानां -तु सबीजा समयात्मिका । 
दीक्षानुग्राहिका पाल्या विशेषसमयास्तु तैः ॥ २६ ॥ 
तत्र बुभुक्षुः साधकः । सं च द्विविधः शिवधर्म लोकधर्मी च । मुमुक्षुः 
पत्रकः । स ॒च द्विविधो निर्बीजः, सबीजश्च । सबीज एव कृताभिषेक आचार्यः 
--इति विभागः । समयित्वं पुनरेतत्पदप्राप्तियोग्यतापात्रमिति नासौ पृथगिह । 
उक्तः । यथोक्तम्‌- । 
क, 0. समयी राजपुत्रवत्‌ ।' इति । 


समयादिविवर्जित इति बालादीनां तत्परिपालनासामर्ध्यात्‌ । समयात्मिकेति 
विद्रदादीनां तत्परिपालने सामर्थ्यात्‌ । अत एव उक्तं तैस्तु विशेषसमयाः पाल्या 
इति । तदुक्तं तत्र 
"साधका द्विविधास्तत्र शिवधर्म्येकतः स्थितः । 
शिवमन्त्रविशुद्धाध्वा साध्यमन्त्रनियोजितः ॥ 
ज्ञानवांश्चाभिषिक्तश्च मन्त्राराधनतत्परः । 
त्रिविधायास्तु सिद्धेरवै सोऽत्रर्हः शिवसाधकः ॥ 








आदि (आते है) । दूसरा सबीज जिसको शिवशास्त्र के अनुसार इस प्रकार 
की दीक्षा दी गयी हो । विद्वान्‌ एवं द्रन्दरसह (= शीतोष्ण द्रन्द्र॒ को सहने 
वाले) लोगों की सबीज समयात्मिका दीक्षा होती है इसलिये यह 
अनुग्राहिका है । उन (= विद्रदद्न्द्रसह) लोगों के द्वारा विशेष समयो का | 
पाटन किया जाना चाहिये ॥ -२३-२६ ॥ | 

बुभुक्षु = साधक । वह दो प्रकार का होता है--शिवधर्मी ओर लोकधर्मी । 
मुमुक्षु = पुत्रक । वह भी दो प्रकार का होता है-एेसा विभाग है । समयित्व = 
इस पद की प्राप्ति की योग्यता का पात्र । इसलिये इसे अलग नही कहा गया । । 
जैसा कि कहा गया- 

""...समयी राजपुत्र की भांति होता है ।'" 

समय आदि से रहित- क्योकि बालक आदि उसके पालन का सामर्थ्य नही 
रखते । समयात्मिका-- क्योकि विद्वान्‌ आदि उसके पालन मे समर्थं होते है । 
इसीलिये कहा गया कि “उनके द्वारा विशेष नियमों का पालन किया जाना चाहिये । 
वही वहाँ कहा गया-- 

“साधक दो प्रकार का कहा गया है । उनमें से शिवधममीं एक ओर स्थित है। 
यह शिव के मन्त्रो द्वारा विशुद्ध अध्वा वाला साध्य मन्त्रो मे लगाया गया होता है । 
ज्ञानवान्‌, अभिषेकयुक्त, मन्त्रो की आराधना मेँ तत्पर, तीन प्रकार की सिद्धि 








= 9 ~ ^~ । 
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द्रितीयो लोकमार्गस्थ इष्टपूर्तविधौ रतः 
कर्मकृत्फलमाकाडक्षज्शुभैकस्थोऽशुभोज्ितः 
तस्य कार्य सदा मन््रेरशुभांशविनाशनम्‌ ।' (४।८६) इति, 
'मुमृक्ुदरिविधः प्रोक्तो निर्बीजो बीजवान्पुनः 
बाटबालिशवृद्धस्त्रीभोगभुग्व्याधितात्मनाम्‌ ॥ 
तेषां निर्बीजिका दीक्षा समयादिविवर्जिता 
विद्रदूद्रनद्रसहानां तु सबीजा कीर्तिता प्रिये ॥ 
दीक्षानुग्राहिका तेषां समयाचारसंयुता । 
विशेषसमयाचारा मन्त्राख्ये ये प्रकीर्तिताः ॥ 
तेऽत्र पाल्याः प्रयत्नेन मोक्षसिद्धिमभीप्सता । 
सबीजा सा तु विज्ञेया पुत्रकाचार्ययोः स्थिता ॥' 
(स्व० ४।९०) इति च ॥ २६ ॥ 
ननु एषां दीक्षया कि कार्यम्‌ 2 सा च कस्य कीदृशी ?-इत्याशङ्कय 
आह-- 


अभावं भावयेत्सम्यक्कर्मणां प्राच्यभाविनाम्‌। 
मुमुक्षोर्निरपेक्षस्य प्रारब्ध्रेकं न॒ शोधयेत्‌ ॥ २७ ॥ 
साधकस्य तु भूत्यर्थमित्थमेव विशोधयेत्‌ । 
| ` यनि 


(कायिक, वाचिक, मानसिक अथवा दैहिक, भौतिक अथवा भूर्भुवः स्वर्लोक की 
सिद्धि) के योग्य वह यहाँ शिव (धर्मा) साधक होता है । दूसरा लोकमार्ग में स्थित 
होता है । वह इष्टं पूर्तं कार्यो मे लगा हुआ, कर्म करने वाला, फलाकाङ्क्षी, 
शुभयुक्त, अशुभ से रहित होता है । सर्वदा मन्त्रों के द्वारा अशुभ अंश का विनाश 
करना उसका कार्य होता है ।' (स्व.तं. ४।८४-८६) तथा 


“मुमुक्षु दो प्रकार का कहा गया है-निर्बाज ओर बीजवान्‌ । बाल, मूर्खं, 
वद्ध, स्त्री, भोगासक्त, रोगी-इनकी समय आदि से रहित निर्बज दीक्षा होती है । ह 
प्रिये ! विद्रान्‌ ओर द्रनद्रसह लोगों की सबीज (दीक्षा) कही. गयी है । उनकी (यह) 
अनुग्राहिका दीक्षा समयाचार से युक्त होती है । मन्त्र नामक (प्रकरण) मे जो विशेष 
समयाचार कहे गये है, मोक्ष को चाहने वाले के द्वारा उनका यहाँ प्रयत्नपूर्वक 
पालन होना चाहिये । जो पुत्रक ओर आचार्य में स्थित है उसे सबीज दीक्षा 
समड्मना चाहिये'' ॥ २६ ॥ (स्व.तं. ४।८७-९०) 


प्रश्न- दीक्षा के द्वारा इनका क्या करना चाहिये ओर वह (दीक्षा) किसकी 
कंसी होनी चाहिये ?- यह शङ्का कर कहते है- 


(आचार्य) मुमुक्षु ओर निरपेक्ष (शिष्य) के प्राचीन ओर भावी कर्मो का 
सम्यक्‌ अभाव उत्पन्न करे किन्तु प्रारब्ध कर्मो का शोधन न करे । साधक 
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शिवधर्मिण्यसौ दीक्षा लोकधमपिहारिणी ॥ २८ ॥ 
अधर्मरूपिणामेव न शुभानां तु शोधनम्‌ । 
लोकधर्मिण्यसौ दीक्षा मन्राराधनवर्जिता ॥ २९ ॥ 
प्राच्यभाविनामिति प्राच्यानि दीक्षायाः प्रागिह जन्मान्तरे च उपार्जित'नि, 
भावीनि दीक्षानन्तरमिह करिष्यमाणानि । निरपेकषस्येति साधकवद्धोगौन्मुख्याभावात्‌। 
फटदानान्मुखस्य वर्तमानस्य पुनः का गतिः ?- इत्याशङ्य आह-- प्रार्ध्रकं न 
शोधयेदिति तस्य भोगेनैव अतिवाहनात्‌ । तदुक्तम्‌-- 
व येनेदं तद्धि भोगतः ।' इति । 
साधकस्य च इत्थमेव कर्मशोधनं किन्तु तत्‌ भृत्यर्थम्‌, तस्य॒ हि 
भागोन्मुख्यात्‌ तद्रासनाधिवासितमेव चेतः, अत एव अत्र अनेन वासना- 
भेदात्फलभेद इति प्रतिज्ञातोऽपि अर्थो निर्वाहित: । यदुक्तम्‌-- 
"साधकस्य तु भूत्यर्थ प्रक्र्मेत्थं तु शोधयेत्‌ । 
्क्कर्मगामि चैकस्थं भावयित्वा तु दीक्षयेत्‌ ॥' (४।१४२) 
इति । अत्र च उद्योतकृता यत्‌ इत्थमिति अपास्य एकमिति पटित्वा 
दहारम्भिशुभाशुभकर्ममध्यादेकमशुभमपि अस्य शोधयेदिति व्याख्यातं तदुपक्ष्यम्‌, 
आरब्धकार्यदेहारम्भिकर्मोच्छेदाशक्यत्वस्य प्रागुपपादितत्वात्‌ क्वचिदप्यवमनाम्ना- 





के एेश्चर्य के लिये इस प्रकार शोधन करे । यह शिवधर्मिणी दीक्षा हे जो । 


लोकधर्मं का अपहरण करने वाली है । (जिसमें) शुभकर्मो का नही बल्कि 
अधर्मरूपी (कर्मो) का ही शोधन होता है, मन्त्राराधना से रहित वह 
लोकधर्मिणी दीक्षा हं ॥ २७-२९ ॥ 

प्राचीन ओर भावी = प्राचीन = दीक्षा के पहले पूर्वजन्म या इस जन्म मे 
अर्जित भावी = दीक्षा के बाद इस जन्म मे किये जाने वाले । निपेक्ष- साधक के 


समान भोगोन्मुखता न होने से । फिर फल देने मे तत्पर वर्तमान (कर्मो) की क्या | 


गति होगी ?- यह शङ्का कर कहते है-प्रारब्ध (कर्मो) का शोधन नही करना 
चाहिये क्योकि उनका भोग से ही क्षय होता है । वही कहा गया- 
+; यह प्रारब्ध कर्मं है अतः उसका अन्त भोग से होता हं ।'' 


ओर साधक का इसी प्रकार कर्मशोधन होता है किन्तु वह एश्वर्य के ल्यि। 
क्योकि भोगोन्मुख होने के कारण उसका चित्त उस (भोग) की वासना से वासित 
होता है । इसीलिये यहोँ इस (कथन) से--वासना के भेद से फलभेद होता हे 


इस प्रतिज्ञात अर्थं का भी निर्वाह किया गया । जैसा कि कहा गया--''साधकस्य.. 


क 1 दीक्षयेत्‌ ॥" यहाँ उद्योतकार ने जो "इत्थम्‌" इस पाठ कों हटाकर "एकम्‌, एेसा 
पाट कर 'देहारम्भक शुभाशुभ कर्मो मे से इसका एक = अशुभ भी कर्म, शुध 
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तत्वाच्च । अत एव श्रीमृगेन्द्रायामपि 


एवमेव क्रियायोगाद्धोतिक्यपि परापरा | 
किन्तु देहावियोगार्थ प्रारब्धं कर्म देहिनः ॥ 
शेवसाधनसाध्येन सन्धाय परिपालयेत्‌ । 
सानुबन्धं दहदन्यत्‌........ ॥ 


इत्यादि उक्तं ग्रन्थकृता । ओचित्याच्च अत्र अस्माभिरयं पाटो रक्षितः । तेन 
इत्थमिति वक्ष्यमाणप्रकारेण, स च द्वितीयार्धोक्त इति । लोकधर्मापहारिणीति 
मन्त्राराधनादिपरत्वात्‌ । अधर्मरूपिणामिति प्राक्तनानामागामिनां च, न तु 
देहारम्भिणां 'प्रारवप्रकं न शोधयेत्‌" इत्यस्य सर्वविषयत्वात्‌ । तदुक्तम्‌-- 


प्राक्तनागामिकस्यापि अधर्मक्षयकारिणी ।' इति । 


सद्योनिर्वाणदायां च यद्यपि देहारंभिणामपि कर्मणां शोधकत्वं वक्ष्यते, तथापि 
आसन्नमरणस्यव इयं कार्येति तेषामारब्धकार्याणामत्र न शोधनम्‌, अपि -तु कृत- 
कार्याणां क्षीणप्रायाणामिति तत्रापि एतत्‌ न निर्विषयतां यायात्‌ ॥ २९ ॥ 


एवमतोऽस्य किं स्यात्‌ ?- इत्याशङ्य आह- 
[म 0 
करना चाहिये-एेसी व्याख्या की, वह उपेक्षणीय है । क्योकि प्रारब्ध कर्मो से बने 
देह के आरम्भक कर्मो के उच्छेद की असम्भावना को पहले ही कह दिया गया है 
ओर किसी भी (ग्रन्थ में) एसा नही कहा गया । इसीलिये मृगेन्द्र तन्त्र मे-- 


इस प्रकार क्रियायोग के कारण भौतिकी परा एवं अपरा (दोनों) की 
सामरस्यमयी सिद्धि मिती हे । किन्तु देह से सम्बद्ध रहने के ल्य प्राणी के 
्राव्यकर्म को शेवीसाधना द्वारा साध्य से अनुसन्धान कर, भोगना चाहिये । अन्य 
सानुबन्धं कर्मो का (ज्ञानाग्नि के द्वारा) दाह कर देना चाहिये ॥'' 


इत्यादि ग्रन्थकार ने कहा हे । ओचित्य के कारण हमने यह पाठ माना है । 
इसलिये--इत्थम्‌ = वक्ष्यमाण प्रकार से । ओर वह (वक्ष्यमाण प्रकार) द्वितीयार्धं े 
कहा गया । लोकधर्मापहारिणी मन््राराधन आदि परक होने से । अधर्म रूपी-- 
रक्तन ओर आगामी न कि देहारम्भक । क्योकि, प्रारब्ध का शोधन नही करना 
चाहिये यह (कथनं) सर्वविषयक है । वही कहा गया- 


प्राक्तन ओर अनागमिक अधर्मयुक्तं कर्मो का क्षय करने वाली ।" 


यद्यपि सद्योनिर्वाणदायिनी दीक्षा मे देहारम्भी कर्मो का भी शोधन कहा जायगा 
तो भी आसन्नमृत्यु वाले की ही यह (दीक्षा) होती है । इसलिये उन आरब्ध करमो 
का इस दीक्षा मे शोधन नहीं होता बल्कि कृतकार्य क्षीणप्राय का शोधन होता है । 
इस प्रकार वहां भी यह निर्विषयक नहीं होगा ॥ २९ ॥ 


इससे इस साधक का क्या होगा ?- यह शङ्का कर कहते है 





ययः ओ 


॥ 


३१० श्रीतन्त्रालोकः | 
प्रारब्धदेहभेदे तु भुङ्क्तेऽ सावणिमादिकम्‌ । 
भुक्त वोर्ध्व याति यत्रैष युक्तोऽथ सकलेऽकले ॥ ३० ॥ 
इह असौ यत्र क्वचन 
"यो यत्राभिलषेद्धोगान्‌...... ' 
इत्याध्यक्तनीत्या सकले यथाभिमते भुवनेश्वरदो, अथ च ॒शुभकर्मभोगान्त 
मुमुक्ुरकठे शिवे योजितस्तदेव पदं गच्छेत्‌ । यदुक्तम्‌-- 
'लोकधर्मिणमारोप्य मते भुवनभर्तरि । 
तद्धर्मापादनं कुर्याच्छिवे वा मुक्तिकादिक्षणम्‌ ॥' इति ॥ ३० ॥ 
एवं भागदीक्षां निर्णीय, मोक्षदीक्षामपि निर्णयति- 
समयाचारपाशं तु निर्बीजायां विशोधयेत्‌ । 
दीक्षामात्रेण मुक्तिः स्याद्धक्तया देवे गुरौ सदा ॥ ३१९ ॥ 
सद्योनिर्वाणदा सेयं निर्बीजा येति भण्यते । 
अतीतानागतारब्धपाशत्रयवियोजिका ॥ ३२ ॥ 


दीक्षामात्रेणेति न तु नित्याद्यनुष्ठानेन, तत्र बालादेरसामर्थ्यात्‌, अत एव प्राक्‌ 





प्रारब्ध शरीर का अन्त होने पर यह अणिमा आदि सिद्धयो का भोग 
करता हे । भोग करने के बाद, सकल अथवा अकल मे जर्हा यह नियुक्त 
होता हे, जाता ह ॥ ३० ॥ 

यह जहां कही भी- 

“जो जहाँ भोगों की इच्छा करता है...1'' । 

इत्यादि उक्त नीति के अनुसार सकल = यथाभिमत भुवनेश्वर आदि मे, फिर 
शुभ कर्म (फलों) के भोग के पश्चात्‌ मोक्षच्छुं (वह) अकल = शिव मे युक्त किया 
गया उसी पद कों प्राप्त होता हे । जैसा कि कहा गया है- 

“लोकधर्मी (साधक) को यथेप्सित भुवनेश्वर (के लोक मे) आरोपित कर उसके 


धर्मो की पूर्ति करानी चाहिये अथवा मोक्षार्थी (हो तो उस) को शिव मे युक्त कर 
देना चाहिये'" ॥ ३० ॥ 


इस प्रकार भोग-दीक्षा का निर्णय कर मोक्षदीक्षा का भी निर्णय करते है- 
(आचार्य) निर्बीज दीक्षा मे समयाचार पाश का शोधन करे । देवता (शिव) ओर | 
गुरु में भक्ति के द्वारा केवल दीक्षा से ही मुक्ति हो जाती है । जो (यह) निर्मीज | 
कही जाती है वह अतीत अनागत प्रारब्ध (इन, तीनों पाशो से मुक्ति दिलाती हुई 
तत्काल निर्वाण देती है ॥ ३१-३२ ॥ 


दीक्षामात्र से-न कि नित्य आदि कर्मो के अनुष्ठान से, क्योकि उसमें बाल । 

















(= 4.५. 


समयादिविवर्जितः-- इत्युक्तम्‌ । अस्यां परं देवगुरुभक्तिमात्रमेव आवश्यकसमय 
इति उक्तम्‌-- भक्तया देवे गुराविति । सेयं निर्बाजदीक्षा न केवलं सद्योनिर्वाणदा 
यावदतीतानागतारब्धपाशत्रयवियोजिका सती सद्योनिर्वाणदेति च॒ भण्यते- इति 
संबन्धः ॥ 


उभयरूपयापि अनया किं भवेत्‌ 2-- इत्याशङ्य आह- 


दीक्षावसाने शुद्धस्य देहत्यागे परं पदम्‌ । 
शुद्धस्येति किञ्चित्कालमवस्थितस्य सतो न वा ॥ 
सबीजायां पुनरदेहत्यागेऽपि अयं विशेष--इत्याशङ्खय आह-- 
देहत्यागे सबीजायां कर्माभावाद्विपद्यते ॥ ३३ ॥ 
समयाचारपा्ं तु दीक्षितः पालयेत्सदा । 


इह समयपरिपाटनात्मिकायां सबीजायां दीक्षायां देहत्यागेऽपि समय- 
परिपाटनाख्यं यत्‌ कर्म, तस्य अभावादननुष्ठानाद्विपद्यते कञ्चित्कालम्‌ 


 आज्ञाविलङ्घनादेवि क्रव्यादत्वं शतं समाः ।' 





आदि का सामर्थ्य नही रहता । इसीलिये पहले 'नियम आदि से रहित" एेसा कहा 
गया । इसमे देवता या गुरु मेँ भक्ति ही सबसे बड़ा कर्तव्य है--यह कहा गया 
देवता या गुरु मे भक्ति के द्वारा । वह यह निर्वीज दीक्षा केवल सद्यः निर्वाण देने 
वाली नही बल्कि अतीत अनागत प्रारब्ध तीनों पाशो से वियुक्त करने वाली होती 
हूई सद्योनिर्वाणदा कही जाती है ॥ 

दोनों रूपों वाली इस (दीक्षा) से क्या होता है 2--यह शङ्का कर कहते है-- 


(निर्बीज) दीक्षा के अन्त में शद्ध (साधक) का देहत्याग होने पर उसे 
परम पद प्राप्त होता है ॥ ३३- ॥ 

शुद्ध-- कुछ काल तक जीवित अथवा नहीं ॥ 

सबीज (दीक्षा) मे देहत्याग होने पर भी (क्या) यह वैशिष्टव होता है ? - यह 
शङ्का कर कहते है- 

सबीज (दीक्षा) में देहत्याग होने पर कर्म का अभाव होने के कारण 
(शिष्य) विपत्ति मे पड़ता है । इसलिये दीक्षित को समयाचार रूप पाश 
(= कर्म) का सदा पालन करना चाहिये ॥ -३३-३४- ॥ 

समयपरिपालन वाली सबीज दीक्षा मे देहत्याग होने पर भी समयपरिपालन 


नामक जो कर्म उसका अभाव = अनुष्ठान न, होने से (साधक) कुछ समय तक 
विपत्ति मे पड़ता है । 





व्व 


३१२ श्रीतन्त्रालोकः । 


इत्यादिनीत्या शिवमय्याः स्वसत्तातो भ्रंशित्वा क्रव्यादत्वमियात्‌ । तत्‌ सबीज- 
दीक्षया दीक्षितो निर्बीजदीक्षावदशोधितं समयाचारपाशं पाठयेत्‌ = तदनुष्टानपर 
एव भवत्‌, यथा अयं सदव शिवसत्तापत्यनुप्राणितः स्यात्‌ ॥ 


एवं श्रीस्वच्छन्टशास्त्रप्रक्रियया दीक्षाया दीक्ष्यस्य च तक्वमभिधाय, प्रक्रान्तं 
टीक्नाकर्मसमाचारमेव प्रस्तोति- 





एव पृष्ट्वा परिज्ञाय विचार्य च गुरुः स्वयम्‌ ॥ ३४ ॥ 
उचितां संविधित्सुस्तां वासनां तादृशीं श्रयेत्‌ । 
तदवं गुरुः स्वयमव शिष्यं पृष्ट्वा किं बुभृक्षुरमुमु्षुर्वाऽ सीति, तदुक्तं बुभृकषुतवं 
मुमुक्षुत्वं परिज्ञाय तदव च तीत्रमन्दादिरूपतया विचार्य तामुचितां बुभुक्षवादिरूपां 
याग्यां दक्षां सम्यक्‌ विधातुमिच्छुस्तादृशी तदनुगुणां वासनां श्रयत्‌ येन 
अनयास्तदुचितेव तत्तत्फलसंपत्तिः स्यात्‌ ॥ 


ननु परं प्रति एवं प्रयत्नेन अस्य किं स्यात्‌ ?- इत्याशङ्य आह-- 
आयातशक्तिपातस्य दीक्षां प्रति न दैशिकः ॥ ३५ ॥ 





"ह दवि । आज्ञा का उल्लङ्घन करने से सौ वर्षं तक कच्चा मांस खाने बाली 
यानि म गहना हाता ह । 


इत्यादि नीति से शिवमयी सत्ता से च्युत होकर क्रव्यादत्व को प्राप्त होता है । 
टमलिय सव्राज दीक्षा स दीक्षित (साधक) निर्बीज दीक्षा के समान अशोधित 
समयाचार पाश का पालन करे = उसके अनुष्ठान मेँ तत्पर हो जाय जिससे कि 
यह सदेव शिवसत्तापत्ति से अनुप्राणित हो ॥ 


इस प्रकार स्वच्छन्दतन्त्र की श्रक्रिया के अनुसार दीक्षा ओर दीक्ष्य के तत्त का 
कथन कर प्रस्तुत दीक्षाकर्म के समुचित आचार को कहते है-- 


इस प्रकार पूषछछ कर जान कर ओर विचार कर गुरु स्वयं उचित 
(दीक्षा) का विधान करने की इच्छा वाला हो उस प्रकार की वासना का 
आश्रयण करे ॥ -३४-३५- ॥ 


तो इस प्रकार गुरु स्वयं ही शिष्य से पृछ कर-क्या भोगेच्छ हो या 
मोक्षच्छु 2 उसके द्वारा कहे गये बुभुक्षुत्व या मुमुक्षुत्व को जानकर उसी को तीव्र 
मन्द आदि रूप सं विचार कर उस उचित = बुभुक्षु आदि रूपा योग्यदीक्षा का 
सम्यक्‌ विधान करने की इच्छावाला (वह गुरु) उस प्रकार की = उस (शिष्य की 
इच्छा) के अनुकूल, वासना का आश्रयण करे जिससे इन दोनों को उसके अनरूप 
तत्तत्‌ फल की प्राप्ति हो ॥ 


प्रश्न--दूसरे के लियि इस प्रकार के प्रयत्न से इसको क्या मिलेगा?--यह 
शङ्का कर कहते है- 





£ ३१२ 


अवज्ञां विदधीतेति शंभुनाऽ ऽज्ञा निरूपिता । 
यदुक्तम्‌-- 
'न चावज्ञा क्रियाकाले संसारोद्धरणं प्रति । 
मन््रदीकषात्रतादेशे शिष्यध्रुडः नारकी भवेत्‌ ॥' इति ॥ 
न केवलमनानुगुण्यमत्र अस्य गुरुणा कार्य यावदानुगुण्यमपि-- इत्याह -- 
स्वधनेन दरिद्रस्य कु्यिीक्षां गुरुः स्वयम्‌ ॥ ३६ ॥ 
अपि दूवम्बुभिर्यद्रा दीक्षायै भिक्षते शिशुः । 
यदुक्तम्‌-- 
'स्वधनेनापि कर्तव्या क्षीणवित्ते शिशावपि' ॥ इति ॥ 
ननु गुरुरपि यदि अधन एव स्यात्‌ तदा अनयोः का गतिः ?--इत्युक्तम्‌-- 
अपिदर्वम्बुभिः--इति, यदभिप्रायेणेव तत्र तत्र 
0१. वित्तशाठ्यं न कारयेत्‌ ।' 
इत्यादि उक्तम्‌ । तीत्रशक्तिपातवान्वा भिक्षित्वापि दीक्षार्थं धनमादद्यात्‌-- 
इत्याह-- यदेत्यादि ॥ 
ननु परोपघातं विना धनार्जनं न सिध्येदित्येवंदोषवतो धनस्य कथं नाम 


जिसको शक्तिपात हो गया हे, आचार्य उसकी दीक्षा के प्रति उपेक्षा न 


न = 


करे-एेसी शिव के द्वारा आज्ञा की गयी है ॥ -३५-३६- ॥ 
जैसा कि कहा गया- 


"संसार से शिष्य के उद्धार के प्रति कर्तव्य के समय (गुरु के द्वारा) उपेक्षा 
नही की जानी चाहिये । मन्त्र दीक्षा ओर व्रत (अथवा मन्त्र की दीक्षा के त्रत) के 
आदेश मे शिष्य का द्रोह करने वाला (आचार्य) नरकगामी होता हे'' ॥ 


जैसा कि कहा गया- 

गुरु दरिद्र (शिष्य) की दीक्षा स्वयं अपने धन से करे । अथवा दुर्वा 
ओर जल से । अथवा दीक्षा के लिये शिशु भिक्षाटन करे ॥ -३६-३७- ॥ 

जैसा कि कहा गया-- 

“शिष्य के दसिद्रि होने पर अपने धन से भी दीक्षा करनी चाहिये'" । 


प्रश्न है कि गुरु भी निर्धन हो तो इन दोनों की क्या गति होगी? इसलिये 
कहा गया--अपि दर्वाम्बुभिः । जिस अभिप्राय से. ही जगह-जगह “".......वित्तशाठ्य 
नहीं करना चाहिये ।'' इत्यादि कहा गया है । अथवा तीत्रशक्तिपात वाला शिष्य 
भिक्षा मांग कर भी दीक्षा के लिये धन दे-यह कहते है-- यद्रा... ॥ 
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यागादौ योग्यत्वं स्यात्‌ ?-इत्याशङ्कव आह-- 
भिक्षोपात्तं निजं वाऽथ धनं प्राग्गुरवे शिशुः ॥ ३७ ॥ 
दद्याद्येन विशुद्धं तद्यागयोग्यत्वमश्नुते । 
निजमिति पितृक्रमाद्यागतम्‌ ॥ 


एवमादौ शिष्याणां तत्तद्ेदभित्रतया योग्यतालक्षणमोचित्यं परीक्ष्य, 
स्नानभदादि प्रतिपादयितुं पीटिकाबन्धमारचयति- | 
तत्रादौ शिवतापत्तिस्वातच्यावेश एव यः ॥ ३८ ॥ 
स एव हि गुरुः कार्यस्ततोऽसौ दीक्षणे क्षमः । 
न च एतदशक्यानुष्ठानम्‌--इत्याह-- 


शिवतावेशिता चास्य बहूपाया प्रदर्शिता ॥ ३९ ॥ 
क्रमिका बाह्यरूपा तु स्नानन्यासार्चनादिभिः । 


्रदर्शिता--इति अर्थादक्रमिका, क्रमिका तु दरश्यते--इति शेषः ॥ 


ननु यद्येकस्य स्नानादेः शिवतावेशं प्रति उपायत्वं तत्किमेभर्बहुभिरुप 
० 
प्रश्न--परोपधात के बिना धर्नाजन होता नहीं इस प्रकार दूषित धन याग आदि 


के लिये योग्य कंसे होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

भिक्षा से प्राप्त अथवा अपना (पैत्रिक) धन शिष्य पहले गुरु को 
दे जिससे शुद्ध होता हुआ वह (= धन) याग की योग्यता को प्राप्त 
होता है ॥ -३७-३८- ॥ 

निजी = पिता आदि के क्रम से आया हुआ ॥ 

इस प्रकार पहले तत्तद्‌ भेद से भित्र होने के कारण शिष्यो के योग्यता लक्षण 
वाले ओचित्य की परीक्षा कर, स्नानभेद आदि का प्रतिपादन करने के लिये भूमिका 
रचते है- 

सर्वप्रथम जो रूप शिवतापत्तिस्वातन्त्य के आवेश वाला है उसी को 
गुरु बनाना चाहिये । इसके बाद वह दीक्षा देने मेँ समर्थ है ॥ -३८-३९-॥ 

इसको करना असम्भव नही है--यह कहते है-- 


इसकी (अक्रमिक) शिवतावेशिता अनेक उपायों वाली कही गयी 
है 1 क्रमिक बाह्यरूप वाली तो स्नान, न्यास, अर्चन आदि के द्वारा होती 
है ॥ -३९-४०- ॥ 

प्रदर्शित की गई अर्थात्‌ अक्रमिका । क्रमिका तो दिखलायी जायेगी- यह 
शेष है ॥ 
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दिष्टैः 2--इत्याशङ्कयाह- 
बरह्ीषु तासु तास्वेष क्रियासु शिवतां हदि ॥ ४० ॥ 
संदधद्‌ दृढमभ्येति शिवभावं प्रसन्नधीः । 
शिवीभूतो यद्यदिच्छे्तत्तत्कर्तु समीहते ॥ ४९ ॥ 
शिवाभिमानितोपायो बाह्यो हेतुर्न मोक्षदः । 

ततोऽस्य शिक्तावेश एव दृढोऽभिमानः समीहितसिद्धिप्रदः--इत्याह-- 
शिवोऽयं शिव एवास्मीत्येवमाचार्यशिष्ययोः ॥ ४२ ॥ 
हेतुतद्रत्तया दाढर्याभिमानो मोचको ह्यणोः । 

न च एतत्‌ न्यायत एव सिद्धं यावदागमतोऽपि--इत्याह-- 
नाध्यात्मेन विना बाह्यं नाध्यात्मं बाह्यवर्जितम्‌ ॥ ४३ ॥ 
सिध्येज्ज्ञानक्रियाभ्यां तद्द्वितीयं संप्रकाशते । 
श्रीब्रह्मयामले देव इति तेन न्यरूपयत्‌ ॥ ४४ ॥ 


तद्द्वितीयमिति अध्यात्मलक्षणम्‌ ॥ ४४ ॥ 


ननु भवतु एवं तथापि स्नानं नाम अशुद्धः प्रतिपक्षः सा च 





प्रश्न--यदि एक-एक स्नान आदि शिवतावेश के उपाय है तो इन बहतो के 
उपदेश से क्या लाभ ?- वह शङ्का कर कहते है-- 

यह (साधक) उन-उन अनेक क्रियाओं में शिवता का (अपने) हदय 
मे सन्धान करता हआ दृढरूप में शिवभाव को प्राप्त करता हं । 
(तत्पश्चात्‌) प्रसन्न बुद्धि शिवीभूत वह जो-जो चाहता है वह-वह करने मे 
समर्थ हो जाता है । शिवाभिमान बाह्य उपाय है । यह मोक्ष देने वाला 
साधन नहीं है ॥ -४०-४२- ॥ 

इससे इसका शिवतावेश में ही दृद अभिमान इष्टसिद्धिप्रद है--यह कहते है-- 

"यह शिव है' “मै शिब ही हू" इस, प्रकार आचार्य ओर शिष्य का 
कारणकार्य के रूप में दृढ अभिमान जीव को मोक्ष देता है ॥ -४२-४३-॥ 

यह केवल न्याय से ही नहीं बल्कि आगम से भी सिद्ध है--यह कहते है-- 

अध्यात्म के बिना बाह्य सिद्ध नहीं है ओर अध्यात्म भी बाह्य से रहित 
होकर नहीं सिद्ध होता । ज्ञान ओर क्रिया के द्वारा वह द्वितीय 
प्रकाशित होता है । इसलिये परमेश्वर ने श्रीब्रह्ययामल में एेसा निरूपण 
किया ॥ -४३-४४ ॥ 


वह द्वितीय = अध्यात्मलक्षण ॥ ४४ ॥ 
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शिवाभिमानिताभाजो न भवेदवति किं तेन ?- इत्याशङ्कय आह-- 
श्रीमदानन्दशास्त्र च नाशुद्धिः स्याद्विपश्चितः । 
किन्तु स्नानं सुवस्त्रत्वं तुष्टिसञ्जननं भवेत्‌ ॥ ४५ ॥ 
इति दवो न्यरूपयत्‌--इति प्राच्येन संबन्धः । 
तुष्टिः स्वस्वरूपौन्मुख्येन परानन्दचमत्कारः ॥ 
अत एव स्नायतां यथायथं दहादिप्रमातृतागुणीभावेन निर्यत्नमेव परस्यां 
संविदि समावेशः स्यात्‌--इत्याह-- 


तत्र प्रसिद्धदेहादिमातृनिर्मलताक्रमात्‌ । 
अयत्नतोऽ न्तरन्तः स्यात्रर्मल्यं स्नायतां ततः ॥ ४६ ॥ 


तत इति स्नानात्‌ ॥ ४६ ॥ 
ननु स्नानं नाम जलादिना बाह्येन आसेचनम्‌ कथं च तेन एवं भवेत्‌ ;- 
इत्याशङ्य आह- 
स्नानं च देवदेवस्य यम्मूर्त्यष्टकमुच्यते । 





प्रशन--एेसा हो तो भी स्नान अशुद्धि का विरोधी है ओर वह (= अशुद्धि) 
शिवाभिमानी कौ नही होती फिर उस (स्नान) से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते 
हे 

आनन्दशास्त्र मे परमेश्वर के द्वारा कहा गया है कि विद्रान्‌ की अशुद्धि 
नहीं होती । किन्तु स्नान ओर सुन्दर वस्त्र का होना सन्तोष को उत्पन्न 
करता हं ॥ ४५ ॥ 

एसा देव ने निरूपण किया--इसका पूर्वश्लोक से समन्वय है । तुष्टि = 
स्वस्वरूप की ओर उन्मुख होने से परानन्द चमत्कार ॥ 

इसलिये स्नान करने वालों को क्रमशः देह आदि प्रमातृता के गौण होने से 
बिना प्रयत्न के परासंविद्‌ मे समावेश हो जाता है- यह कहते है-- 

स्नान करने वालों को प्रसिद्ध देह आदि की प्रमातृता की निर्मलता 
के क्रमसे बिना प्रयास के उसके कारण भीतर-भीतर निर्मलता प्राप्त होती 
है ॥ ४६ ॥ 

उसके कारण = स्नान के कारण ॥ ४६ ॥ 

प्रश्न-- स्नान जल आदि के द्वार बाह्यरूप से सिञ्चन होता है फिर उससे 
एेसा कंसे होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

देवाधिदेव की जो (जल आदि) आट मूर्तियां कही जाती ह इस 
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तत्रैवं मन््रदीप्तेऽन्तर्मलदाहे निमज्जनम्‌ ॥ ४७ ॥ 
मलदाहे इति तन्निमित्तम्‌ । अत्र हेतुरमन््रदीप्ते इति, अन्यथा हि गोपाला 
अपि गोरजोऽन्तर्गमागमादि कुर्वते, मत्स्या अपि जलेऽन्तरा वसन्तीत्यविशेषेण 
सर्वेषां स्वरसत एवं स्नानं सिद्धयेत्‌ ॥ ४७ ॥ 


एतदव पृश््यादिक्रमेण निरूपयति-- 


तत्रष्टमन्रहदयो गोरजोऽन्तः पदत्रयम्‌ । 
गत्वागत्य भजेत्स्नानं पार्थिवं धृतिदायकम्‌ ॥ ४८ ॥ 
अस्त्रमन्न्ितमद्धूतमलः पञ्चाङ्गमन्तरितैः । 
जलैर्मुर्धादिपादान्तं क्रमादाक्षालयेत्ततः ॥ ४९ ॥ 
निमज्जेत्साङ्गमूलाख्यं जपन्नातन्मयत्वतः । 
उत्थायाशेषसज्ज्योतिर्देवतागर्भमम्बरे ॥ ५० ॥ 
सूर्य जलेन मालिन्या तर्पयेद्िश्वतर्पकम्‌ । 


इष्टेति यथाभिमतमन्त्रानुसन्धानपरः-- इत्यर्थः । मन्तरितेति सप्तकृत्वः । धृत- 
मल इति अर्थात्‌ संहारक्रमेण । पञ्चेति अस्त्रस्य मटस्नाने नियुक्तत्वात्‌ । 





प्रकार मन्त्र से दीप्त अन्तर्म के दाहक उन मूर्तियो मे निमज्जन ही स्नान 
हें ॥ ४७ ॥ 

मलदाह मे = उस (मलदाह) का कारण । इसमे कारण है-मन्त्र से दीप्त 
होना । अन्यथा ग्बाले भी गोधूलि के अन्दर गमनागमन आदि करते हे । मछरिया 
भी जल के अन्दर रहती है फिर सबको स्वभावतः स्नान सिद्ध हो जाय (किन्तु 
एेसा नही होता)॥ ४७ ॥ 

इसी को पृथिवी आदि के क्रम से बताते है 

उनमें से इष्ट मन्त्र को हदय में धारण करने बाला (साधक) गाय की 
धृकि के भीतर तीन कदम जाकर तथा लौटकर धैर्यं उत्पन्न करने वाला 
पार्थिव स्नान करे । अस्त्र (= एक प्रकार का मन्त्र) से अभिमन्त्रित मृत्तिका 
से मल को धोने वाला मनुष्य पच्चाङ्ग मन्त्र से युक्त जल के द्वारा शिर सं 
लेकर पैर तक क्रम से धोये उसके ब्राद तन्मय होकर अद्भों के सहित 
मृलमन्त्र का जप करते हुए (जल में) डूब जाये (यह. जलस्नान ह) । 
(प्रातः काल) उठकर आकाश में वर्तमान अशेषसद्ज्योति वाले देवता है 
गर्भं मे जिसके एेसे विश्चतर्पक सूर्य का मालिनी (वर्णमाला) के द्वारा तर्पण 
करे (यह सूर्यस्नान है) ॥ ४८-५१- ॥ 

इष्ट = यथाभिमतमन्तर के अनुसन्धान मे तत्पर । अभिमन्त्रित = सात बार । 











३१८ श्रीतन्त्रालोकः 
तदुक्तम्‌-- 
"जलस्नानेऽपि चास्त्रेण मृदं सप्ताभिमन्त्िताम्‌ ।' इति, 
"मलस्नानाय संहारक्रमेणोद्धूलयेत्तनुम्‌ । 
विदयाद्गैः पञ्चभिः पश्चाच्छिरःप्रभृति गुण्टयेत्‌ ॥ 
अभिषेकं प्रकुर्वीत मूलेनैव षडङ्गिना ॥' (मा.वि. ८।६) 
इति च 
मूलं च अत्र परेति गुरवः । ू्धादिपादान्तमिति आदिशब्देन वव्त्रहदगृहयानां 
ग्रहणम्‌; यद्रक्ष्यति-- 
"कवक्त्रहद्गुह्यपदे....-.. “~ ।' (५४) इति । 
जलेन सूर्य तर्पयेदिति तत्संमुखमज्जलिक्षेपेण उपस्थानं कुर्यात्‌--इत्यर्थः । 
अत्र हेतुरशेषसञ्ज्योति्दवतागर्भमिति विश्वतर्पकमिति च ॥ 


विश्चतर्पकत्वमेव प्रपञ्चयति- 


देवान्पतृमुनीनयक्षान्‌ रकषंस्यन्यच्च भौतिकम्‌॥ ५९ ॥ 
सर्व संतर्पयेत्प्राणो वीर्यत्मा स च भास्करः । 


~~ --------- 
मल से रहित अर्थात्‌ संहार क्रम से । पाँच-मल की शुद्धि मे अस्त्र के नियुक्त होने 
से । 

वही कहा गया है-- 

जल स्नान मे भी अस्त्र के द्वारा सात बार अभिमन्व्ित मिदर को ।'' 

“मल से शुद्धि के लिये पांच विद्ाङ्गो के द्वार संहारक्रम से (= पैर से प्रारम्भ 
कर शिर तक) शरीर को उद्धूलित करे । बाद भ शिर आदि को गुण्ठित करे 
ओर छह अङ्गो वाले मूल (मन्त्र) के द्वारा अभिषेक करे ।' 


यहाँ मूल का अर्थं है--परा मन््र-एेसा गुरु (कहते है) । मूर्धा से ठेकर पैर 
तक- यहाँ आदि पद से मुख हदय ओर गुह्य इन्द्रिय का ग्रहण है । जैसा कि 
कहेगे- 

“क (= शिर) वक््रहद्गुह्यपदे" ॥ 

जल से सूर्यं का तर्पण करे = उसके सामने (सजल) अञ्जलिक्षेप के 
द्वारा उपस्थान करे । इसमे कारण है--अशेषसञ्ज्योति देवतागर्भं॑ तथा विश्वतर्पक 
(होना) ॥ 

विश्वतर्पकत्व को विस्तृत करते है 


देवताओं पितरों मुनियों यक्षो राक्षसो एवं अन्य भौतिक (तत्तव) सबको 





[= सिस 
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ततो जपेत्परामेकां प्रागुक्तोच्चारयोगतः ॥ ५२ ॥ 

आ तन्मयत्वसंविन्तर्जलस्नानमिदं मतम्‌ । 

अग््युत्थं भस्म शस्त्रेण जप्त्वा मलनिवर्हणम्‌॥ ५२३ ॥ 

कववत्रहद्गुह्यपदे पञ्चाङ्ैर्भस्म मन्त्रितम्‌ । 

भस्ममुष्टं साङ्गमृलजप्तां मूर्ध्नि क्षिपेत्ततः ॥ ५४ ॥ 

हस्तपादौ जलेनैव प्रक्षाल्याचमनादिकम्‌ । 

तर्पणं जप इत्येवं भस्मस्नानं हि तैजसम्‌ ॥ ५५ ॥ 

गोरजोवत्यनुद्रक्ते वायौ हवादिनि मन्रवाक्‌ । 

गत्यागतिप्रयोगे वा वायव्यं स्नानमाचरेत्‌ ॥ ५६ ॥ 

अमले गगने व्यापिन्येकाग्रीभूतदृष्टिकः । 

स्मरन्मन्नं यदासीत काऽन्या निर्मलता ततः ॥ ५७ ॥ 

यदि वा निर्मलाद्‌ व्योम्नः पतता वारिणा तनुम्‌। 

स्पश्येन्मन्रजपयुद्‌ नाभसं स्नानमीदृशम्‌ ॥ ५८ ॥ 

एवं सोमाकतिजः सु शिवभावेन भावनात्‌ । 

निमज्जन्धौतमालिन्यः क्व वा योग्यो न जायते॥ ५९ ॥ 

आत्मैव परमेशानो निराचारमहाहृदः । 

विश्चं निमज्ज्य तत्रैव तिष्ठेच्छुद्धश्च शोधकः ॥ ६० ॥ 
=: 
तृप्त करता है क्योकि वह सूर्य वीर्यात्मा प्राण है । इसके बाद पूर्वोक्त 
उच्चार के योग से तन्मयता की संवित्ति (= संवित्‌ के , समावेश) पर्यन्त 
एकाक्षर परामन्त्र का जप करे । यह जलस्नान माना गया है । अग्नि से 
उत्पन्न भस्म को शस्त्र से अभिमन्त्रित कर पुनः मलनाशक पाँच अङ्गः से 
अभिमन्त्रित बनाना चाहिये । उस भस्म को क (= मूर्धा) मुख, हदय, 
गुहयप्रदेश तथा पैर मे लगाना चाहिये । तत्पश्चात्‌ अङ्गौ के सहित मूल मनत 
सै अभिमन्त्रित भस्म की मुदरी को शिर पर छिडकना चाहिये । फिर हाथ पैर 
को जल से ही धोकर आचमन आदि तर्पण जप करे यह तैजस भस्मस्नान 
है । गोधूलि से युक्त मन्द प्रसन्न करने वाली वायु में मन्त्र का उच्चारण 
करते हये गमनागमन के द्वारा वायव्यस्तान करना चाहिये । निर्मल व्यापक 
आकाश में एकाग्र दृष्टि होकर मन्त्र का स्मरण करता हुआ जो (साधक) 
वैटठता है उससे बढ़कर दूसरी निर्मलता क्या होगी + अथवा निर्मल 
आकाश से गिरते हये जल से मन्त्र जपते हुये शरीर का स्पर्श कराये । 
यह आकाशीय स्नान है । इसी प्रकार चन्द्रमा, सूर्य ओर अग्नि म शिव- 
भाव की भावना करने से निमज्जित होते हये धुली हयी मलिनता वाला 
(साधक) कहाँ योग्य नहीं होता । आत्मा ही परमेश्वर हे (= एेसा मानता 
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स॒ हि भास्कर एव दवादि सर्वं जन्तुजातं संतर्पयेत्‌, तेन संतर्पितन सर्व | 
तर्पितं भवेत्‌--इत्यर्थः, यद्विशेषानुपादानात्सर्वस्य अयं वीर्यात्मा प्राणः समस्तमिदं | 
विश्वमतदनुप्राणितमेव--इत्यर्थः । चो हेतौ । तत इति सूर्योपस्थानानन्तरम्‌ । 
एकामिति एकाक्षराम्‌ । एतच्च आचमनाधमर्षमार्जनसामान्यन्यासपूर्व कर्तव्यम्‌ । 
यथाक्तम्‌-- 
` आचम्य मार्जनं कुयद्विद्यया भृरिवर्णया । 
न्यासं कृत्वा तु सामान्यमघमर्षं द्वितीयया । 
उपस्थानं च मालिन्या जपेच्चैकाक्षरां पराम्‌ । इति । 
(मा.वि. ८।८) 
अग्नीति शिवाग्निः जप्त्वेति सप्तधा । मन्वितमिति मन्त्रितं कत्वा । 
गारजोवतीति स्पष्टः पाठः । मन्त्रति अस्त्रं परापरा च । तदुक्तम्‌- 


रजसा गोद्युतनैव वायव्यं स्नानमाचरेत्‌ । 
महास्त्रमुच्चरन्गच्छद्भयानयुक्‌ पदसप्तकम्‌ ॥ 
तदव पुनरागच्छदनुस्मृत्य परापराम्‌ ।' इति । 





हआ) निराचार महाहृद वाला (साधक) उसी में विश्च को निमज्जितं कर 
शुद्ध ओर शोधक (रूप में) स्थित होता है ॥ ५१-६० ॥ 


सर्य ही देवता से ठेकर सब जीवसमूह को तृप्त करता है । उसके तर्पित 

हाने से सब तर्पित हो जाता है--यह अर्थ है । विशेष का ग्रहण न करने से ( 
सबके प्रति समान भाव रखने से) यह (= सूर्य) सबका वीर्यात्मा प्राण है अर्थात्‌ 
यह समस्त विश्च इससे अनुप्राणित ही हं । "च" (का प्रयोग) हेतु अर्थ में है । 
उसके बाद = सूर्योपस्थान के बाद । एक = एक अक्षर वाली । इसे आचमन 
अघमर्षण मार्जन ओर सामान्य न्यास के बाद करना चाहिये । जैसा कि कहा 
गया-- 

आचमन कर भूरिवर्णा (= अनेक वर्णो वाली) विद्या के द्वारा मार्जन करना 
चाहिये । फिर सामान्य न्यास कर दूसरी (विद्या) के द्वारा अघमर्षण करना चाहिये 
ओर मालिनी के दारा (सूर्य का) उपस्थान कर परा एकाक्षरा (विद्या) का जप करना 
चाहिये ।'' (मा.वि.तं. ८।८) 


अग्नि = शिवाग्नि ! जप कर-सात बार । मन्त्रित = अभिमन्त्रित कर । 
गोधूलिवाले- यह पाठ स्पष्ट है । मन्त्र-अस्त्र ओर परापरा मन्त्र । वही कहा 
गया-- 

“गो से युक्त धूलि से वायव्य स्नान करना चाहिये । (इसके लिये) ध्यान करते 


हये महा अस्त्र मन्त्र का उच्चारण करते हुये सात कदम जाना चाहिये ओर परापरा 
का स्मरण करते हये उतने ही कदम वापस आना चाहिये ।'' 





६. ३२१ 


निर्मलतेत्यनेन अत्र॒ उपयोग उक्तः । एवमिति- गत्यागतिप्रयोगादिना । 
योग्यः इति-- अधिकारी । महाहदः इति-- स्नानौचित्यादुक्तम्‌ । शोधक इति-- 
परदृगवलोकना अन्यस्यापि ॥ ६० ॥ 


एतदेव अधिकावापेन उपसंहरति- 
इति स्नानाष्टक शुद्धावुत्तरोत्तरमुत्तमम्‌ । 
सर्वत्र पश्चात्तं मन््रमेकभूतमुपाहरेत्‌ ॥ ६१९ ॥ 
सर्वत्रेति स्नानाष्टकेऽपि । तमिति- प्राक्‌ सूर्यादौ न्यस्तम्‌ । एकीभूतमिति 
-स्वात्मना । यथोक्तम्‌- 
'सूयदिर्मन्रमादाय गच्छेदस्त्रमनुस्मरन्‌ ।' इति ॥ ६१ ॥ 
एवं स्नानाष्टकेन अस्य किं स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह- 
धृत्याप्यायमलप्लोषवीर्यव्याप्तिमृजिस्थितीः । 
अभेदं च क्रमादेति स्नानाष्टकपरो मुनिः ॥ ६२ ॥ 
ननु क्षित्यादयो जडाः कथमेवं फलमादध्युः 2 -- इत्याशङ्कय आह- 





निर्मलता-इसके द्रारा यहां उपयोग कहा गया है । इस प्रकार = गमनागमन 
के प्रयोग आदि के द्वारा । योग्य = अधिकारी । महाहद- यह स्नान के ओचित्य 
के कारण कहा गया है । शोधक = दूसरे व्यक्ति को भी शैवी दृष्टि के अतिरिक्त 
दूसरी दृष्टि से देखने से रोकने वाला ॥ ६० ॥ 

इसी का अधिक आवाप के द्रारा उपसंहार करते है- 


ये आठ स्नान शुद्धि के विषय में उत्तरोत्तर उत्कृष्ट है । बाद मेँ रार्जतर 
उस मन्त्र को (अपने से) एक करके ठे आना चाहिये ॥ ६१ ॥ 

सर्वत्र = आढठो (प्रकार के) स्नानों मे । उस = पहले सूर्य आदि के विषय में 
न्यास किये गये । एकीभूत = अपने से । जैसा कि कहा गया-- 

“सूर्य आदि के मन्त्र को लेकर अस्त्र का स्मरण करते हये जाना 
चाहिये'" ॥ ६१ ॥ 

इस प्रकार के आठ स्नान से इस (साधक) का क्या होगा? यह शङ्का कर 
कहते है-- 

आठ स्नान में मुनि धृति, आप्यायन, मलदाह, वीर्य, 
व्यापकता, शुद्धि, स्थिति अभेद को क्रमशः प्राप्त करता है ॥ ६२॥ 


प्रशन- पृथिवी आदि जड़ है फिर वे इस प्रकार का फल कैसे दग? यह 
शङ्का कर कहते है-- 


२१ त. च. 
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एता हानुग्रहात्मानो मूर्तयोऽष्टौ शिवात्मिका: । 
स्वरूपशिवरूपाभ्यां ध्यानात्तत्तत्फलप्रदाः ॥ ६२ ॥ 


स्वरूपेति शिवैकरूपत्वे हि आसामष्टकत्वमेव न भवेत्‌-- इत्यर्थः ॥ ६३ ॥ 





न केवलमेतत्‌ स्नानादेव एवं भवेत्‌, यावदेतदर्चातोऽपि--इत्याह-- 
अनेन विधिना्चयां कन्दाधारादियोजनाम्‌ । । 
कुर्वन्व्याससमासाभ्यां धरादेस्तत्फलं भजेत्‌ ॥ ६४ ॥ । 

अनेन स्वरूपशिवरूपाभ्यां ध्यानाद्यात्मना विधिना धरादेः संक्षेपविस्तराभ्या- 

मर्चानिमित्तं कन्दाधारादौ योजनां कुर्वस्तासां धरादिमूर्तीनां संबन्धि धृत्यादिफलं 
भजेत्‌ = तल्लभते-- इत्यर्थः ॥ ६४ ॥ 





ननु सर्वत्र विना मन्त्रैर्चा न भवेदित्युक्तम्‌ । मनर पराह॑प्रकाशमया इति 
को नाम एषामेवं फठे विशेषः 2- -इत्याशङ्कामागमार्थप्रद्शनेन उपशमयति-- 
तथाहि योगसञ्चारे मन्त्राः स्युरभुवि पार्थिवाः । 
आप्ये आप्या यावदमी शिवे शिवमया इति ॥ ६५ ॥ 


अ ~---~--- 

ये अनुग्रहस्वरूप आठ मूर्तिर्या शिवात्मक है (अतः) अपने (पृथिवी । 
आदि) रूप ओर शिवरूप से ध्यान करने के कारण (ये) तत्तत्‌ फल को 
देती है ॥ ६३ ॥ 

स्वरूप- केवल शिवरूप होने पर ये आठ नहीं होगी ॥ ६३ ॥ 

यह (लाभ) केवल इन (पृथिवी आदि) के स्नान से ही नहीं बल्कि इनके 
अर्चन से भो होता है--यह कहते है 

इस विधि से पृथिवी आदि का विस्तार एवं संक्षेप से पूजन करने में 
कन्द मूलाधार आदि में योजना करने वाला उनसे सम्बद्ध फल को प्राप्त 
करता है ॥ ६४ ॥ 

इस = स्वरूप शिवरूप, के द्वारा ध्यान आदि रूप विधि से पृथिवी आदि का 
सं्ेप (अथवा) विस्तार से अर्चन के लिये कन्द मूलाधार आदि में योजना 
करने वाला, उन = पृथिवी आदि मूर्तियों से सम्बद्ध धृति आदि फल को प्राप्त 
करता है ॥ ६४ ॥ 

प्रश्न सर्वत्र बिना मन्त्रो के पूजा नहीं होती- यह कहा गया है । ओर मर. 
परअहंप्रकाश स्वरूप है फिर. इनके इस प्रकार के फल मे क्या वैशिष्ट्य है ?--इस | 
शङ्का को आगमार्थप्दर्शन के द्वार शान्त करते है- 

योगसञ्चार मे (कहा गया है कि) मन्त्र पृथिवी मे पार्थिव, जल पे 
जलीय (तेज मे तैजस्‌ वायु मे वायवीय...“ ), इसी प्रकार शिव मे | 








। 
। 


= 


1 
॥ 3, 
4४ 


अध्वमध्यावस्थानां च एषां प्रतिनियतफलत्वम्‌--इत्याशयः ॥ ६५ ॥ 
अत्रापि एतत्‌ प्रकारान्तरेण उक्तम्‌--इत्याह-- 


श्रीनिर्म्यादशास्त्रेऽपि तदित्थं सुनिरूपितम्‌ । 
धरादेश्च विशेषोऽस्ति वीरसाधकसंमतः ॥ ६६ ॥ 
रणरेणुर्वीरिजलं वीरभस्म॒ महामरुत्‌ । 
श्मशानारण्यगगनं चन्द्रार्कौ तदुपाहितौ ॥ ६७ ॥ 
आत्मा निर्धूतनिः शोषविकल्पातङ्कसुस्थितः । 
स्नानार्चादावित्युपास्यं वीराणां विग्रहाष्टकम्‌ ॥ ६८ ॥ 
इत्थमिति वक्ष्यमाणेन प्रकारेण, स च धरादेरित्यादिना उक्तः । 
वीरजलं = शिवाम्बु- वीरभस्म श्मशानाग्नयुत्थम्‌ । महामरुत्‌- श्मशानरजोवती 
वात्या ॥ ६८ ॥ 
न केवलमेतदेव स्नानाष्टकं वीराणामुक्तम्‌, यावदन्यत्र नवमं मद्यस्नानमपि-- 
इत्याह-- 
श्रीमत्तरशिरसि प्रोक्तं मद्यशीधुसुरादिना । 
सुस्वादुना प्रसन्नेन तनुना सुसुगन्धिना ॥ ६९ ॥ 





शिवमय होते है ॥ ६५ ॥ 

तात्पर्य यह है कि अध्वा के मध्यः में स्थित ये निश्चित फल देने वाले होते 
है ॥ ६५ ॥ 

यहो भी इसको प्रकारान्तर से कहा गया है- 


श्रीनिर्मयदि शास्त्र मे भी इसका इस प्रकार निरूपण किया गया है-- 
पृथिवी आदि का वीराचारी साधको से सम्मत वैशिष्ए्य है । युद्ध स्थल की 
धृल , मूत्र, श्मशान का भस्म, श्मशान की धूलभरी आंधी, श्मशान ओौर 
जङ्गल का आकाश, उस श्मशान ओर आकाश से उपहित (= अवच्छिन्न) 
चन्द्र॒ ओर सूर्य, समस्त विकल्पों के आतङ्क के नष्ट हो जाने से सुस्थित 
आत्मा ये आठ पदार्थ वीरो (= वीराचारी साधकं) के विग्रहस्नान ओर 
अर्चन में उपास्य है ॥ ६६-६८ ॥ 


इस प्रकार--आगे कही जाने वाली रीति से ओर वह रीति धरादेः इत्यादि कं 
रागा कही गई ह । वीरजल = शिवाम्बु (= स्वमूत्र) वीरभस्म = श्मशान की अग्नि 
से निकली हई राखी । महामरुत्‌ = श्मशान की धूल भरी ओंधी ॥ ६८ ॥ 

वीरो का यह केवल आठ ही स्नान नहीं वरन्‌ नवम्‌ मद्य स्मान भी है- यह 
कहते है-- 

त्िशिरोभैरव में कहा गया है कि कन्दल (= स्वर्णपात्र) आदि मे रखी 
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कन्दलादिगतेनान्तर्बहिः सस्कारपञ्चकम्‌ । 
कृत्वा निरीक्षणं प्रोक्ष्य ताडनाप्यायगुण्ठनम्‌ ॥ ७० ॥ 
मन्त्रचक्रस्य तन्मध्ये पूजां वि्रुटप्रत्पणम्‌ । 
तेनात्पसेकः कलशमुद्रया चाभिषेचनम्‌ ॥ ७९ ॥ 
देवतातर्पणं देहप्राणोभयपथाश्चितम्‌ । 
सर्वतीर्थतपोयज्ञदानादिफलमश्नुते ॥ ७२ ॥ 
मद्यस्नाने साधकेद््रो मुमुक्षुः केवली भवेत्‌ । 


मद्यशीधुसुरदिनेति--मद्यं॑मृद्रीकादिप्रभवमनेकप्रकारं मद्यादिशब्दव्यपदेश्यम्‌, 

शीधुरक्षवः, सुरा॒विभीतकादिकृता, आदिशब्दात्‌ तत््रकाराणां बारुण्यादीनां 
परिग्रहः । यदाहरायुर्वेदविदः-- 

"माद्ीकं मधु विय... ।' इति, 

व शीधुस्त्वक्ुरसेन तु ।' इति, 

"नातितीत्रमदा लघ्वी पथ्या वैभीतकी सुरा ॥' इति, 

"प्रसन्ना वारुणी ज्ञेया परिसुन्मदिरा तथा । 

कादम्बरी घनसुरा तदधो जगलः स्मृतः ॥ इति च । 


यि 
हयी स्वादिष्ट, स्वच्छ, हल्की, सुगन्धित मद्य शीधु सुरा आदि के द्रारा 
अन्दर ओर बाहर पांच संस्कार कर निरीक्षण (कर) प्रोक्षण करने के बाद 
ताडन आप्यायन ओर गुण्ठन (करना चाहिये) । उसके (= अवगुण्ठनके) 
बीच मन्त्रचक्र की पूजा ओर बंद से तर्पण (करना चाहिये) । उससे (उक्त 
संस्कारसंस्कृत सुरा से) आत्मसेक फिर कलशमुद्रा के द्वारा अभिषेक फिर 
देह तथा प्राण दोनों मे देवता का तर्पण करना चाहिये । (एेसा करने 
वाला) समस्त तीर्थ तपस्या यज्ञ दान आदि के फल को प्रप्त करता ह । 
मद्य स्नान में श्रेष्ठ साधक मुमुक्षु केवली हो जाता हं ॥ ६९-७२ ॥ 

मद्य शीधु सुरा आदि के द्रारा-मद्य = अंगूर आदि से बनी अनक प्रकार 
की, शराब आदि शब्द से व्यवहार्य । शीधु = ईख के गुड से बनी शरव । सुग 
= बहेडा आदि से बनी । आदि शब्द से उस प्रकार की वारुणी आदि का ग्रहण 
होता है । जैसा कि आयुर्वेदवेत्ता कहते है-- 

“अंगूर से बनी हयी को मधु नाम से जानना चाहिये ।' 

"ईख के रससे बनी को शीधु ।'' 

“बहेडे से बनी शराब बहुत तेज नही, हल्की ओर गुणकारी होती हं 

“प्रसन्न (= पीने से मन को प्रसन्न करने वाली) शराब को वारुणी तथा 
नीली को मदिरा समद्चना चाहिये । धनसुरा (= ट्ख शराब) कादम्बरी ओर उसमे 
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तनुनेति- लघुना । अन्तर्बहिरिति- तद्रूपत्यर्थः । तेन निरीक्षणमन्तारूपम्‌, 
पेक्षणं तु बहीरूपमिति । तदुक्तं तत्र 
"निरीक्षणं मन्त्रदृशा प्रोक्षणं चार्घवारिणा ॥ 
ताडनं चास्त्रराजेन नेत्रेणाप्यायनं तथा ॥ 
गुण्ठनं कवचेनापि... । इति । 


कलशमुद्रयेति तस्याश्च 
"संहतांगुक्तिकौ पाणी पष्टार्धन्दूदराहितौ । 
सुश्लिष्टमृटावंगुष्ठो कुम्भमुद्रा प्रकीर्तिता ॥' 
अन्यत्र लक्षणम्‌ । उक्तम्‌- च तत्र 
'सिञ्चत्तु विग्रहं तेन बद्धवा मुद्रां तु कालशीम्‌। 
कृत्वाभिषेकं विधिवततर्पयेन्मन््रदेवताः ॥' इति ॥ 
मद्यस्नानमेव च केवलीभावे कस्मात्‌ निमित्तम्‌ 2--इत्याशङ्खय आह-- 


यतः शिवमयं मद्यं॒सर्वे मन्त्राः शिबोद्धवाः ॥ ७३ ॥ 
शिवशक्तयोर्न भेदोऽस्ति शक्तच्युस्थास्तु मरीचयः । 
तासामानन्दजनकं मद्यं शिवमयं ततः ॥ ७४॥ 





निम्न कोटि का शराब जगल कहा गया है ।'' 


तनु = हल्की । अन्तर्बहिः = अन्दर ओर बाहर रूप वाली । इससे 'निरीक्षण 
अन्तःरूप है ओर प्रोक्षण बाह्यरूप यह समङ्लना चाहिये । वही वहां कहा गया- 

''मन्त्ररूपी ओंख से निरीक्षण, अर्घजल से प्रोक्षण, अस््रराज से ताडन, नेत्र से 
आप्यायन तथा कवच से गुण्ठन.......... (करना चाहिये) ।'' 

कलशमुद्रा से- ओर उसका अन्यत्र लक्षण-- 

""दोनों हाथों की उगलिया मिली हों (हाथ का) पिछला भाग अर्धं चन्द्र के 
समान रखा गया हो, दोनों अंगृठे मूल में सटे हों (तो यह) कुम्भमुद्रा कही गयी 
है ।' 

वहां कहा भी गया है- 

कलशमुद्रा (= कुम्भमुद्रा) को बना कर उस (= कलशमुद्रा) से शरीर का 
सिञ्चन करना चाहिये । विधिवत्‌ अभिषेक कर ॒मन्त्रदेवताओं का विधिवत्‌ तर्पण 
करना चाहिये'' ॥ 


केवलीभाव मे मद्यस्नान ही क्यों कारण है ?-- यह शङ्का कर कहते है- 
चकि मद्य शिवमय है; सब मन्त्र शिव से उत्पन्न हैं, शिव ओर शक्ति 
मे भेद नहीं है (मद्य में शक्ति का आधान होता है) ओर किरणें शक्ति से 
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प्रबुद्धे संविदः पूर्णे रूपेऽधिकृतिभाजनम्‌ । 
अधिकृतिभाजनमिति प्रबुद्धपूर्णसंविद्रूपतया केवलीभवेत्‌--इत्यर्थः 





ननु अन्येषामयमाशयः--यत्‌ 
` आदौ स्नानं प्रकुर्वीत सर्वकिल्बिषनाशनम्‌ ।' 
इति फलश्रुतेः स्नानं न॒ यजनाद्गमिति; यदाहुः--'फलवत्संनिधावफलं 
तदङ्गम्‌" इति -अयुक्तमेतत्‌ ?--इत्याह-- 
मन््रध्यानसमाधानभेदात्स्नानं तु यन्न॒ तत्‌ ॥ ७५ ॥ 
युक्तं स्नानं यतो न्यासकर्मादौ योग्यतावहम्‌ । 
अस्य स्नानाष्टकस्यास्ति बाह्यान्तरतया द्विता ॥ ७६ ॥ 


यत्‌ पुनर्मन्रध्यानादरभदमाश्रित्य ततो भित्र न यजनाङ्गं स्नानमित्युच्यते. तत्‌ 
न युक्तम्‌, यतः स्नानम्‌-- 


'स्नातोऽधिकारी भवति दैवे पिव्ये च कर्मणि ।' 


इति दृशा मन्त्रन्यासादावधिकारलक्षणां योग्यतामावहति तदाधानेन यजनो- 
पकारकमेव--इत्यर्थः । न॒ च सर्वात्मनैव अफलमङ्गमिति नियमः `गोदाहनेन 


१6 


उत्पन्न होती ह उनका आनन्दजनकमद्य शिवमय- हं इसलिये संविद्‌ क 
प्रबुद्ध पूर्णरूप मे (वह) अधिकार का पात्र होता है ॥ -७३-७५- ॥ 


| 
अधिकृति का पात्र = प्रबुद्धपूर्णसंविद्‌ रूप से केवली हो जाता हे ॥ 
प्रश्न-- अन्य लोगो का यह आशय है कि- 

“"पहठे समस्त पापों का नाश करने वाला स्नान करना चाहिये ।'' 





इस फलश्रुति से स्नान यज्ञ का अङ्ग नहीं है, जैसा कि कहते है--'*फल्वान्‌ 
की सन्निधि मे उसका अङ्ग निष्फल हो जाता है ।'' यह (कथन) अयुक्त है- गह 
क्रहत हे- 

मन्त्र, ध्यान ओर समाधान (= समाधि) के भेद से जो (अतिग्क्ति) 
स्नान (कहा गया है). वह ठीक स्नान नहीं है क्योकि (युक्त स्नान ) (वह) 
हे जो न्यास कर्म आदि में योग्यता का आधायक हो । यह आट स्नान 
बाह्य ओर आभ्यन्तर रूप से दो प्रकार का है ॥ -७५-७६ ॥ 

जो कि मन्त्र ध्यान आदि के भेद के आधार पर उसस भिन्न स्नान यज्ञ क्रा 
अद्ग नही है--यह कहा जाता है वह ठीक नहीं है क्योकि- 

“स्नान करने वाला (ही) दैव ओर पित्र्य कर्म मे अधिकारी हाता है '' 

इस दृष्टि से स्नान, मन्त्र न्यास आदि मे अधिकारलक्षण वाटी याग्यता का 
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पशुकामस्य प्रणयेत्‌" इति अङ्गस्यापि फलश्रुतिदर्शनादद्भिन्यपि विश्वजिदादौ फला- 
दर्शनात्‌ ॥ ७६ ॥ 


तत्र एतत्‌ बाह्यतया निरूपितमिति आन्तरतयापि अभिधत्ते-- 


आन्तरं तद्यथोरध्वेन्ुधारामृतपरिप्वः । 
यतो रन््रोर्ध्वगाः सार्धमंगुल व्याप्य संस्थिताः ॥ ७७ ॥ 
मूर्तयोऽष्टावपि प्रोक्ताः प्रत्येकं द्वादशान्ततः । 


उर्ध्न्द्रिति-- द्रादशान्तस्थस्य शिवचन्द्रमसः । अत्र हेतुर्यत इत्यादि ॥ 


ननु एतद्युगपदेव स्नानाष्टकं कार्य न वा ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
एषामेकतमं स्नानं कुयद्वित्यादिशशोऽपि वा॥ ७८ ॥ 
एकतममिति देशकालाद्यनुसारम्‌ ॥ ७८ ॥ 


एतदुपसंहत्य अन्यदवतारयति-- 
इति स्नानविधिः प्रोक्तो भैरवेणामलीकृतौ । 


आधान करता है अर्थात्‌ उस (योग्यता) के आधान से यज्ञ का उपकारक ही होता 
है । अङ्ग पूर्ण--रूपेण निष्फल होता है--यह नियम नहीं है । क्योकि ““गोदोहन 
के द्राया पशुकाम को तृप्त करे" यहाँ अङ्ग (= गोदोहन) की भी फलश्रुति देखी 
जाती है तथा अङ्गी विश्वजित आदि मे भी फलश्रुति नही देखी जाती ॥ ७६ ॥ 

वहां यह (स्नान) बाह्य रूप मेँ निरूपित है । अब आन्तरिक रूप मे भी 
कहते है- 

आन्तर (स्नान) जैसे ऊर्ध्व चन्द्र की धारा के अमृत से परिष्टुत होना 
क्योकि पूर्वोक्त आटो मूर्तियां ब्रह्मरन्ध के ऊपर होती हुई डेढ़ अंगुलपर्यन्त 
व्याप्त होकर द्वादशान्त तक स्थित रहती हँ ॥ ७७-७८- ॥ 

उर्धवन्दु = द्रादशान्त में रहने वाले शिवचन्द्र की । इसमे कारण है-- क्योकि,. 
इत्यादि ॥ 

प्रश्न-- यह आट स्नान एक साथ करना चाहिये अथवा नही ?-- यह शङ्का कर 
कहते हे- 

इसमे से कोई एक अथवा दो या तीन भी करना चाहिये ॥ -७८ ॥ 

कोई एक--देश काल आदि के अनुसार ॥ ७८ ॥ 

इसका उपसंहार कर दूसरे का प्रारम्भ करते है-- 


भैरव के द्रारा शुद्धीकरण के विषय में यह स्नानविधि कही गयी । अब 
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स्नानानन्तरकर्तव्यमथेदमुपदिश्यते ॥ ७९ ॥ 
तदव आह- 
भावं प्रसन्नमालोच्य ब्रजेद्यागगृहं ततः । 


ननु यागवेश्मैव कुत्र कार्यम्‌--इत्याशङ्कं गर्भीकृत्य अनुजोदे शोदिष्ठं स्थान- 
कल्पनाख्यं प्रमेयमवतारयति-- 


पर्वताग्रनदीतीरैकलिङ्गादि यदुच्यते ॥ ८० ॥ 

तद्वाह्यमिह तत्सिद्धिविशेषाय न मुक्तये । 

आभ्यन्तरं नगाग्रादि देहान्तः प्राणयोजनम्‌ ॥ ८९ ॥ 
साधकानामुपायः स्यात्सि्धये न तु मुक्तये । 

पीठस्थानं सदा यागयोग्यं शास्त्रेषु भण्यते ॥ ८२ ॥ । 
तच्च बाह्यान्तराद्रूपाद्रहिर्देहे च सुस्फुटम्‌ । 

यदीति स्थाने इहेति स्पष्टः पाठः । ननु एतत्‌ त्रिविधमेव स्थानमुत 
अन्यदपि 2?-- इत्याशङ्य आह- पीठेत्यादि ॥ 


किमत्र प्रमाणम्‌ 2- इत्याशङ्य आह- 





स्नान क बाद के कर्तव्य को कहते है ॥ ७९ ॥ 

वही कहते है- 

उसके बाद प्रसन्न विचार से यागगृह मे जाना चाहिये ॥ ८०- ॥ 

प्रशन--यागस्थल ही कहां करना चाहिये ?-इस आशङ्का को अन्दर रखकर 
अनुजोदेश मे कथित स्थानकल्पना नामक प्रमेय की अवतारणा कर्ते है 

पर्वत के अग्रभाग (= शिखर पर बना मन्दिर), नदीतीर, एकलिङ्ग 
(= एकान्त स्थान) .आदि जो कहा जाता है वह इस संसार में बाह्य 
विशिष्ट सिद्धयो के ल्विये हे मुक्ति के लिये नहीं । आभ्यन्तर पर्वताग्र 
आदि प्राण को भीतर जोड़ने का नाम है । (यह नग = मृलाधार से 
लकर ऊर्ध्वं द्रादशान्त तक माना गया है) साधको का यह उपाय भी 
सिद्धि क ल्थियि हे म॒क्ति क लिय नही । शस्त्रो मे सदा याग के योग्य 
पीटस्थान कहा गया हे । वह बाह्य ओर आभ्यन्तर भेद से बाहर ओर शरीर 
मप स्पष्ट हे ॥ -८ ०-८३- ॥ 

"यत्‌' के स्थान पर 'इह' पाठ स्पष्ट है । प्रश्न-यह तीन ही प्रकार {= प 
पर्वताग्र, नदीतीर एकलिङ्ग अथवा शरीर के भीतर मृलाधार नासाग्र ओर गुरुचक्र) 
का स्थान है या अन्य भी 2?--यह शङ्का कर कहते है-पीठ आदि ॥ 

इसमे स्या प्रमाण है ?-- यह शडा कर कहते है-- 
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यतः श्रीनैशसञ्चारे परमेशो न्यरूपयत्‌ ॥ ८३ ॥ 
तदेव अर्थद्रारेण आह-- 


तस्येच्छा पीठमाधारो यत्रस्थं सचराचरम्‌ । 
अभ्य तत्कामरूपं स्याद्धिनदुनादद्वयं ततः ॥ ८४ ॥ 
नादपीठं पूर्णगिरिर्दक्षिणे वामतः पुनः । 
पीठमुडयनं बिन्दुर्मुख्यं पीठत्रयं त्विदम्‌ ॥ ८५ ॥ 
ज्ञेयं सङ्कल्पनारूपमर्धपीठमतः परम्‌ । 
शाक्तं कुण्डलिनी वेदकलं च त्रयुपपीठकम्‌ ॥ ८६ ॥ 
देवीकोट्ोज्जयिन्यौ द्वे तथा कुलगिरिः परः । 
लालनं बैन्दवं व्याप्तिरिति संदोहकत्रयम्‌ ॥ ८७ ॥ 
पुण्ड्वर्धनवारेन्द्रे तथैकाग्रमिदं बहिः । 
नवधा कथितं पीठमन्तर्बाह्मक्रमेण तत्‌ ॥ ८८ ॥ 
्षित्राष्टकं क्षेत्रविदो हदम्भोजदलाष्टकम्‌ । 
प्रयागो वरणा पश्चादडृहासो जयन्तिका ॥ ८९ ॥ 
वाराणसी च कालिङ्ख कुलूता लाहुला तथा । 
उपक्षित्राष्टक पराहरहत्पदाग्रदलाष्टकम्‌ ॥ ९० ॥ 
विरजैरुडिका हाला एला पः क्षीरिका पुरी । 
मायाख्या मरुदेशश्च बाह्याभ्यन्तररूपतः ॥ ९९ ॥ 





क्योकि निशाटन में परमेश्वर ने बतलाया ह ॥ -८३ ॥ 
उसी को अर्थं के द्वारा कहते है- 
उस (= परमेश्वर) की इच्छा पीट = आधार है जिसमे कि समस्त 
चराचर स्थित है । वह मुख्य कामरूप है । उसके बाद बिन्दु ओर नाद दां 
(पीट) है । यह नादपीठ दक्षिण मे पूर्णगिरि तथा बा्ये उड्ढडयन पाट ह । 
(इस प्रकार उक्त दो ओर) बिन्दु ये तीन मुख्य पीट ह । इसक बाद 
सङ्कल्परूप अर्धपीट जानना चाहिये । शाक्त कुण्डलिनी ओर चतुःकला 
वाला (ये) तीन. उपपीठ है । देवीकोट उज्जयिनी य दां तथा तासरा 
कृलगिरि; लालन बैन्दव व्याप्ति ये तीन सन्दोहक तथा पण्डवर्धन वारेन्द्र 
ओर एेकाग्र ये नव प्रकार के पीठ आन्तर ओर बाह्य क्रम सं कहं गय ह। 


हदयकमल के आट दल क्षेत्रज्ञ के आठ क्षत्र--प्रयाग वरणा -अट्हास 
जयन्तिका वाराणसी कलिङ्ग कुटूता ओर लाहुल है । हदयकमल के आठ 
दलों का अग्रभाग आठ उपक्षेत्र-विरजा एरुडिका हाला एलापूः क्षीरिका 
राजपुरी मायापुरी ओर मरुभूमि बाह्य आभ्यन्तर रूप स हं । हृदयकमलं क 
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| 
जालन्धरं च नैपालं कष्मीरा गर्गिका हरः ॥ ९२ ॥ 
म्लेच्छदि््रारवृत्तिश्च कुरुक्षेत्रं च खेटकम्‌ । 
द्विपथं द्रयसङ्खट्ात्‌ त्रिपथं त्रयमेलकात्‌ ॥ ९३ ॥ 
चतुष्यथं शक्तिमतो  लयात्त्रैव मन्वते । 
व्यवस्थितम्‌ ॥ ९४ ॥ 
मध्यमं तदुदाहृतम्‌ । 
नाभिकन्दमहानन्दधाम तत्कौलिकत्रयम्‌ ॥ ९५ ॥ 
पर्वताग्र नदीतीरमेकलिङ्गं तदेव च । 
कि वाऽतिबहूना सर्वं संवित्तौ प्राणगं ततः ॥ ९६ ॥ 
ततो देहस्थितं तस्मादेहायतनगो भवेत्‌ । 


न च अस्याः पीठमिति संजञामत्रमित्यक्तमाधार इति यत्रस्थं सचराचरमिति 
च । तदुक्तं तत्र-- 


च 


"तस्येच्छा या स्मृता शक्तिः पीठत्वं समुपागता । 

पीटमाधारभृतं स्यात्त्रस्थं सचराचरम्‌ ॥ 

तेन पीठाभिधानं तु शक्तर्नैमित्तिकं स्मृतम्‌ ।' इति । 
अग्रयमिति मुख्यम्‌, अत एव कामस्य इच्छाव रूपमित्यक्तम्‌ । तत इति 


दलो की सन्धि्याँ आठ उप सन्दोहक-- जालन्धर नेपाल कश्मीर गर्गिका 
हर म्लच्छदिग्द्रारवृत्ति, कुरुक्षेत्र ओर खेटक टं । (विद्वान्‌ लोग) दो का 


[न 


सङ्घ होने से द्विपथ ओर तीन करा मेल होनेसे त्रिपथ तथा शक्तिमान्‌ का 
लय होने से वहीं पर चतुष्पथ मानते है । यह (द्वत्र चतुष्पथ) शरीर मे 
नाशान्त (= शक्त्यन्त) से ठंकर ताटुर््र पर्यन्त व्यवस्थित हे । भ्रूमध्य 


(= 


कण्ठ ओर हदय को मध्यम (= आणव) कहा गया हं । नाभि कन्द्‌ ओर 
महानन्दधाम (= जननेन्द्रिय) तीन को कौलिक (= शाक्त) कहा गया हे । 
ओर बही पर्वताग्र नदीतीर ओर एकलिङ्ग ठै । अधिक कहने से क्या लाभ 
संवित्‌ के प्राणगामी होने के कारण सब शरीर में ही स्थित हं इसलिये 
देहायतन में जाना चाहिये ॥ ८४-९७- ॥ 

इसकी 'पीट' केवल संज्ञा नहीं है-- यह कहा गया--' आधार' जिसमं कि 
सचराचर स्थित है । वही वहां कहा गया-- 

“उसकी इच्छा, जो शक्ति कही गयी है, पीठ (नाम को) प्राप्त हू । पीठ 
आधार है । इसमे चराचर स्थित है । इसल्ियि शक्ति का पीट नाम नैमित्तिक कहा 
गया दे ।'' 





| ३३१ 


अग्रयात्‌ कामरूपात्‌ । तदुक्तं तत्र- 

"ततः पीटद्रयं जातं बिन्दुनादमयं प्रिये । 

वामे विन्दुर्विनिर्दिषटो दक्षिणे नाद उच्यते ॥ 

अग्रपीटं तु पूर्वोक्तं शाक्तं तु परमेश्वरि । 

एवं पीठत्रयं जातं कामरूपादि यत्स्मृतम्‌ ॥ 

अग्र्यं तत्कामरूपं स्यादृक्षे पूर्णगिरिः स्मृतः। 

उड्ियानाभिधानं तु उत्तरे तु तृतीयकम्‌ ॥' इति । 

'ज्ञेयसङ्कल्पनारूपमर्धपीठमतः परम्‌ ।' इति अर्धं 'नवधा कथितं पीटमन्त- 

व्क्रमेण तत्‌ ।' इत्युपसंहारविरुद्धमनागमिकं चेत्यनार्षत्वादुपक्षयम्‌ । वदकल; 
=> चतुष्कलो बिन्दुः । ब्युपपीटकमिति- त्रयाणामुपपीठानां समाहारः । तदुक्त 
तत्र- 


"शक्तेः शाक्तं महापीठं कौण्डलीपदमध्यगम्‌ । 
चिन्दोस्तु बैन्दवं पीठं चतुष्कटमगोठकम्‌ ॥ 
नादजं व्याप्त्यधो ज्ञेयं द्विरन्ध्रस्योर्ध्वगं प्रिये । 
उपपीटत्रयं ह्येतद्राह्यतः शृणु नामतः ॥ 
देवीकोदं स्मृतं शाक्तं बिन्दुश्चोज्जयिनी स्मृता । 
कौले गिरिः स्मृतो मध्ये व्यापिन्या व्याप्त्यधोगतिः ॥' इति । 





अग्र = मुख्य । इसीलिये काम का = इच्छा का, रूप-एेसा कहा गया । 
उसके बाद = अग्र कामरूप के बाद । वही वहां कहा गया-- 

“हे प्रिये ! बिन्दु ओर नाद दो पीठ उत्पन्न हुये । बाय बिन्दु निर्दिष्ट है ओर 
दाहिने नाद कहा जाता है । हे परमेश्वरि ! पूर्वोक्त शाक्त अग्र पीठ कहा गया हे । 
इस प्रकार तीन पीठ उत्पन्न हुये जिसे कामरूप आदि नाम से कहा गया । उनमें 
मुख्य कामरूप हे । दक्षिण में पूर्णगिरि पीट्‌ उत्तर मे तीसरा उड़ीयान पीठ माना 
गया हे ।'' 


1 परम्‌' यह आधा श्लोक तथा "नवधा... तत्‌ ।' ये दोनो 
(कथन) उपसंहारविरुद्ध॒ ओर अनागमिक है इसल्विये अनार्ष होने के कारण 
उपेक्षणीय ह । वेदकला वाला = चार कला वाला = बिन्दु । व्युपपीठक = तीन 
उपपीठों का समाहार । वही वहां कहा गया-- 


(त 


“कुण्डली के पद के मध्य में वर्तमान, शक्ति का शाक्त महापीट हे । बिन्दु 
का बैन्दव पीठ (है यह) चार कला वाला (= चौकोर) है गोल नही । 

हे प्रिये ! व्याप्ति के नीचे द्विरनश्र का ऊर्ध्वगामी नादज (पीट) समञ्जन 
चाहिये । इसके बाहर तीन उपपीठ है (उनके) नाम सुनो-देवीकोढ़ शाक्त को पीट 
कहा गया है । बिन्दु उज्जयिनी पीठ हं । कौल को पूर्ण गिरि माना गया हे । यह 
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व्याप्तिः = शक्तिः = प्रसरस्थानमिति । संदोहकेति--उपपीठनिःष्यन्द- 
प्रायत्वात्‌ । तदुक्तं तत्र-- 
"पुनः संदोहसंज्ञास्तु॒त्रयस्तवेते वरानने । 
ललनागर्तकं शाक्तं॒बेन्दवं पुटमध्यतः ॥ 
नादजं व्याप्तिमध्यस्थं त्रयस्त्वेते समासतः । 
पुण्डवर्धनसंजञस्तु ललनायामुदाहतः ॥ 
वरेन्द्रं बैन्धवं ज्ञेयमेकाप्रं व्याप्तिसंज्ञितम्‌ ।' इति 
नवघेति त्रयाणां पीठोपपीटसंदोहानां त्रैविध्यात्‌ । पुरीति = राजपुरी । 
मायाख्येति-- मायापुरी । तदुक्तं तत्र-- 
षे्रा्टकं तु पत्राणि हत्पद्मस्य वरानने । 
उपकषत्रा दलाग्राणि संदोहा दलसन्धयः ॥ 
चतुर्विंशतिरेवं स्यात्‌... । 
इत्युपक्रम्य नामोदेशेन 
"खेटकं च कुरुक्ष्रं संदोहा वीरनायकाः । 
इत्यन्तम्‌ । द्रयेति--वामदक्षनाडीलक्षणस्य । त्रयेति- मध्यशक्त्या सह । 
शक्तिमत इति- आत्मनः । नासान्तेति- नासाया; शक्तेरन्तो व्याप्त्यादिशब्द- 


न 
मध्य मे व्यापिनी मे व्याप्त होकर अधोगति वाला ह~] 

व्याप्ति = शक्ति = प्रसरण का स्थान । सन्दोहक-उपपीट के निष्यन्दप्राय 
होने के कारण । बही वहाँ कहा गया-- 

“हे वरानने ! इन तीन की सन्दोह संज्ञा भी है । स्त्री के गर्तं वाला शाक्त 
है । पुट के मध्यमे बरन्दव ओर व्याप्ति के मध्य मे नादज (पीट) है । संक्षेप मे 
ये तीन है । स्त्री में पुण्डुवर्धन नाम वाला कहा गया है । बन्दव का विन्द्र ओर 
व्याप्ति को एकाग्र समड्मना चाहिये ।'' 

नव प्रकार का = पीठ उपपीठट ओर सन्दोह इन तीनो के तीन-तीन भेद ने 
से । पुरी = राजपुरी । मायाख्या = मायापुरी । वही वहा कहा है 

“हे वरानने ! हदयकमल के आठ पत्र आठ क्षेत्र है, टल के अग्र भाग 
(आट) उपक्ेत्र ओर दल की सन्धियां (आटो) सन्दोह है । इस प्रकार (ये) चौबीस 
होते है ॥'' 

ठेसा प्रारम्भ कर नाम उच्चारण के साथ- 

““खेटक कुरुक्षेत्र सन्दोह ओर वीरनायक । 


यहां तक कहा गया । दो = बायी ओर दाहिनी नाड़ी रूप । तीन-- मध्य 
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व्यपदेश्यं प्रसरस्थानम्‌ । सप्रति ब्रह्मरन््रस्य अन्तश्ूकिकाग्रम्‌ । मध्यममिदि -- 
आणवम्‌ । कौलिकमिति--शाक्तम्‌, अर्थादाद्यं शाम्भवम्‌ । तदेवेति-- नासान्ता- 
दित्रिप्रकारमपि । तदुक्तं तत्र-- 


द्विपथं वामदक्षाभ्यां नाङ्योर्वाहः परो मतः । 
त्रिपथं परया प्रोक्तं तदेव तुः विशिष्यते ॥ 
यत्तत्पूरवं समाख्यातं व्याप्त्यधः पिण्डमुत्तमम्‌। 
चतुष्पथं तु तत्रैकं द्वितीयं तालुमध्यतः ॥ 
तृतीयं चृलिकाग्रे तु त्रिकं तत्तु विजानत । 
भ्रूमध्ये तु परं प्रोक्तं चतुष्पथमतः परम्‌ ॥ 
इत्यादि अनेकप्रकारम्‌ । ननु एतत्‌ शास्त्रान्तरेष्वपि - 


"प्रयागो नाभिसंस्थस्तु वरणा हृत्प्रदेशतः । 
कुलाद्रिः कण्ठसंस्थस्तु भीमनादस्तु ताटुकः ॥ 
बिन्दुस्थाने जयन्त्याख्यं नादाख्ये तु चरित्रकम्‌। 
एकाग्रं शक्तिमध्ये तु ज्ञातव्यं विदितात्मकंः ॥ 
गुरुवक्रगतं प्रोक्तं कोटिवर्ष तथाष्टमम्‌ ।' 


इत्यादिना अन्यथा उक्तं, तत्किमनेन एवंविधेन उपदिष्टेन स्यात्‌; तात्पर्यमेव 
अत्र किञ्चिदुच्यताम्‌, बाढम्‌--इत्याह-- कि वेत्यादि । ततः प्राणगमिति संविदः 
9 
नाड़ी को लेकर । शक्तिमान्‌ का = आत्मा का । नासान्त = नासा = शक्ति का 
अन्त = व्याप्ति आदि शब्द से व्यवहत होने वाला प्रसरस्थान । रन्ध्र = ब्रह्मरनप्र 
का भीतरी चृलिकाग्र । मध्य = आणव । कौल = शाक्त, अर्थात्‌ प्रथम = 
शाम्भव । वही = नासान्त आदि तीनों प्रकार का । वही वहां कहा गया-- 

“बायीं (-इडा) ओर दाहिनी (- पिङ्गला) के द्वारा द्विपथ ,कहा गया है । इन 
दोनों नादियों का प्रवाह पर माना गया है । परा (= सुषुम्ना) के द्रारा त्रिपथ कहा 
गया है । वह विशिष्ट है । जो पहले व्याप्ति के नीचे उत्तम पिण्ड कहा गया वहा 
एक चतुष्पथ है । दूसरा तालु के मध्य मे ओर तीसरा चूलिकाग्र मे है । उन तीनों 
को जानं । इसके बाद ्रुमध्य मे चौथा चतुष्पथ कहा गया है ।'" 

इत्यादि अनेक प्रकार का है । प्रश्न- दूसरे शस्त्रो मे यह-- 

“प्रयाग नाभि में स्थित है, वरणा हदयप्रदेश में । कुलाद्रि कण्ठ मे स्थित हे 
भीमनाद तालु मे । बिन्दु मेँ जयन्ती, नाद में चस्ति, शक्तिमध्य मे एकाग्र स्थित 
है-एेसा आत्मज्ञो के द्वारा समञ्ञा जाना चाहिये । कोटिवर्षं नामक आटठवां (पीट) 
गुरु के मुख में स्थित कहा गया है ।'" 

इत्यादि के द्वारा दूसरे प्रकार से कहा गया है तो इस प्रकार के उपदेश से 
क्या लाभ? यहाँ कुछ तात्पर्य ही बताइये । ठीक है--यह कहते है-किं वा 
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प्रथमं प्राणे परिणामात्‌ । तस्मादिति--देहे एव पीठादेरवस्थानात्‌ हेतोः ॥ 

ननु यदि एवं स्वदेहायतनगेनैव भाव्यं किं तद्राह्यस्य पीठादेर्वचनेन ?-- 
इत्याशङ्य आह- 


बाह्ये तु तादृ्ान्तः स्थयोगमार्गविशारदाः ॥ ९७ ॥ 
देव्यः स्वभावाज्जायन्ते पीठं तद्वाह्यमुच्यते । 
देव्यो हि स्वभावत एव समनन्तरोक्तव्याप्त्या आन्तरज्ञानयोगादिवैचक्षण्यात्‌ 
बाह्ये जायन्ते बहिरनुग्रहनिमित्तमभिव्यक्तिमासादयन्तीति पीठं बाह्यमुच्यते तथाभि- 
धातुमुचितम्‌--इत्यर्थः ॥ 


ननु देव्यश्चदेवं, , तावता बहिः पीठत्वं कुतस्त्यम्‌ ?--इत्याशङ्कं दृष्टान्त- 
प्रदर्शनेन उपशमयति-- 


यथा स्वभावतो म्लेच्छा अधर्मपथवर्तिनः ॥ ९८ ॥ 
तत्र देशो नियत्येत्थं ज्ञानयोगौ स्थितौ क्वचित्‌ । 


यथा स्वभावतो म्लेच्छानामधर्मपरत्वात्‌ तदेशे एव नियमेन इत्थमधर्म एवं 





इत्यादि । उसके बाद प्राणगामी = संविद्‌ का पहले प्राणरूप मे परिणाम होने के 
कारण । (प्राक्‌ संवित्‌ प्राणे परिणता) । इस कारण = देह में ही पीठ आदि के 
रहने से (देहायतनगामी होना चाहिये)॥ 

प्रश्न--यदि अपने शरीरायतनगामी होने से ही एेसा होता है तो फिर बाह्य 
पीठ आदि के कथन से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है- 

देविरयाँ स्वभाव से ही उस प्रकार के अन्तःस्थ योगमार्गं मे विशारद 
होने के कारण बाहरी स्थानों मे उत्पन्न हो जाती है । इसलिये वह बाह्य 
पीठ कहा जाता है ॥ -९७-९८- ॥ 

देव्यां स्वभावतः ही पूर्वोक्त व्याप्ति के द्वारा आन्तर ज्ञान योग आदि की 
विचक्षणता के कारण बाहर उत्पन्न हो जाती है अर्थात्‌ बाह्य अनुग्रह के 
लिये प्रकट हयेती है इसलिये पीठ को बाह्य भी कहा जाता है अर्थात्‌ वैसा कहना 
उचित है ॥ 

प्रश्न-यदि देविय एेसी है तो इससे पीठ का बाह्य होना कहाँ से 
(आया) ?--इस शङ्का को दृष्टान्तघ्रदर्शन के द्वारा शान्त करते है- 

जैसे म्लेच्छ लोग स्वभाव से अधर्म के पथ पर चलते है तो उस देश 
के विषय में नियमतः (अधर्मी होने का प्रचार होता है) वैसी ही ज्ञान ओर 
योग भी कहीं स्थित है ॥ -९८-९९- ॥ 

जैसे स्वभावतः म्लेच्छों के अधर्मपरक होने से उस देश मेँ नियमपूर्वक अधर्म 
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सर्वजनविषयतया वर्तते, तथा ज्ञानयोगशाकित्वात्‌ देवीनां तदभिव्यक्तिस्थाने 
क्वचित्पीटादावेव, नतु सर्वत्र, ज्ञानयोगादीति युक्तमुक्तम्‌-- तत्पीटमुच्यते इति ॥ 


ननु एवं तत्र चेत्‌ ज्ञानयोगादि स्थितं तावता अन्येषां किं भवेत्‌ 2- 
इत्याशङ्खामुपशमयितुं दृष्टान्तयति-- 


यथा चातन्मयोऽप्येति पापितां तैः समागमात्‌॥ ९९ ॥ 
तथा पीठस्थितोऽप्येति ज्ञानयोगादिपात्रताम्‌ । 


अतन्मयो निष्पापः. जानयोगादिबहिष्कृतश्च । तैः-- पापिभिः, पीठस्थितेश्च ॥ 
ननु पीठादेर्बिर्भरमणात्‌ यदि एवं ज्ञानयोगादि सिद्धयेत्‌ तत्किमन्तरनु 
सन्धानेन 2- इत्याशङ्कय आह-- 


मुख्यत्वेन शरीरेऽन्तः प्राणे संविदि पश्यतः ॥ ९०० ॥ 
विश्वमेतत्किमन्यैः स्याद्रहिरभ्रमणडम्बरैः । 


रशरीरादेश्च यथायथमान्तरत्वं विवक्षितम्‌ ॥ 


स च अयं पीटादर्बुभृक्वेकविषयो भेद--इत्याह-- 





ही सब लोगों के विषय के रूप में रहता है उसी प्रकार देवियों के ज्ञानयोगशाली 
होने के कारण उनकी अभिव्यक्ति के स्थान किसी पीठ आदिमे ही ज्ञान योग 
आदि होते है न कि स्वतन्त्र । इसलिये ठीक कहा गया कि--वह पीट कहा जाता 
है || 

्रश्न--यदि ज्ञान योग॒ आदिः बह स्थित है तो उससे दूसरों को क्या (लाभ) 
होता है?- इस शङ्का को शान्त करने के लिये दृष्टान्त देते है- 

जिस प्रकार अतन्मय (= पापरहित) भी उन (= पापियोँ) के समागम 
से पापी बन जाता है उसी प्रकार पीठ में रहने वाला भी ज्ञान योग आदि 
की पात्रता को प्राप्त होता है ॥ -९९-१००- ॥ 

अतन्मय = निष्पाप ओर ज्ञान योग आदि से बहिष्कृत । उनके = पापियों के 
तथा पीठ मे स्थित लोगों के ॥ 

प्रश्न--यदि बाहर पीठ आदि में घूमने से ज्ञान योग आदि की सिद्धि होती है 
तो अन्तःअनुसन्धान से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

शरीर के भीतर प्राणसंविद्‌ मे विश्च को मुख्यरूप से देखने वाले को 
बहिर्भ्रमण प्रदर्शन से क्यारठेना देना ॥ -१००-१०१- ॥ 

शरीर आदि का क्रमिक आन्तरत्व विवक्षित है ॥ 

ओर यह भेद पीट आदि के भोगेच्छु का एक मात्र विषय होता है--यह 
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इत्येवमन्तबह्नि च  तत्तच्चक्रफलार्थिनाम्‌ ॥ ९०९ ॥ 
स्थानभेदो विचित्रश्च स शस्त्रे संख्ययोज्डतः । 


स्थानभेद इति अत्र च्छेदः । स चेति- स्थानभेदः । शास्त्रे इति शवे ॥ 
तदव दर्शयति- 


श्रीवीरावलिहृदये सप्त स्थानानि शक्तिकमलयुगम्‌ ॥ ९१०२ ॥ 
सुरपथचतुष्पथाख्यश्मशानमेकान्तशन्यवृक्षौ च । 
इति निर्वचनगुणस्थित्युपचारदृशा विबोध एवोक्तः ॥ १०३ ॥ 
तदधिष्ठिते च चक्रे शरीरे बहिरथो भवेद्यागः । 
शक्तीति-- तदुदयस्थानं जन्माधारः । सुरपथेति-- सुराणां ब्रह्मविष्णुरुद्राणां 
्रित्वात्‌ त्रिपथम्‌ । शुन्येति--अन्याभावादेकवृक्षः । यदुक्तम्‌-- 


निर्वचनेनेति-- यतो विबोध एव अनुग्राह्याणां बरणात्पाशानां च क्षपणात्‌ वृक्ष 
उक्तः । गुणस्थितीति अन्यवैविक्तयादेकान्त इव एकान्तः । उपचारेति-- 


कहते है- 

इस प्रकार अन्द्र ओर बाहर तत्तत्‌ चक्रफल को चाहने वाले 
का विचित्र स्थानभेद होता है ओर वहं (शैव) शास्त्र मे संख्यारहित 
हे ॥ -१०१-१०२- ॥ 

स्थानभेद-- यहां विराम है । ओर वह = स्थानभेद । शास्त्र = शैव ॥ 

उसी को दिखलाते है-- 

वीरावलि हदय में सात स्थान (कहे गये है--)--दो शक्तिकमल, 
सुरपथ, चतुष्पथ, श्मशान, एकान्त, शुन्यवृक्ष । इस प्रकार निर्वचन 
गुणस्थिति ओर उपचार की दृष्टि से विशिष्ट बोध ही कहा गया है । उस 
(= बोध या ज्ञान) के द्वारा शरीरचक्र के अधिष्ठित होने पर बहिर्याग होता 
है ॥ -१०२-१०४- ॥ 

शक्ति = उस (= शक्ति) के उदय का स्थान मूलाधार (= स्त्री एवं पुरुष की 
जननेन्द्रियो का मूल} । सुरपथ = सुर = ब्रह्मा विष्णु ओर सद्र के तीन होने से 
त्रिपथ । शून्य = अन्य का अभाव, होने के कारण एक वृक्ष । जैसा कि कहा 
गया- 

“शिव एक वृक्ष कहे गये है ।'' 

निर्वचन से- क्योकि ज्ञान ही अनुग्राह्यो का वरण ओर पाशो का नाश करने 


£ ३३७ 
` तथाप्यस्य परं स्थानं हत्पद्कजसमुद्गकम्‌ ।' 

इत्युक्तया तात्स्थ्यात्‌ हत्कमलं "मञ्चाः क्रोशन्ति इतिवत्‌ । एवमन्यत्रापि 
जेयम्‌ । तदधिष्ठित इति तच्छब्देन विबोधपरामर्शः ॥ 


अत एव बोधस्य सर्वत्र अविशेषात्‌ तदैकात्म्यापत्तिरूपायां मुक्तौ न काचित्‌ 
स्थानभेदकल्पना--इत्याह-- 


मुक्तये तन्न यागस्य स्थानभेदः प्रकल्प्यते ॥ ९१०४ ॥ 
देशोपाया न सा यस्मात्सा हि भावप्रसादतः । 

न च एतत्‌ न्यायैकशरणम्‌--इत्याह-- 
उक्तं च श्रीनिशाचारे सिद्धिसाधनकाङिक्षणाम्‌ ॥ ९०५ ॥ 


स्थानं मुमुक्षुणा त्याज्यं सर्पकञ्चुकवत्विदम्‌ । 
मुक्तिर्न स्थानजनिता यदा श्रोत्रपथं गतम्‌ ॥ ९०६ ॥ 





कै कारण वृक्ष कहा गया है । गुणस्थिति--अन्य से विविक्त (= रहित) होने के 
कारण एकान्त के समान एकान्त । उपचार-- 

"फिर भी इसका अन्तिम स्थान हदयकमल की समुद्गकः (= पिटारी) है ।'' 
इस उक्ति के अनुसार उसमे स्थित होने के कारण हदय कमल (समञ्चना चाहिये) 
जैमे कि "'माँचे शोर कर रहे है ।' (- यलं "मञ्ज" पद मञ्जस्थ व्यक्ति को बतलाया 
है) इसी प्रकार अन्यत्र भौ समञ्ञना चाहिये । उससे अधिष्ठित- यहाँ "तद्‌" शब्द से 
विबोध समङ्ना चाहिये ॥ 

इसीलिये बोध के सर्वत्र समान होने के कारण उससे अभेदप्राप्तिरूपा मुक्ति में 
कोई स्थानभेद की कल्पना नहीं है-यह कहते है-- 

इसलिये मुक्त्यर्थं स्थानभेद की कल्पना नहीं की जाती क्योकि उसका 
उपाय स्थान नहीं है । वह भाव की प्रसन्नता से होती है ॥-१०४-१०५-॥ 


उस विषय में केवल तर्क ही प्रमाण नहीं है- यह कहते हे 
निशाटन में कहा गया है- स्थान सिद्धि चाहने वालों के लिये 


आवश्यक होता है । यह मुमुक्षु के द्वारा सर्पकञ्चुक की भांति त्याज्य है । 
क्ति स्थान से उत्पन्न नहीं होती । जब (यह) तत्व गुरु (के मुख) से 


१. यहां कुछ लोग 'समुद्रक' पाठ मानते है । समुद्र का दो अर्थ है-(१) सागर, 
(२) मद्रा के सहित । कमल को सागर मानना समीचीन प्रतीत नेहीं होता । 
ओर मुद्रा के सहित अर्थं मानने पर वह मुद्रा कौन सी है यह समह मे नही 
आता । इसलिये "समुद्गक! पाठ, जिसका अर्थ-मज्जूषा या पिटारी होता है, ही 
समीचीन लगता है । 


२२ त. च. 
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गुरोस्तत्त्वं तदा मुक्तिस्तदाढ्यय तु पूजनम्‌ । 
इदमिति-- नियतं पीटाद्यात्म स्थानम्‌ । यदुक्तम्‌ तत्र- 
"कथितं पूर्वमेवं यन्मया तुभ्यं वरानने । 
सिद्धिसाधनकं दयेतद्विधानं सिद्धिकादिक्षणाम्‌ ॥ 
मोक्षार्थी सर्वमेतन्न सर्पकञ्ुकवत्त्यजेत्‌ । 
मुक्तस्तनैव कालेन यदा श्रोत्रपथं गतम्‌ ॥ 
गुरोरवकत्राद्विनिर्यातं ज्ञानं परमदुर्लभम्‌ । 
सकृञ्जनात्वा स्वसंवित्तिं किमन्यत्तु जिगीषति ॥' इति ॥ 
ननु निरधिकरणस्तावद्यागो न भवेदिति मुमुकषुणापि स्थानभेदोऽवश्याश्रयणीयः, 
तत्कथमेतदुक्तं मुक्तये यागस्य न स्थानभेद इति ?-- इत्याशङ्कय आह-- 


यत्र॒ यत्र हृदम्भोजं विकासं प्रतिपद्यते ॥ ९०७ ॥ 
तत्रैव धाम्नि बाह्येऽन्तयगिश्रीः प्रतितिष्ठति । 


ननु तत्रापि पीठादिगमनेन सौकर्य किं न स्यात्‌?-इत्याशङ्गय आह- 


नान्यत्रगत्या मोक्षोऽस्ति सोऽज्ञानग्रन्थिकर्तनात्‌ ॥ ९१०८.॥ 
तच्च संविद्विकासेन श्रीमद्वीरावलीपदे । 





कर्णविवर तक परहुचता है तब मुक्ति होती है । उसकी दृढता के ल्य तो 
पृजन (का विधान) हे ॥ -१०५-१०७- ॥ 

यह = निश्चित पीठ आदि रूप स्थान । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 

“हे वरानने ! जो मैने इस प्रकार तुमसे पहले कहा यह विधान सिद्धि चाहने 
वालों की सिद्धि का साधन है । मोक्ष चाहने वाला इस सबको सर्पकञ्चुक के 
समान छोड दे । गुरु के मुख से निकला हुआ परमदुर्छभ ज्ञान जब (शिष्य के) 
कर्णपथ तक प्हंचता है उसी समय एक वार अपनी संविद्‌ को जान कर (वह) 
मुक्त हो जाता है । ओर क्या जानना चाहती हो ?" ॥ 

प्रश्न--याग बिना आधार के नहीं होता इसलिये मुमुक्षु के द्वारा भी स्थानभेद्‌ 
का आश्रयण अवश्य करना चाहिये । फिर यह कैसे कहा गया कि मुक्ति के लिये 
यज्ञ का स्थानभेद नहीं होता ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

जा- जहाँ हदयकमल विकास को प्राप्त होता है बाहर उसी-उसी स्थान 
मे अन्त्यगि की शोभा प्रतिष्ठित होती है ॥ -१०७-१०८- ॥ 

प्रश्न-- क्या उसकी प्राप्ति मेँ भी पीठ आदि के गमन के द्वारा सरलता नही 
होगी 2-- यह शङ्का कर कहते है- 

अन्यत्र गमन से मोक्ष (लाभ) नहीं होता । वह (= मोक्ष) अज्ञान 


पञ्चदशमाहविकम्‌ ३३९ | 

तदिति--अज्ञानग्रन्थिकर्तनम्‌ । नच स्वोपन्ञमेवोक्तम्‌--इत्युक्तम्‌--श्रीमद्रीरा- | 
वलीपदे इति ॥ 

गुरूणां पुनरयमाशयो यदुभयत्रापि भावप्रसाद एव निमित्तम्‌--इत्याह-- | 


गुरवस्तु विमुक्तौ वा सिद्धौ वा विमला मतिः ॥ १०९ ॥ 
हेतुरित्युभयत्रापि यगौको यन्मनोरमम्‌ । 


यत्‌ मनोरमं तत्‌ यागौक इति विधिः । अत एव तत्र तत्र अविशेषेणैव । | 
"तत्रादौ यागसदनं शुभक्षेत्रे मनोरमम्‌ ।' इति, ॥ 


तथा | 
“एकान्ते विजने रम्ये... ।' इति, | 
तथा || 
व यत्र वा रमते मनः ।' इति | 
उक्तम्‌ ॥ | 


ननु तत्तदेशकालादिसामग्रीवशेन सा सा सिद्धिः समुन्मिषतीति सर्वत्र उक्तम्‌, 





ॐ 
| 
रूपी गाँठ को काट देने से होता है । ओौर वह (कर्तन) संविद्‌ के | 
विकास से होता है-(एेसा) वीरावटीहदय नामक ग्रन्थ मे (कहा 
गया) ॥ -१०८-१०९- ॥ 

वह = अज्ञान ग्रन्थि का काटा जाना । यह स्वोपज्ञ नहीं कहा गया-इसांलये 
कहा गया--श्रीमद्वीरावलीपदे ॥ | 

गुरुओं का यह आशय है कि दोनों जगह भाव की प्रसन्नता ही कारण है--यह | 
कहते है- 

गुरुओं (का अभिप्राय है कि) मोक्ष अथवा सिद्धि की प्राप्ति के लिय 
निर्मलबुद्धि कारण होती है । इसलिये जो मनोरम होता है वही यज्ञगृह 
होता हे ॥ -१०९-११०- ॥ 

जो मनोरम है वही यज्ञस्थल है--यह विधि है । इसीलिये स्थान-स्थान पर 
समान रूप से- 

“पहले शुभ क्षेत्र म मनोरम यज्ञस्थल (बनाना चाहिये) ।'” तथा-- 

"एकान्त निर्जन रम्यस्थान में ।'“ तथा- 

"अथवा जहाँ मन लगता है ।'' । 


ठेसा कहा गया है ॥ 
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तत्कथं तत्र भाववैमल्यमेव निमित्ततां यायात्‌ 2- इत्याशङ्कय आह- 


नियतिप्राणतायोगात्सामग्रीतस्तु यद्यपि ॥ ९१९० ॥ 
सिद्धयो भाववैमल्यं तथापि निखिलोत्तमम्‌ । 


ननु देशादौ निखिलेऽपि उपकरणजाते सति अस्यैव कस्मादुत्तमत्वम्‌?-- 
इत्याशङ्य आह-- 


विमलीभूतहदयो यत्तत्र॒ प्रतिबिम्बयेत्‌ ॥ ९९९ ॥ 
साध्यं तदस्य दा्क्येन सफलत्वाय कल्पते । 


तत्रेति-विमलीभूते हदये । तदिति-- साध्यम्‌ ॥ 
किमत्र प्रमाणम्‌ ?-इत्याशङ्खय आह- 


उक्तं ॒श्रीसारशास्त्रे च निर्विकल्पो हि सिध्यति ॥ ११२ ॥ 
क्म्लिश्यन्ते सविकल्पास्तु कल्पोक्तेऽपि कृते सति। 


महाजनैरपि एतत्‌ परिगृहीतम्‌--इत्याह-- 
"तदाक्रम्य बलं मन््रा' "अयमेवोदयः स्फुटः' ॥ ९१३ ॥ 





प्रशन- तत्तत्‌ देशकाल आदि सामग्री के कारण तत्तत्‌ सिद्धि उपलब्ध होती 
है--एेसा सर्वत्र कहा गया । तो फिर उसके विषय मेँ भाव की निर्मलता ही कसे 
कारण होगी 2- यह शङ्का कर कहते है-- 

यद्यपि नियति, प्राणवत्ता के योग से तथा सामग्री (ओर भावविमलता) 
(इन चार) के कारण सिद्धयो (उपलब्ध) होती है तथापि भावना कीं 
निर्मलता सबसे उत्तम हे ॥ -११०-१११- ॥ 

प्रश्न-देश आदि समस्त उपकरणसमृह के रहते हये यही उत्तम क्यो हे ?-- 
यह शङ्का कर कहते है- 

क्योकि स्वच्छहदय वाला (शिष्य) उस (= स्वच्छहदय) में साध्य को 
प्रतिबिम्बित करता है ओर वह (= साध्य) दृढतापूर्वक इसकी सफलता के 
ल्ियि होता है ॥ -१११-११२- ॥ 

उसमें = विमल हये हदय मे । वह = साध्य ॥ १११- ॥ 

इसमे क्या प्रमाण है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

श्रीसारशास्त्र मे कहा भी गया है-- निर्विकल्पक (ज्ञान) वाला ही सिद्धि 
को प्राप्त करता है । सविकल्पक वारे तो कल्पोक्त नियमों का पालन 
करने पर भी कष्ट सहते है ॥ -११२-११३- ॥ 

महाजनो ने भी इसको स्वीकार किया है-- यह कहते है- 
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इत्यादिभिः स्पन्दवाक्यैरेतदेव निरूपितम्‌ । 
यदुक्तं तत्र- 

"तदाक्रम्य बलं मन्त्राः सर्वज्ञबलशालिनः । 

परवर्तन्तेऽधिकाराय करणानीव देहिनाम्‌ ॥ 


तत्रैव संप्रलीयन्ते शान्तरूपा निरञ्जनाः । 
सहाराधकेचित्तेन तेनैते शिवधर्मिणः ॥ (२।१-२) 


इति उपक्रम्य 


अयमेबोदयस्तस्य ध्येयस्य ध्यायिचेतसि । 
तदात्मतासमापतिरिच्छतः साधकस्य या॥ 
इयमेवामृतप्राप्तिरयमेवात्मनो ग्रहः । 
इयं निर्वाणदीक्षा च शिवसद्धावदायिनी ॥' (२।६-७) इति ॥ 
एतदेव उपसंहरति-- 
तस्मात्सिक्धयै विमुक्त्यै वा पूजाजपसमाधिषु ॥ ९१९१४ ॥ 
तत्स्थानं यत्र विश्रान्तिसुन्दरं हदयं भवेत्‌ । 
एवं स्थानकल्पनमभिधाय, सामान्यन्यासभेदमासूत्रयति-- 





"तदाक्रम्य बलं मन्त्राः" ““अयमेवोदयः स्फुटः" इत्यादि स्पन्द 
कारिकाओं के द्वारा इसी का निरूपण किया गया हे ॥ -११३-१.१४- ॥ 

जैसा कि वहां कहा गया- 

“सर्वज्ञ बलशाली मन्त्र म॑नतरेश्रर आदि उस बल को प्राप्त कर (उसी प्रकार) 
अधिकार के लिये प्रवृत्त होते है जैसे शरीरधारी लोगों की इन्द्रियां । शान्तरूप 
निरञ्जन वे जीव आराधक चित्त के साथ उसी (= बल) मे लीन हो जाते है इस 
कारण वे शिवधर्म है" । (स्प.का. २।१-२) 

एेसा प्रारम्भ कर- 

"यही ध्याता के चित्त में उस ध्येय का उदय है । (मोक्ष) चाहने वाले साधक 
की जो तदात्मतासमापत्ति है यही अमृत की प्राप्ति है यही आत्मा का ग्रह (= 
ज्ञान) हे ओर यही शिवसद्धाव को देने वाली निर्वाणदीक्षा है'' ॥ (स्प.का. २।६-७) 


दसी का उपसहार करते है- 


इसलिये सिद्धि अथवा मुक्ति के लिये पूजा जप समाधि के योग्य वही 
स्थान (उपयुक्त) हे जहां मन विश्रान्तिसुन्दर हो जाता हे ॥-११४-११५-॥ 

इस प्रकार स्थानकल्पना का कथन कर सामान्य न्यासभेद का प्रारम्भ करते 
है 
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यागौकः प्राप्य शुद्धात्मा बहिरेव व्यवस्थितः ॥ ९१५ ॥ 
न्यासं सामान्यतः कुय्रहियगिप्रसिद्धये । 
तदेव आह-- 
मातृकां मालिनीं वाऽथ द्वितयं वा क्रमाक्रमात्‌॥ १९६ ॥ 
सृष््यप्ययद्वयैः कुयदिकेकं सङ्घशो द्विशः । 
क्रमाक्रमादिति-- आदौ मातृका, ततो मालिनी, तद्विपर्ययो वा । अप्ययः = 
संहारः । एकंकमिति-- सुश्याद्यन्यतमरूपतया । सद्खश इति-- सृष्यादित्ररूप्येण । 
द्रिशो- मातृकामालिनीगतत्वेन ॥ 


एतदेव विभजति-- 
ललाटवक्रे दृककर्णनासागण्डरदौष्ठगे ॥ ९१७ ॥ 
द्वये द्वये शिखाजिह विसर्गान्तास्तु षोडश । 
दक्षान्ययोः स्कन्धबाहुकरांगुलिनखे कचौ ॥ ९९८ ॥ 
वर्गो टतौ क्रमात्कल्यामूर्वादिषु नियोजयेत्‌ । 
पवर्ग पार्श्वयोः पृष्ठे जठरे हद्यथो नव ॥ ९१९९ ॥ 
त्वग्रक्तमांससूत्रास्थिवसाशुक्रपुरोगमान्‌ । 


ठ 

यज्ञस्थलत को प्राप्त कर शुद्धात्मा (साधक) बाहर ही व्यवस्थित होकर 
व्ाह्ययाग की सिद्धि के लिये सामान्य रूप से न्यास करे ॥-११५-११६-॥ 

उसी को कहते है- 

मातृका अथवा मालिनी का अथवा दोनो का क्रम या अक्रम पूर्वक 
सृष्टि, संहार अथवा दोनों फ साथ एक-एक या सामूहिक रूप से या दो-दो 
करके (न्यास) करना चाहिये ॥ -११६-११९७- ॥ 

क्रम अक्रम से = पहले मातृका का फिर मालिनी का अथवा उसका उल्टा । 
अप्यय = संहार । एक-एक = सृष्टि आदि किसी एक रूप से । सङ्कशः = सृष्टि 
स्थिति संहार तीनों रूप से । द्विशः = मातृका ओर मालिनी से सम्बद्ध ॥ 

इसी का विभाग करते है-- 

ललाट ओर मुख मे आंख कान नाक, गण्ड, दात ओर ओष्ठ में 
दो-दो में (१४) शिखा ओर जिह्वा में (२) इस प्रकार (अ से लेकर) 
विसर्ग पर्यन्त सोलह (वर्णो का न्यास होना चाहिये) । दाहिने ओर अन्य 
(= बाय) स्कन्ध बाह, हाथ, अङ्गुलि ओर नखों मे क्रमशः क वर्गं ओर 
च वर्गं का (न्यास कर) । ट (वर्ग) ओर त (वर्ग) को क्रमशः कटि ओर 
उरु आदि मे लगाना चाहिये । प वर्गं को दोनो 'पार््ो पीट पेट ओर हदयं 


पि 


=, ^~ ~ 
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इत्येष मातृकान्यासो मालिन्यास्तु निरूप्यते॥ ९१२० ॥ 


रये द्रये इति--दृगादो दक्षवामरूपेण । रदादौ तु--अध ऊर्ध्वक्रमेण । 
मादिति दक्षवामजङ्घारूपात्‌ । ऊर्वादीति-- आदिशब्दात्पादांगुलिनखग्रहणम्‌ । 
वश्रयारिति-- दक्षवामयोः । सूत्राणि-स्नायवः 1 तदुक्तम्‌-- 
"अ ललाटे द्वितीयं च वक्रं संपरिकल्पयेत्‌ । 
इ ई नेत्रद्रये दत्त्वा उ ऊ कर्णद्रये न्यसेत्‌ ॥ 
ऋ ऋ नासापुटे तद्रत्‌ ल ल गण्डद्रये न्यसेत्‌। 
ए ए अध ऊर्ध्वदन्तेषु ओओकारौ तथोष्ठयोः ॥ 
अं शिखायां विसर्गेण जिह्वां संपरिकल्पयेत्‌ । 
दक्षिणस्कन्धदोर्दण्डकरांगुलिनखेषु च ॥ 
कवर्गं विन्यसेद्रामे तद्रच्चाद्यमनुक्रमात्‌ । 
टताद्यौो पूर्ववद्रर्गी नितम्बोर्वादिषु न्यसेत्‌ ॥ 
पाद्यं॑पार्श्द्रये पृष्टे जठरे हद्यनुक्रमात्‌ । 
त्वग्रक्तमांससूतरेष यवर्ग परिकल्पयेत्‌ ॥ 
शाद्यमस्थिवसाशुक्रप्राणकोशेषु पञ्चकम्‌ ।' इति । 


एतद्राच्याश्च पञ्चाशद्रद्रा एकीकाराह्विके वक्ष्यन्ते इति तत एव अवधार्याः । 





मे (न्यस्त करे) । इसे बाद (य र आदि) नव को त्वचा रक्त मांस स्नायु 
अस्थि वसा शुक्र पूर्वक (प्राण .एवं कोशो मे) न्यस्त करे । यह मातृका 
न्यास है । मालिनीन्यास का निरूपण किया जायगा ॥ -११७-१२० ॥ 

दो-दो मे = नेत्र आदि मे दाहिने बायें क्रम से । दन्त आदि मे नीचे ऊपर के 
क्रपसे । क्रम से = दाहिनी बायीं जघ रूप (क्रम) से । उरु आदि- यहां आदि 
पद्‌ ये पैर की उगलिया एवं नख का ग्रहण है । (इस प्रकार ट वर्गं ओर त वर्ग 
कर दश अक्षर क्रमशः कटि के दोनों पार्श्वं = नितम्ब, दो जद्वा, दो पैर, दोनों की 
उंगकियां, दोनों के नख में लगाना चाहिये) । पार्श्वं = दाहिना बँया । सुद्र = 
नसे । वही कहा गया- 

अ को ललाट मे ओर दूसरे (= आ) को मुख मे कल्पित करे । इ ई को 
दानां नेतरो मे देकर उ ऊ को दोनों कानों मेँ न्यस्त करना चाहिये । ए एे को नीचे 
पर के दति मे ओ ओ को ओठोमे, अं को शिखा ओर अः को जिह्वा में 
समद्नना चाहिये । दाहिने कन्धे भुजा हाथ ऊँगलियों ओर नखों मे क वर्गं का 
न्यास करना चाहिये । उसी प्रकार क्रम से च वर्ग को बाय मे न्यस्त करना 
चाहिये । ट वर्गं ओर त वर्गं को पूर्ववत्‌ नितम्बो ओर उरु आदि में लगाना 
चहिये । प वर्ग को दोनों पार्श्वं पीठ पेट ओर हदय मे तथा य वर्ग को त्वचा रक्त 
माम ओर म्नायुओं मे परिकल्पित करे । श आदि पाच को अस्थि वसा शुक्र प्राण 
ओग काणो म (न्यस्त करे) ।'' 
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मालिनीन्यासमेव निरूपयति-- 


न शिखा ऋ ऋ ल लृ च शिरोमालाऽथ मस्तकम्‌ । 
नेत्राणि चोर्ध्वेऽधोऽन्ये ई प्राणं मुद्रेणुणु श्रुती ॥ १२९॥ 
बकवर्गइुआ वक्रदन्तजिह्वागिरि क्रमात्‌ । 
वभयाः कण्ठदक्षादिस्कन्धयोर्भुजयोडढौ ॥ १२२ ॥ 
ठो हस्तयोर्जौ शाखा च्रटौ शृलकपालके । 
प हच्छल्ौ स्तनौ क्षीरमा स॒ जीवो विसर्गयुक्‌ ॥ ९१२३ ॥ 
प्राणो हवर्णः कथितः षक्षावुदरनाभिगौ । 
मशान्ता करटिगुह्योरुयुग्मगा जानुनी तथा ॥ १२४ ॥ 
एएेकारौ तत्परौ तु जङ्घे चरणगौ दफौ । 


शिरोमाटा = कपालारम्भिका । मस्तकमिति-तन्मध्यम्‌ । ऊर्ध्वे इति- 





ललाटे । अन्ये इति--दक्षवामे । णु णु श्रुती मुद्रे इति आर्थः क्रमः, तेन 


णकारः कर्णौ, तद्धूषणमुकार ऊकारश्च । यच्छरीसिद्धातन्तरम्‌- 


इन (पचास वर्णो) के वाच्य पचास रुद्र एकीकार आदिक मे कहे जयेगे 
इसलिये वहीं से जान ठेना चाहिये ॥ 


मालिनीन्यास का निरूपण करते है-- 


न (को) शिखा, ऋ ऋलल को (क्रमशः) शिरोमाला, मस्तक दोनें 
नेत्र ओर ऊर्ध्व (= ललाट) में, ई को नासिकामेंण को दोनों कानों मे, 
उ ऊ (उन दोनों कानों की) मुद्रा (= आभूषण) के रूप में न्यस्त कला 
चाहिये । ब क वर्ग इ अ को क्रमशः मुख दन्त जिह्वा ओर वाणी मेव 
यको (क्रमशः) कण्ठ दक्षिण एवं वाम स्कन्धमें, दढ को भुजाओं मेढ 
को दोनों हाथोंमेंङ् जञ को अंगुलियोंज र ट को शृ शिखा, शृलदण्ड 
ओर कपालमे, पको हदय तथाल को स्तनो मे (न्यस्त करे) । आं 
का स्तनक्षीर के रूपमे स का जीव एवं प्राण को विसर्गयुक्त प्राणपे। 
(न्यस्त करना) कहा गया है । ष एवं क्ष उदर तथा नाभि में रहने वाले, प्र 
श ओर त कटि गुह्य प्रदेश तथा दोनों उरुओं में, ए एे जानुओं मे उस 
बाद वाले (ओ ओ) जाघों मेँ ओर द फे क्रमशः दाहिने ओर वाये चरण। प 
रहने वाले होते हैँ ॥ १२१-१२५- ॥ 

शिरोमाला--(यह) कपाल की आरम्भिका है । मस्तक = उस (= मस्तक) ङ 
मध्य भाग । ऊर्ध्व मे = ललाट मे । अन्य दो = दाहिना ओर बाया । णु 
श्रूतियां ओर मुदराये--इस प्रकार अर्थं के अनुसार क्रम है । इसलिये णकार दृत 
कान तथा उकार ओर ऊकार उनके अलङ्करण है । जैसा कि मालिनी तत्रमे च्ऋ 
गया- 
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“सप्तमौ स्थितौ कर्णौ तयोर्मु्रे तु ईपरौ ।' इति । 


आ इति--अकारस्य बहुवचने रूपम्‌ । आदिना वामः स्कन्धः, तेन दक्षिणे 
स्कन्धे भ, वामे य । भुजयोः दक्षवामयोः । शाखा-- दक्षवामकरांगुलयः । 
जेति- दण्डेन सह शूलम्‌, तेन शलस्य दण्डे रेफः, शिखासु जकारः । स च 
उत्तानो येन साक्षात्‌ शुकत्वं स्यात्‌ । यच्छरीसिद्धातन््र-- 

"दक्षिणे च करे ज्ञेयं शलं दण्डे पसप्तमः । 
उत्तानस्तु प्रदातव्यः खकारस्य तु सप्तमः ॥ 
साक्षच्छूलं भवेदेव युक्तं शृ्गैस्तरिभिः प्रिये ।' इति । 

जीव इति-- आत्मा सामान्यप्राणात्मा च । तयोश्च अभेदादेकतया निर्देशः, 
तेन साक्षादात्मनि सकारः, प्राणात्मनि तु विसर्गः । प्राण इति-- विशिष्टः । 
मशान्ता इति--मकारशकारानुसारतकाराः । जान्वादि-- दक्षादिक्रमेण । तत्परौ 
ओओकारौ । एतद्राच्याश्च पञ्चाशत्‌ नादिन्यादिफेत्कारिकान्ताः शक्तयस्तत्र तत्र 
उक्ताः । तथा च श्रीत्रिशिरोभैरवः-- 


"नादिनी तु शिखाग्रस्था नकाराक्षरसंक्ञिता । 
ऋ ऋ ल लृ निवृ्याद्या मालिका शिरसि स्थिता॥ 


"ह से लेकर दो सातवें (= दो ण) कर्णं मे स्थित है ओर ई के बाद वाले 
दो (= उ ऊ) उन दोनों (कानों) की मुदराये ह ।'" 

आ--यह अकार के बहुवचन का रूप है । आदि पद से वामस्कन्ध (समञ्जना 
चाहिये) । इससे दाहिने स्कन्ध मे इ ओर बाये मेँ य (का न्यास होता है) । दोनों 
भुजाओं मे = दाहिनी ओर बायी मे । शाखा = दाहिने ओर वाये हाथो की 
गल्या । ज = दण्ड के साथ शूल इससे शु के दण्ड में रेफ ओर शिखाओं 
मे जकार है । ओर बह (जकार) उत्तान (= ४) है जिसमे साक्षात्‌ शृलं हो जाता 
है । जैसा कि सिद्धात्र मे-- 


“दाय हाथ मे शुक जानना चाहिये । दण्ड के लियि "प" से सातां (= र) 
तथा खकार से सातां (= ज) उत्तान करके देना चाहिये । हे प्रिये ! इस प्रकार 
यह (ज ओर र) तीन शूलो से युक्त साक्षात्‌ त्रिशूल हो जाता है ।' 

जीव = आत्मा ओर सामान्य प्राण । अभेद होने के कारण उन दोनों का एक 
रूप में निर्देश किया गया है । इससे साक्षात्‌ आत्मा मे सकार ओर प्राणात्मा मे 
विसर्ग (समञ्जना चाहिये) । प्राण (पद) विशिष्ट (प्राण का बोधक) है । मशान्त = 
मकार शकार एवं तकार । जानु आदि--दाहिने के क्रम से । तत्पर = ओकार 
ओकार । इन (पचास वर्णो) के वाच्य नादिनी से केकर फत्कारिका पर्यन्त पचास 
शक्तियाँ स्थान-स्थान पर कहीं गयी है । जैसे कि त्रिशिरोभैरव-- 


“नादिनी शिखा के अग्रभाग में स्थित है ओर उसकी संज्ञान है । ऋ ऋ ल 
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थ शिरोग्रं सती देवी ध नेत्रे प्रियदर्शना । 
ई गुह्यशक्तिर्नासास्था व्याप्तास्ते नेत्रमध्यतः 
व्यापयित्वा स्थिता देवी च तृतीयं च लोचनम्‌ 
चामुण्डा परमेशानी ठलारस्था विराजते । 
बकारो वदनं तस्या वन्रिणी शक्तिरव्यया 
कवर्गो दशनास्तीक्ष्णाः कङ्कटा कालिका शिवा । 
घोरघोषा शिविराख्या कवर्गे संप्रकीर्तिताः 
मायादेवी इ जिह्ा तु अ वाग्वागीश्वरी मता 
नारायणी ण कर्णौ तु तयोरु ऊ च भूषणम्‌ 
मोहनी च तथा भ्रज्ञा व कण्ठशिखिवाहनी 
लामा विनायिकी देवी डदढौ बाह्यं विभोः 
पूर्णिमा हस्तदेशस्था ठकाराख्या ॒विभोर्मता 
इद्कारी कुन्दना चैव इजावङ्गुलयः क्रमात्‌ । 
कापालिनी वामकरे टकारः परमेश्वरी 
दीपनी शृलदण्डश्च रेफः सम्यगुदाहतः 
ज॒ जयन्ती भवेच्छूलं देवदेव्या महेश्वरि । 
भीषणी वायुवेगा च स्कन्धयोरुभयोर्भयौ । 
पावनी तु प हल्लग्ना उदरं षश्च लम्बिका ॥ 
संहारिका क्षकारोऽयं नाभौ देवस्तु भैरवि । 
व 
लृ निवृत्ति आदि माला हे जो शिर में स्थित है । थ सती देवी शिर के अग्र भाग 
मे स्थित हे । प्रियदर्शना ध नेतरं मे है । ई गुह्यशक्ति नासिका मे स्थित हो नेतो के 
मध्य से व्याप्त होकर स्थित है । वह देवी तीसरे नेत्र मे व्याप्त होकर स्थित है । 
चामुण्डा परमेश्वरी ललाट में स्थित होकर विराजमान है । वकार वदन (का नाम है) 
उसकी शक्ति अव्यया वन्रिणी है । क वर्ग तीक्ष्ण दात है । कङ्कटा कालिका शिवा 
घोरघोषा तथा शिविरा नामक (शक्तियाँ) क वर्गं मे कही गयी है । माया देवीं इ 
(नाम वाली है वह) जिह्वा (मे स्थित) है । अ वाक्‌ है (उसकी शक्ति) वागीश्वरी 
मानी शयी है । ण नामक नारायणी दोनों कानों को (व्याप्त कर स्थित) है । उ 
ओर ऊ उन दोनों के भूषण है । उसी प्रकार मोहनी ओर प्रज्ञा तथा व नाम वाली 
कण्ठ मे स्थित है । लामा विनायकी देवी परमेश्वर की दोनों बाहों मे है (जिनके 
नाम) ड ढ हे । पूर्णिमा हस्तदेश में स्थित है ओर वह परमेश्वर की ठकार नामक 
(शक्ति) मानी गई हे । इङ्कारी तथा कुन्दना इ ओर अ नाम वाली क्रमशः अद्गुलियों 
मे रहती हे । बायें हाथ में रकारसंज्ञक परमेश्वरी कापालिनी रहती है । रेफ को शूल 
दण्ड ओर्‌ दीपनी (शक्ति) कहा गया है । ज नाम वाली जयन्ती देवदेवी का शूल 
है । वायुवेगा ओर भीषणी भ य नाम वाली दोनों स्कन्धो मे रहती है । प संज्ञक 
पावनी हदय मेँ स्थित ह । षरसंज्ञक. लम्बिका उद्र मेँ रहती है । हे भैरवि ! यह 
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छगली पृतना चेति स्तनौ छलौ प्रकीर्तितौ ॥ 
आ मोटरी तद्गतं तु क्षीरमा परिकीर्तितम्‌ । 
परमात्मा सकारोऽयं ह प्राणः शक्तिरम्बिका ॥ 
इच्छाशक्तर्विसर्गख्या व्याप्य प्राणात्मनि स्थिता । 
म॒ नितम्बं महाकाली श गुह्यं कुसुमायुधा ॥ 
शुक्रा देवी भवेच्छुक्रमनुस्वारस्तु _ भेरवी । 
तारा तकार ऊरुस्था ए ए ज्ञानक्रिये उभे ॥ 
जानुनी संस्थिते देवि भैरव्यास्तु महात्मनः । 
गायत्री चैव सावित्री ओ ओ जङ्घे प्रकीर्तिति॥ 
दहनी दक्षपादस्था वामे फेत्कारिका दफौ ।' इति । 
एतच्च श्रीमतभट्ारकादावपि सृष्टिसंहारभङ्गया उभयथा विभज्य उक्तमिति 
स्वयमेव ततोऽपि अवधार्यम्‌, ग्रन्थविस्तरभयाततु प्रातिपद्येन न संवादितम्‌ ॥ 


तस्या एव उपसंहारगर्भं स्वरूपमाचष्टे- 


इत्येषा मालिनी देवी शक्तिमतक्षोभिता यतः ॥ १२५ ॥ 
कृत्यावेशात्ततः शाक्ती तनुः सा परमार्थतः । 


इति एवमुक्ता एषा भगवती यतः शक्तिमता 





षकार देवता संहारिका शक्ति है जो नाभि में रहती है । छगली ओर पृतना दोनो 
स्तनो छ ल नाम से कही गयी हैँ । आ मोटरी है । इसका स्थान उस (= 
स्तन) मे वर्तमान क्षीर है । सकार परमात्मा है, ह प्राण है जो अम्बिका शक्ति हे । 
इच्छाशक्ति विसर्ग नाम वाली है जो प्राण में व्याप्त होकर स्थित हे । मसंज्ञक 
महाकाली नितम्ब मे ओर श नामक कुसुमायुधा गुह्यो में स्थित है । शुक्रा देवी 
अनुस्वार है जो शुक्र मे रहती है । तकार नामक तारा उरु मे स्थित है । ए ओर 
दोनों ज्ञान ओर क्रिया है । ये दोनों महात्मा भैरवी के जानुओ मे स्थित हं । 
गायत्री ओर सावित्री ओ ओ उसकी दो जङ्ा कही गवी है । दहनी दाहिने पैर मे 
तथा फेत्कारिका बाय पैर मे है (ये दोनों) द फ (अक्षरों से ज्ञात होती है) ॥' 


यह वर्णन मतभटारक आदि मे भी सृष्टि संहार दोनों प्रकार से विभक्त कर 
कहा गया है इसलिये वही से स्वयं ही समञ्ञ लेना चाहिये । ग्रन्थ के विस्तार के 
भरय से प्रतिपद (यहां) नहीं कहा गया ॥ 


इसी का उपसंहारगर्भितस्वरूप कहते है-- 


इस प्रकार की यह मालिनी देवी चूंकि शक्तिमान्‌ के द्वारा क्षुन्ध कौ 
जाती है अतः कर्म मे आविष्ट होने के कारण वह परमार्थतः शाक्त शरीर 
हो जाती है ॥ -१२५-१२६- ॥ 
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नीक नि. ।' (मा. वि. ३।१२) 


इत्युक्तया वाच्यवाचकयोरभेदादवर्गेण क्षोभिता विसंष्ुकतां स्वसामुख्यं च 
आपादिता, ततः कृतिक्रियाकर्मण्यावेशात्‌ सा परमार्थतः शाक्ती तनुर्बहिरुल्लिल- 
सिषायोगादुन्मग्ननिजस्वरूपा-- इत्यर्थः ॥ 


अत एव अस्याः सिसूक्षाभिमुख्यात्‌ निखिलसिद्धयादिवितरणे परं सामर्थ्यम्‌- 
इत्याह-- 


अन्योन्यं बीजयोनीनां क्षोभाद्रैसर्गिकोदयात्‌ ॥ १२६ ॥ 
कांकां सिद्धिं न वितरेत्किं वा न्युनं न पूरयेत्‌ । 


तदुक्तम्‌-- 
अथान्यत्संप्रवक्ष्यामि मालिन्या: कर्म॒चोत्तमम्‌ । 
वश्यविद्रेषणोच्चारस्तोत्रस्तम्भनमारणम्‌ ॥ 
ध्यानमात्राद्धवेदेवि युञ्जतो यस्य॒ सुत्रते ।' इति, 
तथा 


प्रायश्चित्तेषु सर्वेषु जपेन्मालामखण्डिताम्‌ । 





इति = इस प्रकार कही गई । यह = भगवती चूँकि शक्तिमान्‌ के दारा 

“इसमे शिव बीज है... 1'' 

इस उक्ति के अनुसार वाच्य वाचक में अभेद होने के कारण अ वर्ग (= अ 
से अः तक) के द्वारा क्षोभित = विसंष्ठुलता ओर स्वसांमुख्य को प्राप्त करायी 
जाती है इस कारण कृति = क्रिया कर्म मे आवेश के कारण वह परमार्थतः शाक्त 
शरीर = बाहर उल्लसित होने की इच्छा के योग से अपने उन्मग्न स्वरूप वाली, 
हो जाती है ॥ 

इसील्िये सिसृक्षा के अभिमुख होने के कारण सम्मत सिद्धि आदि के वितरण 
मे इसका सर्वाधिक सामर्थ्य है-- यह कहते है-- 

बीजों ओर योनियों के परस्पर क्षोभ से सृष्टि का उदय होने के कारण 
(यह मालिनी) कौन-कौन सी सिद्धि नहीं देती या क्या-क्या पूरा नही 
करती ॥ - १२६-१२७- ॥ 

वही कहा गया है- 

हे देवि ! अब मालिनी का उत्तम कर्म कहता हूं । वशीकरण विदरेषण 
उच्चाटन स्तोत्र (प्रशस्ति) स्तम्भन मारण (यह सब) हे सुव्रते ! ध्यानमात्र से हो 
जाता है ।'' 

हे प्रिये ! सब प्रायश्चित्त मे माला को अखण्डित जपना चाहिये । व्यतिक्रम 





= 
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भिन्नां वाप्यथवाभिन्नां व्यतिक्रमबटलाबलात्‌ ॥ 
सकृञ्जपात्समारभ्य यावल्लकषत्रयं प्रिये ।' इति । 
(मा.वि. १३।१८) 
ननु बीजयोनीनामनेकप्रकारः शास्त्रेषु क्षोभ उक्तः, तत्‌ कथमस्या एव एवं 
सामर्थ्यमित्युच्यते ?--इत्याशङ्कय आह-- 
योनिबीजार्णसाद्कर्य बहुधा यद्यपि स्थितम्‌ ॥ १२७ ॥ 
तथापि नादिफान्तोऽयं क्रमो मुख्यः प्रकीर्तितः । 


मुख्यत्वमेव दर्शयति-- 
फकारादिसमुच्चारान्नकारान्तेऽ ध्वमण्डलम्‌ ॥ १२८ ॥ 
संहत्य संविद्या पूर्णा सा शब्दैर्वण्यति कथम्‌ । 
अतः शास्त्रेषु बहुधा कुलपुत्तलिकादिभिः ॥ ९२९ ॥ 
भेदैर्गीता हि मुख्येयं नादिफान्तेति मालिनी । 
इह खलु परा परमेश्वरी संवित्‌ प्रथमं प्रतियोग्यभावमवभासयन्ती परनादैक- 
वृत्तितामश्नुवाना विश्वमवविभासयिषुः सञ्जीवनीबीजचतुष्टयासूत्रणद्रारेण सकलमेव 
भावजातं सञ्जीवयन्त्यपि परामर्शसारतया नादे एव विश्रान्तिमाश्रयन्ती पुनरुद्रेन- 


के बलाबल से भिन्न अथवा अभिन्न एक बार से लेकर तीन लाख जप (करना 
चाहिये)'' ॥ १२६ ॥ (मा.वि.तं. १३।१८)} 

प्रन-- शस्त्रो मे बीज ओर योनि का अनेक प्रकार का क्षोभ कहा गया है । 
तो फिर इसी का एेसा सामर्थ्यं क्यों कहा जाता है?--यह शङ्का कर कहते ` है 

यद्यपि योनि ओर बीज का वर्णसाङ्कर्य अनेक प्रकार का स्थित है (= 
शास्त्रों मे बतलाया गया है) तोभीनसे केकर फ तक का यह म 
मुख्य कहा गया हे ॥ -१२७-१२८- ॥ 

मुख्यत्व को ही दिखलाते है-- 

फकार आदि के उच्चारण से केकर नकार पर्यन्त मे अध्वमण्डल को 
समेट कर पूर्णं संविद्या होती है । उसका शब्दों से कैसे वर्णन किया 
जाय । इसलिये यह नादिफान्ता मालिनी शास्त्रों में कुलपुत्तलिका आदि 
भेदों से अनेक प्रकार से मुख्य कही गयी है ॥ -१२८-१३०- ॥ 

परा परमेश्वरी संवित्‌ पहले पहल प्रतियोगी के अभाव का अवभासन करती हई 
परनादस्वरूप को धारण करती है । पुनः विश्च को अवभासित करने की इच्छा 
वाली (यह) सञ्जीवनीभूत चार बीजवणों (= सम्भवतः अ इ उ ओर ऋ) के 
आसूत्रण के द्वारा समस्त पदार्थसमृह को सञ्जीवित करती हई भी परामर्शसार के 
रूपमेँ नादमेंही विश्रान्त होती है । पुनः उद्वेष्टनभङ्गी के द्रारा स्थूल अन्त्य नाद 
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भङ्गया स्थुलान्त्यनादप्रथनपुरः सरं राववर्णोच्चारक्रमेण निषेधपरामर्शैकरूपे शृन्या- 
त्मनि निखिलमिदमध्वमण्डलमुपसंहरन्ती स्वात्ममात्रविश्रान्तेः परानपेक्षतया पूर्णता- 
मवलम्बमाना सदसदादिपदव्यपदेशपात्रतामसहमाना विकल्पयितुं न शक्यते इति 
इयं शास्त्रान्तरेषु कुलपुत्तलिकादिभिर्भदैर्बहुधा गीतापि नादिफान्तस्वरूपा मालिनी 
मुख्या तत्तदनेकप्रकारबीजयोन्यात्मकक्षोभान्तरविलक्षणा--इत्यर्थ । 


ननु भवतु नाम एवम्‌, मातृकामालिन्योः पुनरेवं शब्दप्रवृत्तौ किं 
निमित्तम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
शब्दराशेर्भैरवस्य याऽनुच्छूनतयान्तरी ॥ ९१३० ॥ 
सा मातेव भविष्यत्त्वात्तेनासौ मातृकोदिता । 
मालिनी माक्िता रद्रर्धारिका सिद्धिमोक्षयोः ॥ ९३९ ॥ 
फलकेषु पुष्पिता पज्या संहारध्वनिषट्पदी । 
संहारदानादानादिशक्तियुक्ता यतो रलौ ॥ १३२ ॥ 
एकत्वेन स्मरन्तीति शम्भुनाथो निरूचिवान्‌ । 


या नाम पूर्णप्रकाशात्मनः शब्दराशेर्भगवतो बहिरौन्मुख्याभावादान्तरी परमात्र 





का विस्तार कर राव (= रणनयोग्य) वर्णो के उच्चारणक्रम से निषेध परामर्शरूप 
शून्यात्मा मे इस समस्त अध्वमण्डल का उपसंहार करती हई स्वात्ममात्र में विश्रान्त 
होने से परानपेक्ष होने के कारण पूर्णता को प्राप्त होती हुई, सत्‌ असत्‌ आदि पद 
के व्यवहार की योग्यता का सहन न करती हई विकल्प नहीं कर सकती । इसलिये 
यह दूसरे शास्त्र मे कुलपुत्तलिका आदि भेदो से अनेक प्रकार से कही जाती हुई 
भी नादिफान्तस्वरूपा मालिनी मुख्य = तत्तत्‌ अनेकप्रकारक बीजयोनिस्वरूप क्षोभ से 
विलक्षण है ॥ 

प्रश्न-एेसा है तो हो किन्तु मातृका ओर मालिनी के इस नामकरण का क्या 
कारण है ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

शब्दसमूह भैरव की, अनुच्छून होने के कारण, जो आन्तरिक (शक्ति) 
है वह माता के समान (भेदयुक्त) भविष्यत्‌ होने के कारण मातृका कही 
गयी है । मालिनी रुद्रो के द्वारा धारण की गयी सिद्धि ओौर मोक्ष को देने 
वाली है । (यह मालिनी) फलों के विषय मे पुष्पिता (= माला वाली 
अर्थात्‌) पूज्या है । (यह मालिनी) (= मा) संहाररूपी ध्वनि कौ षट्पदी 
(= अलिनी है इसलिये इसे. मालिनी कहा जाता है) । यह संसार के दान 
ओर आदान आदि की शक्ति से युक्त है क्योकि (विद्वान्‌ छोग) रल को 
एक मानते है एेसा शम्भुनाथ ने कहा ॥ -१३०-१३३- ॥ 


जो पूर्णं प्रकाशात्मक शब्द्राशि भगवान्‌ कौ, बाह्म ओर मुख्य के न होने से 
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कात्म्यमापन्ना शक्तिः, सा तत्तदधेदप्रथात्मनोऽनुच्छूनतया भविष्यत््वात्‌ मातृतुल्ये- 
त्यसौ इवार्थे कनो विधानात्‌ मातृका उदिता तच्छब्दव्यपदेश्या-- इत्यर्थः । माल्यते 
धार्यते सुदरैरात्मतया स्वीक्रियते, मलते भूक्तिमुक्तिस्वरूपे धत्ते इति कर्मणि कर्तरि 
च "मल मल्ल धारणे' इत्यस्य, तत्तद्रश्यादिफलनिमित्तं सञ्जातमाला, माला- 
शब्दस्य पुष्पमालायां रूढस्य अवयवे , समुदायोपचारेण पुष्पवाचित्वात्पुष्पिणी-- 
इत्यर्थः । अनयैव व्युत्पत्त्या पूजोपकरणभूता माला विद्यते यस्याः, सा पूज्येति 
माशब्दध्वननीयस्य संहारस्य अलिनी विमर्शिका, माशब्दवाच्यं संहारं राति लाति 
वा तच्छीला "रा दाने" "ला आदाने" इत्यनयोः ॥ 


ननु अनयोः पञ्चाशतोऽपि वर्णानामविशेषात्कोऽयं भेदो नाम ?-- इत्याशङ्कय 
आह-- 


शब्दराशि्मल्िनी च शिवशक्तयात्मकं त्विदम्‌ ॥ १३३ ॥ 
एकंकत्रापि पर्णत्वाच्छिवशक्तिस्वभावता । 


तु्र्थे । ननु यदि एवं तत्‌ कथं 





आन्तरी = प्रमाता के साथ एकात्मता को प्राप्त, शक्ति है वह अनुच्छून होने के 
कारण तत्तद्‌ भेदविस्तार के भविष्यत्कालीन होने के कारण माता के समान है 
इसलिये यह (मातृ शब्द से) इव' अर्थ मेँ कन्‌ प्रत्यय जोड्ने से मातृका कही गयी 
है अर्थात्‌ उस शब्द से. व्यवहार्य है । माल्यते = धारण की जाती है = रद्र के 
द्रारा आत्मा के रूप मे स्वीकृत होती है ओर मलते = भोग ओर मोक्ष के स्वरूप 
को धारण करती है, इस प्रकार कर्म ओर कर्ता अर्थ में "मल मल्ल धारणे' इस 
धातु का (माला रूप बनता है जो) तत्तद्‌ वशीकरण आदि फल का कारण होता 
है । (इस प्रकार मालिनी शब्द का अर्थं है)--उत्पन्नमाला वाली । माला शब्द 
(यद्यपि) पुष्पमाला अर्थं में रूढ है (तथापि) उसका अवयव मेँ समुदाय की लक्षणा 
होने से (माल्ाशब्द के पुष्पवाची ‹हो जाने से 'मालिनी' शब्द का) अर्थं है 
पुष्पिणी । इसी व्युत्पत्ति से पूजा कौ उपकरणभूता माला जिसके पास है वह मालिनी 
अर्थात्‌ पूज्या है । (अथवा) "मा' शब्द से ध्वननीय ` संहार की अलिनी = विमर्शं 
करने बाली (= मालिनी) । (अथवा) “मा शब्द से वाच्य संहार को देती अथवा 
लेती है उस स्वभाववाली "रा' धातु दान 'ला' त आदान अर्थं मे प्रव्युक्त होती 
है । इन दोनों (धातुओं) का (मालिनी रूप बनता. हं) ॥ 


प्रश्न-इन दोनों में ` पचासों वर्ण समानरूपं से रहते है फिर यह भेद क्या 
हे ?- यह शङ्का कर कहते है- 


मालिनी शिवशक्तिस्वरूप शब्द राशि है । एक-एक वर्ण मे पूर्णं होने 
के कारण यह शिवशक्तिउभयस्वभावों. वाटी है ॥ -१३३-१३४- ॥ 
"तु" काः प्रयोग दहि' अर्थ में है । प्रश्न-यदिषएेसाहै तो 
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"वाचकत्वेन सर्वापि शंभोः शक्तिश्च शस्यते ।' (माऽवि० ३।१२) 

इत्यादि उक्तम्‌ ?-इत्याशङ्कय आह-एकेकत्रापीत्यादि । किन्तु मालिन्यां 
शाक्तस्य स्वभावस्योद्रेको येनोक्तम्‌- 

"परमार्थतः सा शाक्ती तनुः" इति । 

"कां कां सिद्धिं न वितेत्किं वा न्यूनं न पूरयेत्‌" ॥ इति च ॥ 
अत एव सर्वमन्त्रारणिस्वभावया मन्तरान्तराणामपि उद्दीपनं क्रियते--इत्याह-- 

तेन भ्रष्टे विधौ वीर्ये स्वरूपे वाऽनया परम्‌ ॥ १३४ ॥ 

मन्त्रा न्यस्ताः पुनन्यसिात्पूर्यन्ते तत्फलप्रदः । 


तेन शक्त्यात्मत्वेन हेतुना निजनिजतन्रप्रसिद्धविदयभ्रंशेऽपि तनत्रान्तरीया मन्रा 
न्यस्ताः सकलमन््रतेजःसंदीपिकया अनया मालिन्या भगवत्या पुनर््यासात्‌ 
तत्तत्फलम्रदाः परं पूर्यन्ते स्वाम्नायाम्नातफलदानोन्मुखाः संपाद्यन्ते--इत्यर्थः ॥ 


न च अस्मदुपज्ञमेव एतत्‌-इत्याह-- 
उक्तं॑श्रपूर्वतन्रे च विशोषविधिहीनिते ॥ १३५ ॥ 


न~ 


“वाचक होने के कारण सभी शिव की शक्ति कही जाती है ।'' 

इत्यादि कैसे कहा गयां ?-- यह शङ्का कर कहा-एक-एक मे....... । 

किन्तु मालिनी मे शाक्तस्वभाव का उद्रेक है (मातृका मे नही) जिस कारण 
कहा गया- 

“"वह परमार्थतः शक्ती तनु है ।'” तथा 

““क्या-क्या सिद्धि नहीं देती या किस न्यून को पूर्ण नहीं करती'" ॥ 

इसीलिये सब मन्त्रो की अरणिस्वभाववाली (इस मालिनी) के द्वारा दूसरे मनर 
का भी उदीपन किया जाता है--यह कहते है-- 

इसलिये विधि, वीर्य अथवा स्वरूप के श्रष्ट होने पर (एक बार 
तनत्रान्तरोक्तरीति से न्यस्त मन्त्र) इसके द्वारा पुनः न्यास किये जाने पर उस 
फल को देने वाके बनाये जाते हैँ ॥ -१३४-१३५- ॥ 

इसलिये = शक्त्यात्मक होने के कारण, अपने-अपने तन्त्र मे प्रसिद्ध विद्वा का 
लोप होने पर भी तनरान्तरीय मन्त्र (जो कि पहले) न्यस्त (है) सकल मन्त्र के तेज 
को सन्दीप्त करने वाली इस भगवती मालिनी के द्वारा पुनः न्यास किये जाने पर 
तत्तत्‌ फलग्रद किये जाते है = अपने तनत्रग्रन्थ मेँ कथित फल कोदेने के लियि 
उन्मुख बनाये जाते है ॥ 


यह (कथन) मैने स्वयं नहीं कहा--यह कहते है 


= 
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न्यस्येच्छाक्तशरीरार्थ भिन्नयोनिं तु मालिनीम्‌ । 
विशेषणमिदं हेतौ हेत्वर्थश्च निरूपितः ॥ १३६ ॥ 
यथेष्टफलसिद्छ्यै चेत्यत्रैवेदमभाषत । 
तदुक्तं तत्र-- 
"यथेष्टफलसंसिद्धयै मन्त्रतनत्रानुवर्तिनाम्‌ । 
विशेषविधिहीनेषु न्यासकर्मसु मन्त्रवित्‌ ॥ 
न्यस्येच्छाक्तशरीरार्थं भित्नयोनिं तु मालिनीम्‌। (३।१५) 
इति । इदमिति विशेषविधिहीनत्वलक्षणम्‌ । निरूपित इति श्रष्टे विधौ' 
इत्यादिना । न केवलमेतदेव अत्र उक्तं यावदन्यदपि--इत्याह-- यथेत्यादि । 
हृदमिति वक्ष्यमाणम्‌ ॥ 


तदेव आह- 


साञ्जना अपि ये म्रा गारुडाद्या न ते परम्‌ ॥ १३७ ॥ 
मालिन्या पूरिताः सिद्धयै बलादेव तु मुक्तये । 
तस्मात्फलेप्सुरप्यन्यं मन्त्रं न्यस्यात्र॒ मालिनीम्‌ ॥ १३८ ॥ 





मालिनीविजयोत्तर तन्त्र मेँ कहा गया है कि विशेषविधि से रहित (कर्म) 
मे शाक्तशरीर (के उद्दीपन) के लिये भिन्न योनि वाली मालिनी का न्यास 
करना चाहिये । 'विशेषविधिहीनिते'-- यह विशेषण हेतु अर्थ में है ओर 
हेत्वर्थ का निरूपण किया जा चुका है । “यथेष्ट फल की सिद्धि के 
लिये'"-- यहाँ (भगवान्‌ शिव ने) इसे कहा है ॥ -१३५-१९३७- ॥ 

वही वहां कहा गया-- 

"मन्त्र. तन्त्र के अनुयायियों की यथेष्टफलसिद्धि के लिये मन्तरवेत्ता न्यासकर्म के 
विशेषविधि से रहित होने पर शाक्तशरीर के लिये भिन्रयोनि बाली मालिनी का न्यास 
क्रे ।'' 

इदम्‌ = भ्रष्टे विधौ... इत्यादि के द्वारा । यहाँ केवल यही नहीं कहा 
गया बल्कि ओर कुछ भी-यह कहते है- यथेष्ट... इत्यादि । इदम्‌ = 
वक्ष्यमाण ॥ 

वही कहते है- 

जो गारुड आदि मन्त्र साञ्जन (= मिश्रणयुक्त वर्ण स्वरूप) हैँ वे भी 
पर (= इष्टप्रद) नहीं है । किन्तु मालिनी से पूरित होने पर बत्गत्‌ 
सिद्धि ओर मुक्ति के लिये (समर्थ) होते है । इस कारण फलार्थी अन्य 
मन्त्र का न्यास करके भी इसमे मालिनी का न्यास करे तथा बिना प्रयास 


२३ त. च. 
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न्यस्येज्जप्त्वापि च जपेदयत्नादपवृक्तये । 
पूरिता इतिपुनर््यासात्‌ ॥ 





एवं प्रसद्गापतितं मालिन्या वीर्यातिशयं निरूप्य प्रकृतमेव आह-- 


इत्येवं मातृकां न्यस्येन्मालिनीं वा क्रमाद्‌ द्वयम्‌॥ ९३९ ॥ 
सिद्धिमुक्तयनुसाराद्वा वर्णान्वा युगपद्‌ दयोः । 
अक्षह्वीं नफहीमेतौ पिण्डौ सङ्गाविहानयोः ॥ १४० ॥ 
वाचकौ न्यास एताभ्यां कृते न्यासेऽ थवैककः । 
एष  चाङ्गतनुब्रह्मयुक्तो वा तद्विपर्ययः ॥ ९४९ ॥ 
सागुदायिकविन्यासे पथक्‌ पिण्डाविमौ क्रमात्‌ । 
अक्रमादथवा न्यस्येदेकमेवाथ योजयेत्‌ ॥ १४२ ॥ १ 
सिद्धिमुक्त्यनुसारादिति-- सृष्टिसंहारक्रमेण । युगपदिति--अनक्षफेत्यादिरूप- 
तया । सद्धाविति- प्रत्याहारयुक्त्या गभीकृतनिखिलवर्णत्वात्‌ । कृते न्यासे 
इति- मन्त्रान्तैः । एकक इति--मन्त्रान्तरन्यासपरिहारात्‌ । एष इति- 








के भी मोक्ष के लिये (अन्य मन्त्र का जप करने के उपरान्त भी उसका) 
जप करे ॥ - १३७-१३९- ॥ 

पुरित-पुनः न्यास के कारण ॥ । 

इस प्रकार प्रसङ्गपराप्त मालिनी के वीर्यातिशय का निरूपण कर प्रस्तुत को 
कहते है-- 

इस प्रकार मातृका अथवा मालिनी दोनों का क्रम से न्यास करना 
चाहिये । अथवा (दोनों का) सिद्धि-मुक्ति के अनुसार (न्यास करना 
चाहिये) । अथवा दोनों के वर्णो का एक साथ (मिश्रण कर न्याम 
करना चाहिये) अक्ष हीं नफ हीं ये दोनों पिण्डसङ्घ (= समुदाय) यहां इन | 
दोनों (= मातृका ओर मालिनी) के वाचक है । (अन्य मन्त्रो के द्राग्‌ | 
न्यास किये जाने पर इन दोनों के द्रारा न्यास (करना चाहिये) । अथवा । 
अकेठे-अकेठे न्यास के (परिणामस्वरूप) यह (= शिष्य) अङ्गतनु- 
ब्रह्मयुक्त हो जाता है । अथवा उल्टा (= इसमे अङ्गस्पर्श की आवश्यकता 
नहीं होती) । सामुदायिक विन्यास मे इन दोनों पृथक्‌ पिण्डो कौ 
क्रम से अथवा अक्रम से न्यस्त करना चाहिये अथवा एक को ही लगाना 
चाहिये ॥ -१३९-१४२ ॥ [= 

सिद्धि मुक्ति के अनुसार = सृष्टि संहार क्रम से | एक साथ = अ नक्ष षु 
इत्यादि रूप से । सद्ग प्रत्याहार की युक्ति से समस्त वर्णो को गर्भ मे रखने कँ प्‌ 
कारण । न्यास करने पर--दूसरे मन्त्रों के द्रारा । अकेले-मन्त्रान्तर के द्रा यष्ट ४ 


च््ी|/), (१ +, 
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मालिन्यादिन्यासः । तनुमूर्तिः, अङद्गादि च अत्र । तद्विपर्ययो 
वेति-अङ्गाद्ययोगात्‌ । सामुदायिकेति- मातृकामालिनीमेलनेन । पृथगिति- न तु 
वर्णवत्‌ मिश्रीकरणेन ॥ १४२ ॥ 


ननु किमेवं क्रियाडम्बरेण ?- इत्याशङ्कय आह-- 


क्रियया सिद्धिकामो यः स क्रियां भूयसी चरेत्‌ । 
अनीप्सुरपि यस्तस्मै भूयसे स्वफलाय सा ` ॥ ९४३ ॥ 
यस्तु ध्यानजपाभ्यासैः सिद्धीप्सुः स क्रियां परम्‌ । 
संस्कृत्यै स्वेच्छया कुर्यात्‌ प्राङ्नयेनाथ भूयसीम्‌ ॥ ९१४४ ॥ 
मुमुक्षुरथ तस्मै वा यथाभीष्ट समाचरेत्‌ । 


शिवतापत्तिरेवार्थो ह्येषां न्यासादिकर्मणाम्‌ ॥ १४५ ॥ 
अत्रे द्वितीयार्धं हेतुः । अनीप्सुरिति- फलमात्राकांक्षित्वात्‌ । तस्मायिति-- 
भूयसे फलाय । यः पूनर््यानादिना सिद्धिमाप्तुमिच्छुः, स ज्ञानित्वादेव कामचारेण 
सक्षिप्तां भूयसीं वा क्रियां परं संस्कृत्यै योग्यताधानाय कुर्यात्‌ । यद्रा 
समनन्तरोक्तरीत्या भूयसीमेव क्रियां कुर्यात्‌ येन परं संस्कृतत्वमेव स्यात्‌ । 
“राब्दः पक्षान्तरसमुच्चये, तेन मुमु्ुरपि संस्कारार्थं स्वेच्छया क्रियां कुर्यात्‌, 


न करने से । यह = मालिनी आदि का न्यास । तनु = मूर्ति । इस विषय में 
अङ्ग आदि सिद्धातन्तर मे कहे गये हें । अथवा उसका विपर्यय-अद्ग आदि का 
योगन होने से । सामुदायिक-- मातृका ओर मालिनी को मिलाने से । पृथक्‌- न 
कि वर्ण के समान मिश्रण से ॥ १४२ ॥ 

जो क्रिया के द्वारा सिद्धि चाहता हे वह अत्यधिक क्रिया करे । जो 
(सिद्धि) चाहने वाला नहीं है यह उसके लिये भी अत्यधिक अपना फट 
देती है । ओर जो ध्यान जप के अभ्यास के द्वारा सिद्धि चाहने वाल हे 
बह स्वेच्छा से पूर्व॒ सिद्धान्त के अनुसार परसंस्कार के लिये 
अत्यधिक क्रिया करे । यदि मुमुक्षु है तो उस (- मोक्ष) के लिये यथेष्ट 
आचारण करे । इन न्यास आदि कर्मो का प्रयोजन शिवभाव की प्राप्ति ही 
हे ॥ १४३-१४५ ॥ 


(१४३ मेँ श्लोक के पूरवद्धं मेँ) उत्तरार्धं कारण है । अनीप्सु = केवल फल 
चाहने वाले । तस्मै = अधिक फल के छ्ियि । जो ध्यान आदि के द्वारा सिद्धि 
र्त करने का इच्छुक है वह ज्ञानी होने के कारण ही स्वेच्छया संक्षिप्त अथवा 
अधिक क्रिया, संस्कार के लिये = योग्यता भ्रापत करने के लिये, करे । अथवा 
परोक्त रीति से अधिक क्रिया को ही करे जिससे परसंस्कार सम्पन्न हो जाय । 
अथ शब्द पक्षान्तर को बतलाता है । इससे मुमुक्षु भी संस्कार के लिये स्वेच्छा 
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यद्रा संस्कृतेरपि मोक्षपर्यवसायित्वात्‌ तस्म र संक्षेपविस्ताराभ्यां यथाभीष् 
समाचरेत्‌ यत एषां तथा क्रियमाणानां न्यासादिकर्मणां शिवतापत्तिरेव अर्थः 
पार्यन्तिकं फलम्‌--इत्यर्थः ॥ १४५ ॥ 


एतदुपसंहत्य अर्घपात्रविधिमभिधत्ते- 
एवं न्यासं विधायार्घपात्रे विधिमुपाचरेत्‌ । 
उक्तनीत्यैव तत्पश्चात्‌ पृजयेन्नूयस्तवाचकंः ॥ ९४६ ॥ 
तदेव आह- 
यतः समस्तभावानां शिवात्सिद्धिमयादथो । 
पू्णादव्यतिरेकित्वं कारकाणामिहार्चया ॥ ९४७ ॥ 


सिद्धिमयादिति पूर्णादिति च बुभृक्षमुमुक्षुविषयतया उक्तम्‌ ॥ १४५७ ॥ 


ननु तदैव नियतानां यषट्रादीनां शिवाव्यतिरेकभावनेन कोऽर्थः, उत्तरकालं हि 
सर्वत्र तद्व्यतिरेकेणैव प्रतिभासः ?--इत्याशङ्कय आह-- 


समस्तं कारकात्रातं शिवाभिन्न प्रदर्शितम्‌ । 


ऋ व 9" यकद 


से कर्म करे । अथवा संस्कार के भी मोक्षपर्यवसायी होने के कारण उस = मोक्ष 
के ल्यि ही संक्षेप विस्तार से यथाऽभीष्ट आचरण करे क्योकि इन = उस प्रकार 
किये जाने वाले, न्यास आदि कार्यो का शिवत्वभाव की प्राप्ति ही अर्थं = 
पार्यन्तिकं फल है ॥ १४५ ॥ 

इसका उपसंहार कर अर्षपात्रविधि को कहते है-- | 

इस प्रकार न्यास का विधान कर उक्त रीति से अर्घपात्र मे विधि का 
अनुष्ठान करे । उसके बाट न्यास किये गये वाचको (= वर्णो) से पूजन 
करे ॥ १४६ ॥ 

वही कहते है- 

क्योकि समस्त पदार्थ सिद्धिमय अथवा पूर्णशिव से अभिन्न हैँ । यहां 
कारकों की (अभिन्नता) पूजा के द्वारा होती है ॥ १४७ ॥ 

सिद्धिमयात्‌ पूर्णात्‌ ये दोनों पद बुभुक्षु ओर मुमुक्षु को दृष्टि मे रख कर कहं 
गये है ॥ १४७ ॥ | | 

प्रशन--उसी समय नियतयाज्ञिक आदि की शिव से अभिन्न भावना काक्वा 
प्रयोजन है क्योकि बाद मे सर्वत्र उससे भित्र रूप से ही प्रतिभान होता हे ?-वह 
शङ्का कर कहते है-- 

पृजा के उदाहरण में समस्त कारकसमूह शिव से अभिन्न दिखलाया 
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पूजोदाहरणे सर्वं व्यश्नुते गमनाद्यपि ॥ ९१४८ ॥ 


पृजोदाहतौ हि निखिलं कारकत्रातं शिवाभिन्र प्रदर्शितम्‌ । तत्‌ 
सर्वं लोकिकमपि गमनादि व्यश्नुते तत्रापि शिवाभिन्नतयैव व्याप्ति कुर्यात्‌- 
इत्यर्थः ॥ १४८ ॥ 


तनु यजिक्रियायां कारकाणामेवमभ्यस्यमानः शिवाव्यतिरेकः कथं लोकिक्यां 
गमनादिक्रियायामपि स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कां दृष्टान्तप्रद्शनेन उपशमयितुमाह- 


यथा हि वाहक्टकभ्रमस्वातन््यमागतः । 
अश्वः सप्रामरूढोऽपि तां शिक्षां नातिवर्तते ॥ ९१४९ ॥ 


ननु एवं कि स्यात्‌ 2- इत्याशङ्कय आह- 


तथार्चनक्रियाभ्यासशिवीभावितकारकः । 

गच्छस्तिष्ठन्नपि द्वैतं कारकाणां व्यपोज्जति ॥ ९१५० ॥ 

तथैक््याभ्यासनिष्ठस्याक्रमाद्विश्मिदं हठात्‌ । 

संपूर्णशिवताक्षोभनरीनर्तदिव स्फुरेत्‌ ॥ ९१५१ ॥ 
यद्गुरवोऽपि--इत्याह-- 


गया (तो यह अभिन्नता) गमन आदि को भी व्याप्त करती है ॥ १४८ ॥ 


पूजा के उदाहरण मेँ समस्त कारकसमूह शिव से अभिन्न दिखलाया गया । वह 
(अभित्रत्व) समस्त गमन आदि लौकिक (व्यापार) को व्याप्त करता है अर्थात्‌ उनमें 
भी शिव से अभिन्न रूप में व्याप्ति करनी चाहिये ॥ १४८ ॥ 

प्रश्न-- याज्ञिक अनुष्टान मे कारकं की इस प्रकार अभ्यस्यमान शिवाभिन्नता 
ठाकिको गमन आदि क्रिया में भी कैसे होगी? -इस श्भा को दृष्टान्तप्रदर्शन के 
दारा शान्त करते है 

जसं कि शिक्षा प्राप्त कर संग्राम मे जाने बाला, बाद में वाहिनी सेना 
# श्रमण सं स्वतन्त्र हुआ भी अश्च उस शिक्षा (= सवार के सङ्कत) का 


~ 


त्याग नहीं करता ॥ १४९ ॥ 
प्रशन--इससे क्या होगा ?--यह शङ्का कर कहते है- 
इस प्रकार को अर्चनक्रिया के अभ्यास से शिवतुल्य बनाया गया 
कारक चलते खडे रहते भी कारको के द्रैतभाव को छोड देता है । उस 
प्रकार के एेक्याभ्य।. मे लगे हुये (साधक) को हठात्‌ यह विश्च एक साथ 
सम्पू्णशिवताक्षोभ के कारण नाचता हुआ स्फुरित होता है।॥१५०-१५१॥ 


जो कि गुरुओं ने भी कहा--यह कहते है. _ 
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उवाच पूजनस्तोत्रे हास्माकं परमो गुरुः । 
अहो स्वादुरसः कोऽपि शिवपूजामयोत्सवः ॥ ९५२ ॥ 
षटूत्रिंशतोऽपि तत्त्वानां क्षोभो यत्नोल्लसत्यलम्‌ । 


क्षोभ इति--सम्पूर्णतालक्षणः ॥ 
अतश्च एवमनुशीलयतां शिवतावेशादन्यत्‌ फलं नास्ति--इत्याह-- 


तदेताद्‌ कपूर्णशिवविश्वावेशाय येऽर्चनम्‌ ॥ १५३ ॥ 
कुर्वन्ति ते शिवा एव तान्पूणग्परिति किं फलम्‌। 


ननु क्रियामात्रादेव कथमेवं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 


विनापि ज्ञानयोगाभ्यां क्रिया न्यासार्चनादिका ॥ १५४ ॥ 
इत्थमैक्यसमापत्तिदानात्परफलप्रदा । 


इत्थमिति--शिवीभावापत्तिभावनाक्रमेण ॥ 
न केवलमियं मुमुक्षोरेव अभीष्टं फलं प्रददाति, यावत्‌ बुभक्षोरपि--इत्याह-- 
साधकस्यापि तत्सिद्धिप्रदमन्रैकतां गतम्‌ ॥ १५५ ॥ 





पूजनस्तोत्र में हमारे परम गुरु ने कहा-शिवपूजामय उत्सव का 
स्वादिष्ट रस॒ अद्धुत है जहाँ कि छत्तीसों त्वौ का क्षोभ पूर्ण रूप से 
उल्लसित होता है ॥ १५२-१५३- ॥ 

क्षोभ- संपूर्णतालक्षण वाला ॥ 


इसलिये इस प्रकार का अनुशीलन करने वालों को शिवत्वावेश के अतिरिक्त 
कोई अन्य फल नहीं मिलता--यह कहते रै-- 


तो जो लोग इस प्रकार के पूर्णं शिवविश्च(तादात्म्यावेश के लिये 
अर्चन करते है वे शिव ही हैँ । उन पूर्ण के प्रति ओर क्या फल हो 
सकता है ॥ -१५३-१५४- ॥ 

प्रश्न--क्रियामात्र से ही एेसा कसे होता है 2- यह शङ्का कर कहते है-- 

ज्ञान ओर योग के बिना भी न्यास अर्चन आदि क्रिया इस प्रकार की 
एेक्य समापत्ति को देने के कारण परमफलप्रद होती है ॥ -१५४- १५५-॥ 

इस प्रकार. = शिवीभावापत्तिभावना के क्रम से ॥ 


यह केवल मुमुक्षु को ही नहीं बल्कि बुभुक्षु को भी अभीष्ट फल देती है-- यह 
कहते है-- 


सिद्धिप्रद मन्त्र के साथ एकता को प्राप्त वह (= अर्चन आदि) सम्पूर्ण 


(६ 
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विश्च व्रजदविष्नत्वं स्वां सिद्धिं शीघ्रमावहेत्‌ । 

त्रजदविष्नत्वमिति सर्वस्य संविदेकरूपत्वात्‌ ॥ 

एतां दशामधिरूढस्य हि किञ्चिदपि साधनं नोपादेयम्‌--तदागम इत्याह-- 
उक्त च परमेशेन न विधिनर्चिनक्रमः॥ १५६ ॥ 
केवलं स्मरणात्सद्धर्वाज्छितेति मतादिषु । 

मतादिषु इति श्रीसिद्धामतादौ ॥ 

प्रकृतमेव उपसंहरति- 
तदेवं तन्मयीभावदायिन्यचक्रिया यतः ॥ १५७ ॥ 
समस्तकारकंकात्म्यं तेनास्याः परमं वपुः । 

तेनेति- तन्मयीभावदायित्वेन ॥ 


तदेकात्म्यमेव विभजति- 
यक्ट्ाधारस्य तादात्म्यं स्थानशुद्धिविधिक्रमात्‌ ॥ १५८ ॥ 


~~~ ~~~ ~ ~~~ 


निर्विध्नता को प्राप्त होता हुआ साधक को शीघ्र अपनी सिद्धि देता हे 
(अथवा उस सिद्धिप्रदमन्त्र के साथ तादात्म्य को प्राप्त समस्त .विश्च उस. 
साधक के लिये निर्विष्न होता हु उसे सिद्धि देता है) ॥-१५५-१५६-॥ 

अविघ्नता को प्राप्त होता हुआ-- सबके संविदेकरूप होने से ॥ 

इस दशा को प्राप्त (साधक) के लिये किसी भी साधन की आवश्यकता नही 
होती । आगम भी वैसा है--यह कहते है-- 

मत आदि में परमेश्वर ने कहा है- न विधि का क्रम न अर्चन का। 
केवल स्मरण से सिद्धि वाज्छित है ॥ -१५६-१५७- ॥ 

मत आदि मे = सिद्धयोगीश्वरी (वामकेश्वर तन्त्र) मत आदि मे ॥ 

प्रस्तुत का उपसंहार करते है-- 

तो इस प्रकार से चकि अर्चन क्रिया तन्मयीभाव को देने वाली 
होती है इसलिये समस्त कारकों के साथ तादात्म्य ही इसका अन्तिम 
स्वरूप होता है ॥ -१५७-१५८- ॥ 

इसलिये = तन्मयीभावदायी होने के कारण ॥ 


उसके साथ एकात्मता को विभक्त करते है- 
यजन कर्ता के आधार का तादात्म्य स्थान की शुद्धिविधि के क्रम से 
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यष्टुयाज्यतदाधारकरणादानसम्प्रदाः । 
न्यासक्रमेण शिवतातादात्म्यमधिशोरते ॥ १५९ ॥ 

स्थानशुद्धर्विघ्नोत्सारणादिना ॥ १५९ ॥ 

ननु यष्टा तावत्‌ कर्ता अभिधीयते, याज्यं च 'देवतोदेशेन द्रव्यत्यागो यागः! 
इत्यादयुक्तरिज्यते = देवतायै त्यज्यते इति पुष्पादिद्रव्य कर्म, तयोः कर्तृकर्मणो- 
राधारश्च यागवेश्म व्यक्ताव्यक्तादि च, संप्रदा च "यागः प्रदानं देवता इत्यादि- 
नीत्या देवताभ्यः संप्रदानम्‌ । आदानं करणं वा पुनः किमुच्यते ?--इत्याशङ्कय 
आह-- 


अर्घपात्रमपादानं तस्मादादीयते यतः । 
यच्च तत्स्थं जलाद्येतत्करणं शोधनेऽचने ॥ ९१६० ॥ 
जलादीति आदिशब्दात्‌ सुरादि, अनेन च द्रव्याणां योग्यत्वं निरूपयितुं 
प्रक्रान्तम्‌ ॥ १६० ॥ 
ननु कथं तत्स्थेनैव जलादिना शोधनं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
अर्घपात्राम्बुविप्रडभिः स्पृष्टं सर्व हि शुध्यति । 





होता है । यजनकर््ता याज्य उस (= यष्टा) का आधार करण आदान 
ओर सम्प्रदान ये सब न्यास के क्रम से शिवतादात्म्य को प्राप्त होते 
ठै ॥ -१५८-१५९ ॥ 

स्थानशुद्धि- विघ्न को दूर करने आदि से ॥ १५९ ॥ 

प्रश्न-- यष्टा (यज्ञ) कर्ता को कहा जाता है । ओर याज्य, "देवता को लक्ष्य 
कर द्रव्य का त्याग करना याग है इत्यादि उक्ति के अनुसार इज्यते = जो देवता 
के लिये त्यक्त होता हे वह पुष्य आदि द्रव्य, कर्म है । उन दोनों कर्ता ओर कर्म 
का आधार यागगृह ओर व्यक्ताव्यक्त ह । सम्प्रदा "याग प्रदान देवता" इत्यादि रीति 
से देवता रूप सम्प्रदान है । किन्तु आदान ओर करण किसे कहते है ?-- यह शङ्का 
कर कहते है- 

अर्घपात्र ही अपादान है क्योकि (जल आदि) उसी से (अलग करके) 
दिया जाता है ओर उसमें स्थित जो जल आदि है वह शोधन ओर अर्चन 
मे करण है ॥ १६० ॥ 

जल आदि-- आदि शब्द से सुरा आदि (समञ्ञना चाहिये) । इससे द्रव्य कौ 
योग्यता का निरूपण करने के लिये प्रक्रम किया गया ॥ १६० ॥ 

प्रश्न--उस (= अर्धपात्र) मे स्थित ही जल आदि से क्यो शोधन होता है2- 
यह शङ्का कर कहते है-- 
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शिवार्ककरसंस्पशत्काऽन्या शुद्धिर्भविष्यति ॥ १६१ ॥ 
न च एतन्न्यायत एव सिद्धम्‌--इत्याह-- 
ऊचे श्रीपूर्वश्ास्त्रे तदर्धपात्रविधौ विभुः । 
तदेव आह- 
न चासंशोधितं वस्तु किञ्चिदप्युपकल्पयेत्‌ ॥ १६२ ॥ 
तेन शुद्धं तु सर्व यदशुद्धमपि तच्छुचि । 
ननु नीलादिवत्‌ प्रतिभासविकारकारित्वाभावात्‌ न शुद्ध्यशुद्धी नाम कश्चित्‌ 
भावधर्मः--इत्युक्तं प्राग्बहुशः, तदशुद्धतैव का यदपसारणेनापि शुद्धता स्यात्‌ ? 
इत्याशङ्य आह- 
अशुद्धता च विज्ञेया पशुतच्छासनाशायात्‌ ॥ १६३ ॥ 
ननु कथं पराभिप्रायेण परस्य एवंरूपत्वं स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह- 
स्वतादवस्थ्यात्पूर्वस्मादथवाऽप्युपकल्पितात्‌ । 
अर्घपात्र के जक की बृंदो से स्पृष्ट हुमा सब शुद्ध हो जाता हे । 
शिवरूपी सूर्य की किरणों के संस्पर्शं से बढ़कर ओर कोन सी शुद्धि 
होगी ॥ १६१ ॥ 
यह केवल तर्क से ही सिद्ध नही है--यह कहते है-- 
मालिनीविजय में परमेश्वर ने अर्घपात्रविधि मे इसे कहा है ॥ १६२- ॥ 
वही कहते है-- 
किसी भी असंशोधित वस्तु का (यज्ञ मे) प्रयोग नहीं करना चाहिये । 
जो अशुद्ध भी है वह उसके (अर्धपात्र) द्वारा शुद्ध होने पर शुद्ध हो जाता 
हं ॥ -१६२-१६३- ॥ 
प्रश्न--नील आदि के समान प्रतिभासविकारकारी न होने के कारण शुद्धि 
अशुद्धि पदार्थ का कोई धर्म नहीं है-एेसा पहले बहुत बार कहा जा चुका हं । 
तो अशुद्धता ही क्या हे जिसको हटाने से शुद्धता होगी ?- यह शङ्का कर कहते 


[2 4 
त 


अशुद्धता पशु ओर उसके शासन की दृष्टि से समञ्जी जानी चाहिये 
। - १६३ ॥ 

प्रश्न--दूसरे अभिप्राय से पर की एेसी रूपता कंसे है ?-यह शङ्का कर 
कहते है 

पूर्ववत्त अथवा कल्पित स्वतादवस्थ्य के कारण (अशुद्धता होती 
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भावानां हि पूर्वस्मादशुद्धादर्धपातराम्बुविप्रुदादिनां ्रादर्धपात्राम्बुविग्रडादिनां कल्पितात्‌ शुदधादरा रूपात्‌ 
स्वस्य आत्मनस्तादवस्थ्यमुभयथापि अविशेष एव--इत्यर्थ 


नन्‌ यदि नाम शुद्धावशुद्धौ वा भावानामविशिष्टमेव रूपं तत्‌ कतस्तद्विभागो- 
ऽवसायत 2- इत्याशङ्य आह- 


तेन यद्यदिहासन्न संविदश्चिदनुग्रहात्‌ ॥ १६४ ॥ 
कियतोऽपि तदत्यन्तं योग्यं यागेऽ त्र जीववत्‌। 


कियत इति- अल्पकात्‌ ॥ 

एवं संविदोऽपि दूरमशुद्धम्‌--इत्याह-- 
अनेन  नययोगेन यदासत्तिविदूरते ॥ १६५ ॥ 
संविदेति तदा तत्र योग्यायोग्यत्वमादिशेत्‌ । 

एवं च 
 स्वदेहावस्थितं द्रव्यं रसायनवरं शुभम्‌ ।' 

इत्यादयुक्तया संविदासन्नत्वात्‌ सारादिशब्दव्यपदेश्यममृतं यागयोग्यतया गुरूणा- 





हे) ॥ १६४ ॥ 

पू्ववर्ता = अशुद्ध, अथवा अर्षपात्र की वृंदं आदि से कल्पित शुद्ध रूप से 
स्व॒ = अपना तादवस्थ्य । अर्थात्‌ दोनों प्रकार से समानता ही है ॥ 

प्रश्न--यदि शुद्धि अथवा अशुद्धि में पदार्थो का रूप समान ही रहता है तो 
उस (= शुद्धयशुद्धिविभाग) का कंसे निश्चय किया जाता है ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

इसलिये जो-जो संविद्‌ के निकट है चिद्‌ के थोडे से अनुग्रह 
के कारण वह इस याग मे जीव की भाति अत्यन्त योग्य (= शुद्ध 
हे ॥ -१६४-१६५- ॥ 

कियत्‌ = थोड़े से ॥ 

इस प्रकार (जो) संविद्‌ से दूर. है (व्ह) अशुद्ध है--यह कहते है-- 

इस नियम के अनुसार संविद्‌ से जो निकटता ओर दूरता है 
वहां उस समय उसके द्वारा योग्यत्व अयोग्यत्व का निश्चय करना 
चाहिये ॥ -१६५-१६६- ॥ 

इस प्रकार 


“अपने शरीर में स्थित द्रव्य (= शुक्र मूत्र आदि) शुभ श्रेष्ट रसायन है ।'" 


= 


^< 
॥१॥। 
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मभिमतम्‌--इत्याह- 


वीराणामत एवेह मिथः स्वप्रतिमामृतम्‌ ॥ १६६ ॥ 
तत्तद्यागविधाविष्टं॒गुरुभिर्भावितात्मभिः। 
मिथः स्वप्रतिमामृतमिति- मिथः परस्परस्य संयुक्ततया आत्मीयायाः ` षडर- 
मुदरारूपायाः प्रतिमायाः संबन्धि अमृतमुभयसामरस्यसमुत्थः कृण्डगोकाख्यो 
्रव्यविशेषः--इत्यर्थः । अत्र च वीराणामिति भावितात्मभिरिति चानेन विशिष्टा 
धिकारिविषयत्वमुक्तम्‌ ॥ 
एवं संविदुद्रेचकमेव वस्तु अर्चने योग्यम्‌--इत्याह-- 
उन्मज्जयति निर्मग्नां संविदं यत्तु सुष्टु तत्‌ ॥ ९६७ ॥ 
अचय योग्यमानन्दो यस्मादुन्मग्नता चितः । 
अतश्च इदं सिद्धम्‌--इत्याह-- 
तेनाचिद्रूपदेहादिप्राधान्यविनिमज्जकम्‌ ॥ १६८ ॥ 
आनन्दजननं पूजायोग्यं हृदयहारि यत्‌ । 





इत्यादि उक्ति के अनुसार संविद्‌ से निकट होने के कारण सार आदि शब्दो से 
व्यवहार्य अमृत याग के योग्य के रूपमे गुरुओं को भी अभिमत है--यह कहते 


[1  -- 
ठ 


इसीलिये आत्मा की भावना में पारङ्गत गुरुओं के द्वारा वीरो 
के लिये यहां तत्तद्‌ यागविधि में पारस्परिक स्वप्रतिमामृत वाञ्छित 
है ॥ - १६६-१६७- ॥ 

मिथ : स्वग्रतिमामृत = मिथः = परस्पर संयुक्त रूप से आत्मीय षडर 
(= षट्कोण) मुदरारूप प्रतिमा से सम्बद्ध, अमृत = दोनों के सामरस्य से उत्पन्न 
कुण्डगोलक नामक द्रव्यविशेष । यहाँ 'वीराणां' 'भावितात्मभिः' इन पदों के द्वारा 
इस (अमृत) को विशिष्टअधिकारीविषयक कहा गया हं ॥ 

इस प्रकार संविद्‌ की उदीपक वस्तु पूजा के योग्य होती है-यह कहते है-- 

जो (वस्तु) निर्मग्न संविद्‌ को भली्भाति उद्रिक्त करती हे व्ही 
पूजन के लिये योग्य होती है । क्योकि चित्‌ कौ उन्मग्नता ही आनन्द 
है ॥ -१६७-१६८- ॥ 

इससे यह सिद्ध हो गया--यह कहते है-- 


इसलिये जो जड़ देह आदि की प्रधानता को तिरोहित करने 
तथा आनन्द को उत्पन्न करने वाला है तथा मनोहर है (वही) पूजा के 
योग्य है ॥ -१६८-१६९- ॥ 




















३६४ श्रीतन्त्रालोकं 
यदभिप्रायेणेव 
याया संविदुदारा यो योऽप्यानन्दसुन्दरो भावः । 
जगति यदद्धुतरूपं तत्तदेव्यास्तवाकारः ॥' 
इत्यादि अन्यँरुक्तम्‌ ॥ 
अत एव आनन्दातिश्मायकारिणो मद्यादेरेव सर्वशास्त्रेषु परं माहात्म्यमुक्तम्‌ 
ट्त्याह- 
अतः कुलक्रमोत्तीणत्रिक सारमतादिषु ॥ ९१६९ ॥ 
मद्यकादम्बरीशीधुद्रव्यादेर्महिमा परम्‌ । 
आदिशब्देन मांसमेथुनादि । तदुक्तम्‌-- 
'न नद्यो मधुवाहिन्यो न पटं पर्वतोपमम्‌ । 
स्त्रीमयं न जगत्सर्वं कुतः सिद्धिः कुलागमे ।' इति 
ननु यदि एवं तत्‌ कथं श्रुतिस्मृत्यादौ मद्यादेरशद्धत्वमृक्तम्‌ 2 - इत्याह 


लोकस्थितिं रचयितुं मद्यादेः पशुशासने ॥ ९१७० ॥ 





जिस अभिप्राय से ही- 

“जो-जो उदार संविद्‌ है, जगत्‌ में जो-जो आनन्दसुन्दर भाव (या पदार्थ) है 
तथा जो अद्धुतरूप है वह तुम देवी का आकार है ॥' 

इत्यादि अन्य लोगों के द्रारा कहा गया ॥ 

इसीलिये आनन्दकारी मद्य आदि का ही परम माहात्म्य सब शास्त्र मे कहा 
गया--यह कहते है-- 

इसलिये कुल, क्रम, उत्तीर्ण (= अकुल), त्रिक, सार ओर मत आदि 
(शस्त्रो) मे मद्य कादम्बरी शीधु द्रव्य आदि की अत्यधिक महिमा (कही 
गयी) हे ॥ -१६९-१७०- ॥ 

आदि शब्द से मांस मैथुन आदि समल्लना चाहिये ॥ वही कहा गया-- 

` नदिर्यों मधुवाहिनी (= शराब के प्रवाहवाली) नही, पल (= मांस) पर्वत के 
समान नही, सारा संसार स्त्रीमय नहीं फिर कुलागम मे सिद्धि कैसे?" (अर्थात्‌ मांस 
मद्य आदि पञ्चमकार का जितना ही प्राचुर्यं होगा कौल सिद्धि उतनी ही उच्च ओर 
शीघ्र होगी) ॥ 

परश्न-यदि एेसा है तो श्रुति स्मृति आदि मेँ मद्य को अशुद्ध क्यों कहा 
गया ?--यह कहते हे-- 


सांसारिक व्यवस्था को ठीक रखने के लिये पशुशास्त्र (= मीमांसा 


ड 


५५ 
40 


प्रोक्ता ह्यशुद्धिस्तत्रैव तस्य क्वापि विशुद्धता । 
ननु लोकस्थितिमेव रचयितुं मद्यादेरत्र॒ अशुद्धिरुक्ता न॒ तत्त्वत इत्येव 
कुतः 2--इत्याशङ्क उक्तम्‌- तत्रैव तस्य क्वापि विशुद्धतेति । क्वापीति-- 
ोत्रामण्याम्‌ ॥ 


न॒ केवलं मद्ादेर्छोकस्थितावशुद्धस्यापि शुद्धिरुक्ता, यावदन्यदप्यवंप्रकारं 
बहतरम्‌--इत्याह- 
पञ्चगव्ये पवित्रत्वं सोमचर्णनपात्रयोः ॥ ९७९ ॥ 
विधिश्चावभृथस्नानं हस्ते कृष्णविषाणिता । 
न पल्या च विना यागः सर्वदेवततुल्यता ॥ १७२ ॥ 
सुराहतिरब्रह्यसत्र वपान््रहदयाहुतिः । 
चर्णनम्‌ = अभिषवः । कृष्णविषाणितेति-- कृष्णस्य कृष्णसारस्य विषाणं 
कण्डुयनादौ विनियुक्तमस्यास्तीति । सर्वदैवततुल्यतेति शाब्दी हि दवता 
वेदवादिनाम्‌, न तत्र विशेषः श्रयते इति । यत्‌ श्रुतिः-- 
"कृष्णविषाणया कण्डूयतीति, पत्नीयजमानावादधीयातामिति, 
सुराग्रहाञ्जुहतीति, ब्राह्मणो ब्राह्मणमालभेतेति, 
वपया प्रातःसवेन चरन्तीति, हदयस्याग्रेऽवद्यतीति च ॥' 





आदि) मे अशुद्धि कही गयी है । वहीं पर उसकी कहीं शुद्धता भी (उक्त 
ह) ॥ - १९७०-१७१- ॥ 

प्रश्न--लोकव्यवस्था को ठीक रखने के लिये- मद्य आदि की यहां (= पशु 
शास्त्र मे) अशुद्धि कही गयी है तत्त्वतः नही यही क्यों ?--यह शङ्का कर कहा 
गया-- "वही पर.......... । कही = सोत्रामणी याग मे ॥ 

लोकस्थिति मे अशुद्ध भी मद्य आदि की शुद्धि केवलं नही बल्कि इस प्रकार 
की अन्य बाते भी बहुत बार कही गई है--यह कहते है-- 

पञ्चगव्य में पवित्रता, सोम के निचोडने की विधि, अवभृथस्नान, हाथ 
मे कृष्णसार मृग की सींग, पत्नी के बिना याग का न होना, (वैदिक मन्त्रौ 
की) सर्वदैवततुल्यता, ब्रह्मयाग में सुरा की आहति, वसा (= चर्बी) ओति 
ओर हदय की आहति (इत्यादि कहा गया हे) ॥ -१९१-१७३- ॥ 

चर्णन = निचोडना । कृष्णविषणिता = कृष्ण = कृष्णसारमृग का सींग 
खुजलाने आदि मे विहित है । सर्वदैवततुल्यता-- क्योकि. वेदवादियो क्री देवता 
शब्दमयी होती है । उसमें विशेष का श्रवण नहीं होता । जंसी कि श्रुति हं-- 

“कृष्णसार की सीग से खुजलाना चाहिये । पत्नी ओर यजमान अग्न्याधान 
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श्रीतन्त्रालोकः 


<) 


ननु मायापदनिरूढेषु पाशवेषु शास्त्रेषु अद्रयनयोचितं कथमेवं स्यात्‌?-- 
इत्याशङ्कय आह-- 
पाशवेष्वपि शाप््रेषु तददर्शि महेशिना ॥ १७३ ॥ 
घोरान्ध्यहेमननिशामध्यगाचिरदीप्तिवत्‌ । 
ननु पाशवे शासने शुद्धयशुद्धयोर्विभाग उक्तः, इह तु तदविभाग इति 
किमनयोः कल्पयोर्युज्येत ?--इत्याशङ्कय आह- 
भक्ष्यो हंसो न भक्ष्योऽ साविति विप्रतिपत्तिषु ॥ १७४ ॥ 
स्ार्तीषु विजयत्येको यः शिवाभेदशुद्धिकः । 
भक्ष्य इति-- यत्‌ श्रुतिः- 
'हंसो वृको वृषदंशस्ते एेनदराः ।' इति । 
अभक्ष्य इति-- यत्स्मृतिः- 
कलविङ्कं प्लवं हंसं चक्राहं ग्रामकृचछुटम्‌ ।' 
इति अभक्षप्रकरणे । विप्रततिपत्तिषिति--श्रुतेः ॥ 


~ 
करे । सुरा ग्रह का हवन करना चाहिये । ब्राह्मण ब्राह्मण की बलि दे । वसा से 
प्रातःसवन करना चाहिये । हदय का अग्रभाग काटना चाहिये'' ॥ 

प्रश्न--पाशव शस्त्रो के मायापद में निरूढ होने पर यह अद्रय सिद्धान्त के 
लिये उचित कंसे होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है 

पाशव शास्त्रों मे भी परमेश्वर ने उस (अद्रय तथ्य) को, घोर अन्धकार 
वाटी हेमन्त की निशा के मध्य में वर्तमान अचिरदीप्ति (~ जुगुनू) के 
समान, दखा ॥ - १७३- १७४- ॥ 

प्रश्न-पशुशास्त्र मे शुद्धि अशुद्धि का विभाग कहा गया ओर यहाँ उसका 
अविभाग । इन दोनों विकल्पों मेँ कोन सा उचित है? - यह शङ्खा कर कहते हे 

हस्‌ भक्ष्य ह यह (= हंस) भक्ष्य नहीं है- इस प्रकार के स्मृति वर्णित 
विरोध के उपस्थित होने पर जो शिवाद्रयवादसम्मत शुद्धि हं वही मान्य 
होती हे ॥ - १७४-१७५- ॥ 

भक्षय । जैसी कि श्रुति है-- 

"हंस भेडिया ओर वृषदंश (= विडाल) ये इन्द्र के लिये (आलभ्य) ह 

अभक्ष्य । जैसी कि स्मृति है-- 

"कलविङ्क (= नर गोरैया) प्ठव (जलीय पक्षी) हंस चक्रवाक ग्रामीण मुर्गा (ये 
अभक्ष्य हैं) ।'' 


ह ६७ 


पञ्चटशपाह्धिकम्‌ 
तद्विजये निमित्तमाह- 
अनज्ञत्ववेदादर्शित्वरागद्रेषादयो ह्यमी ॥ ९७५ ॥ 


मुनीनां वचसि स्वस्मिन््रामाण्योन्मूलनक्षमाः । 
ननु किं नाम एषामज्ञत्वादि यत्‌ स्ववचः प्रामाण्योन्मृलनायामपि क्षमते 2-- 
इत्याशङ्य आह-- 
वेदेऽपि यद भक्ष्यं तद्धक्ष्यमित्युपदिश्यते ॥ ९७६ ॥ 
वेदेऽपि हि प्रदर्शितदृशा स्मृत्यादिनिषिध्यमानं हंसादि भक्ष्यतया श्रूयते इत्येषां 
बेदादर्शित्वं तदज्ञानं तन्रान्तरीयकं रागादि चेति अप्रमाणमेव तद्रचः ॥ १७६ ॥ 
ननु एवमपि भक्ष्यत्वाभक्ष्यत्वयोः समुच्चयविकल्पौ स्याताम्‌ ?-- इत्याशङ्कय 


आह- 
न विधिप्रतिषेधाख्यधर्मयोरेकमास्पदम्‌ । 


अथ अश्वमेधादावेव राजन्यादिनैव तद्धक्ष्यमन्यथा तु अभक्ष्यमित्युच्यते, तर्हि 
विषयभेदेन व्यवस्थायां शुद्धयशुद्धिविभागो न दुष्यति-इत्याह-- 
अथ तत्र न तद्धश्यं तदा तेन तथा ततः ॥ १७७ ॥ 
र 
ठेसा अभक्ष्य प्रकरण मे (कहा गया है) । विरोध मे--श्रृति से ॥ 
उस (= श्रुति) के विजय मे कारण बतलाते है-- 
(मुनियों में वर्तमान) अज्ञत्व वेदादुर्शित्व राग रेष आदि उनके अपने 
वचन की प्रामाणिकता को नष्ट करने मे सक्षम हं ॥ -१७५- ९७६. ॥ 
्रशन- इनका अज्ञत्व आदि क्या है जो इनके अपने वचन की प्रामाणिकता को 
नष्ट करने मे समर्थं होता है ?--यह शङ्का कर कहते हे-- 
जो अभक्ष्य है वेद में भी वह भक्ष्य कहा जाता है ॥ -१७६ ॥ 
वेद म भी प्रदर्शित रीति से स्मृति आदि में निषिध्यमान हंस आदि भक्ष्य सुना 
है यही इनका वेदादर्शित्व वह अज्ञान है ओर राग आदि उसके . अवश्य 


जाता ह 
सहभावी है । इस प्रकार उनका वचन अप्रामाणिक ही है ॥ १७६ ॥ 
प्रश्न-इस प्रकार भी भक्ष्यत्व अभक्ष्यत्व का समुच्चय ओर विकल्प हो 


जाय 2-- यह शङ्का कर कहते हे-- 
विधि ओर निषेध नामक धर्मो का एक स्थान नहीं होता ॥ १७७- ॥ 


प्रश्न-अश्वमेध आदि मे ही राजा आदि के ही द्वारा वह भक्षय है अन्यथा तो 
अभक्ष्य हौ है तो विषयभेद से व्यवस्था होने पर शुद्धि अशुद्धि का विभाग दूषित 


नहीं होगा 2-- यह कहते है-- 
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एवं विषयभेदान्नो शिवोक्तर्बाधिका श्रुतिः । 
तत्रति--अश्वमेधादन्यत्र । तथेति-- भक्ष्यम्‌ । तत इतिश्रुतेः ॥ 
ननु मा भद्रिषयभेदे शिवोक्तः श्रुतिर्बाधिका समाने तु विषये को 

बाधविरोधः ?-- इत्याशङ्य आह-- 

क्वचिद्विषयतुल्यत्वाद्राध्यबाधकता यदि ॥ १७८ ॥ 

तद्वाध्या श्रुतिरेवेति प्रागेवैतन्निरूपितम्‌ । 
प्रागिति चतुर्थाहिके । यदुक्तम्‌ तत्र- 

वैदिक्या बाधितेयं चेद्रिपरीतं न किं भवेत्‌ । 

सम्यक्चेन्मन्यसे बाधो विशिष्टविषयत्वतः ॥ 

अपवादे न कर्तव्यः सामान्यविहिते विधौ । 

शुद्ध्यशुद्धी च सामान्यविहिते तत्त्वबोधिनि ॥ 

पुंसि ते बाधिते एव तथा चात्रेति वर्णितम्‌ । (२३१) इति ॥ 

प्रकृतं ब्रूमहे कृत्वा न्यासं देहार्घपात्रयोः ॥ १७९ ॥ 

सामान्यमर्घपात्राम्भोविप्रुडिभः प्रोक्ष्य चाखिलम्‌ । 

यागोपकरणं पश्चाद्राह्मयागं समाचरेत्‌ ॥ १८० ॥ 
प्रकृतमिति- प्रक्रान्तं बाह्ययागादि । सामान्यमिति-- विशिष्टस्य वक्ष्यमाण- 





यदि वहां बह भक्ष्य नहीं हे ओर तब (= अश्वमेधयागकाल में) उस 
= राजा आदि) के द्वारा उस कारण वैसा है । इस प्रकार विषयभेद के 
कारण श्रुति शिवोक्ति की बाधिका नहीं है ॥ - १७७-१७८- ॥ 

वहां = अश्वमेध से अन्यत्र । वैसा = भक्ष्य । उस कारण = श्रुति के 
क्रारण ॥ 

प्रश्न-- विषयभेद होने पर श्रुति शिवोक्ति (= आगम) की बाधिका न हो समान 
विषय होने पर तो बाध होगा?-यह शङ्का कर कहते है- 

यदि कही समान विषय होने के कारण बाध्यबाधक भाव होता हो तो 
श्रुति ही बाध्य होती है--यह पहले ही निरूपित है ॥ -१७८-१७९- ॥ 

पहले = चतुर्थं आहिक मे । जैसा कि वहाँ कहा गया-- 

वेदियो वर्णितम्‌" ॥ 

(अन) प्रस्तुत का कथन करते है- देह एव अर्घपात्र का सामान्य 
न्यास करके अर्घपात्र के जल की बँदो से समस्त यागोपकरण का प्रोक्षण 
कर बाद्‌ मे बाह्य भाग का अनुष्ठान करना चाहिये ॥ -१७९-१८० ॥ 
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त्वात्‌ । -- बाह्ययागमिति-- बहिरर्चेत्यनुजोदेशोदिष्टम्‌ ॥ १८० ॥ 
तदेव आह- 
प्रभामण्डलके खे वा सुक्लिप्तायां च वा भुवि । 
त्रिशुलार्कवृषान्दिक्स्था मातरः क्षेत्रपं यजेत्‌ ॥ १८९ ॥ 
योगिनीश्च पथङ्मन््ैरोनमोनामयोजितैः 


एकोच्चारेण वा बाह्यपरिवारेतिशब्दिताः ॥ ९१८२ ॥ 
तारो नाम चतुर्थ्यन्तं नमश्चेत्य्चने मनुः । 


प्रभामण्डले इति--आयतनादौ 1 खे इति--स्वदेहादौ । भुवीति-- 
स्थण्डिलादौ । एकोच्चरेणेति- संक्षिप्तदीक्षादौ ॥ 
बाह्ययागमुपसंहरंस्तदनन्तरोदिषठं द्वारान्तरमभिधत्ते-- 


एवं बहिः पूजयित्वा द्वारं प्रोक्ष्य प्रपूजयेत्‌ ॥ ९१८३ ॥ 
त्रशिरःशासनादौ च स दृष्टो विधिरुच्यते । 
गणेशलक्ष्यौ द्वारोर्ध्वे दक्षे वामे तयोः पुनः ॥ १८४ ॥ 
मध्ये वागीश्वरीं दिण्डिमहोदरयुगं तथा । 








प्रकृत = प्रकरणप्राप्त बाह्य भाग आदि । सामान्य-- क्योकि विशिष्ट को आगे 
कहा जायगा । बाह्म भाग = अनुजोदिष्ट बाह्य अर्चा ॥ १८० ॥ 
वही कहते है-- 
| प्रभामण्डल (= मन्दिर में निर्मित गोठ भीतरी भाग) मे, शरीर में 
अथवा भली प्रकार लिपी भूमि में त्रिशूल सूर्य वृष, दिशा में स्थित घृत 
माताओं ओर क्षेत्रपाठक का पूजन करे । ॐ नमः तथा उनके नाम जुड़ 
मन्त्रो से ६४ योगिनियों (का पूजन करे) अथवा एकोच्चार कं द्रारा 
बाह्यपरिवार उस शब्द से (वे पूज्य हँ) । तार = (ॐ ) चतुर््यन्त नाम 
। तथा नमः यह अर्चन में (प्रयुक्त एकोच्चारित) मन्त्र है । (मन्त्र का स्वरूप 
ॐ बाह्यपरिवारेभ्यो नमः बनेगा) ॥ १९८ १-१८३- ॥ 
प्रभामण्डल मे = घर आदि में । ख = अपने शरीर आदि में । पृथिवी पर = 
स्थण्डिल आदि पर । एकोच्चार से- संक्षिप्त दीक्षा आदि मे ॥ 
बाह्य याग का उपसंहार करते हये उसके बाद कथित दूसरे द्वार को कहते 


| इस प्रकार बाह्य पूजा कर द्वार का प्रोक्षण कर (उसका) पजन करना 
चाहिये । त्रिशिरोभैरवब आदि मे इसे दृष्ट विधि कहा जाता हँ । द्वार क ऊपर 
दाहिने ओर बायें गणेश लक्ष्मी की तथा उन दोनों के मध्य वागीश्ररी को 


रत. च. 














२५८ ॐ | ; 


क्रमात्स्वदक्चवामस्थं तथेतेन क्रमेण च ॥ १८५ ॥ 
एकेकं पूजयेत्सम्यङः नन्दिकालछरौ त्रिमार्गगाम्‌ । 
कालिन्दीं छागमेषास्यौ स्वदक्षाद्‌ द्वाः स्थशाखयोः ॥ ९१८६ ॥ 
अधोदेहल्यनन्तेशाधारशक्तोश्च पूजयेत्‌ । 
दरारमध्ये सरस्वत्या महास्त्रं पूजयेदमी ॥ १८७ ॥ 
पदयाधारगताः सर्वेऽप्युदिता विध्ननाशकाः । 
पूजने पूर्ववन्मन्रो दीपकद्वयकल्पितः ॥ ९८८ ॥ 


अर्घपुष्पसमालम्भधुपनैवेद्यवन्दनैः 
पुजां कुर्यादिदहार्घश्चाप्युत्तमद्रव्ययोजितः ॥ ९१८९ ॥ 
एकोच्चारेण वा कुर्याद्‌ द्वाः स्थदैवतपूजनम्‌ । 
रहस्यपूजा चेत्कु यत्तद्राह्यपरिवारकम्‌ ॥ १९० ॥ 


द्राःस्थांश्च पूजयेदन्तर्देवाग्रे कल्पनाक्रमात्‌ । 

श्चिप्त्वास्त्रजप्तं कुसुमं ज्वलद्वेश्मनि विध्ननुत्‌ ॥ ९९१९ ॥ 

प्रविश्य शिवरश्मीद्धदृशा वेष्मावलोकयेत्‌ । 

दि्णोऽस्त्रेण च बध्नीयाच्छादयेद्र्मणाखिलाः ॥ ९१९२ ॥ 

तत्रोत्तराशाभिमुखो मुमुक्षुस्तादृशाय वा । 

विशेत्तथा ह्यघोराग्निः पाशाग्प्टुष्यति बन्धकान्‌ ॥ ९९३ ॥ 
का ज 
नथा क्रमशः अपने दाहिने तथा बायें स्थित दिण्डि एवं महोदर इन दोना 
करी पूजा करनी चाहिये । तथा उस क्रम से नन्दी, काल, गङ्गा, यमुना की 
एवं अपने दाहिने द्वार मेँ' स्थित शाखाओं मे छागास्य (= कार्तिकेय) तथा 
नेषास्य (= दक्षप्रजापति) की पृजा करनी चाहिये । नीचे की देहली मे 
अनन्त भगवान्‌ तथा आधारशक्तियों की पूजा करनी चाहिये । द्वार के मध्य 
ते सरस्वती के महा अस्त्र को पूजना चाहिये । कमल के आधार मे स्थित्‌ 
नरे सब्र विष्ननाशक कहे गये है । पूजन मे पहले की भाति दो दीप से 
कल्पित मन्त्र (का प्रयोग करे) । अर्घं पुष्प समालम्भ (= रेपनीय पदार्थ) 
धूप दीप नैवेद्य से पूजा करे । उत्तम द्रव्य से युक्त अर्घं भी रहना चाहिये । 
अथवा एकोच्चार से द्वार में स्थित देवताओं का पूजन करना चाहिये । यदि 
रहस्य पूजा (= मानस पूजा) करे तो इष्टदेव के बाह्य परिवार को भी साध 
मे कल्पना-भावना के द्वारा पूजित करे । द्वार पर स्थित (देवताओं) की 
अन्दर पजा करे तथा कल्पना के क्रम से अस्त्र के द्वारा जपे गये | 
विष्ननाशक फूल को फक कर प्रकाश से जगमगाते हए घर मं प्रवेश कर 
घर को शिवरश्मियों से दीप्त नेत्रो से देखें । अस्त्र के द्वारा समस्त 
दिणाओं का बन्धन करे तथा वर्म के द्वारा छादन करे । मुमु उत्तर दिशा 
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स विधिरिति-द्रारपूजालक्षणः, तमेवाह--गणेशेत्यादि । तदुक्तं तत्र- 


संपूज्य द्वार ऊर्ध्वे तु गणेशं दक्षिणे तथा। 
वामे श्रियं च वागीशीं मध्ये सञ्चिन्त्य पूजयेत्‌ ॥' इति । 


सवेति- साधकाभिप्रायेण । एतेनेति--दक्षवामात्मनैव, द्राराभिप्रायेण पुस 
विपर्ययः । 


तदुक्तं तत्र- 


"ततो मूके उत्तरतो नन्दिरुद्रं च जाहवीम्‌ । 
महाकालं सर्द॑ष्टं च यमुनां चैव दक्षिणे ॥' इति । 


अध इति--अधरोडम्बरे । द्रारमध्ये इति--ऊर्ध्वोडम्बरे । उत्तमद्रव्ययोजित 
इति-न तु अष्टभिरङ्गैः । एकोच्चारेणेति- ओं सर्वद्रारपाठेभ्यो नमः इति । 
कल्पनाक्रमादिति- न तु तन््रप्रक्रियावत्साक्षात्‌ । िप्त्वेति-- अर्थात्‌ नाराच- 
प्रया । शिवरश्मीद्धदृक्त्वं परवृत््यवलम्बनात्‌ । अवलोकयेदिति- गुणाधानाय, 
एनः प्रवेशरोधाय दिशो बध्नीयात्‌ छादयेच्चेति उक्तम्‌ । तादृशायेति- मुमुक्षवे 
अर्थात्‌ दीक्षाकाले, बुभृक्षुविषयं पुनरेतदन्यथेति अर्थसिद्धम्‌ । यदुक्तम्‌-- 


की ओर मुख कर उस (= मोक्ष) के लिये (घर में) प्रवेश करे । इस 
प्रकार अघोरअग्नि बन्धनकारी पाशो को जला डाती है ॥-१८३-१९३॥ 
वह विधि = द्रारपूजा लक्षण वाली । उसी को कहते है-- गणेश इत्यादि । 
बही वहां कहा गया- 
दरार के ऊपर गणेश को दाये ओर बाय लक्ष्मी को तथा मध्य में वागीश्वरी का 
ध्यान कर पूजन करना चाहिये ।'' 


अपना = साधक के अभिप्राय से । इससे = दाहिने ओर बाय से 
्रराभिप्रायेण-- यहाँ उल्टा क्रम है । 

वही वहाँ कहा गया- 

इसके बाद मूल में उत्तर की ओर नन्दी रुद्र ओर जाह्नवी तथा दक्षिण में 
हकाल, सदंष्र (= गणेश) ओर यमुना (की पूजा करे) । अधः = अधरोडम्बर 
(= नीचे के चौखट) में । द्वारमध्य = ऊर्ध्वोडम्बर (= ऊपर के चोखट) मे । 
उत्तम द्रव्य से योजित-न कि आठ अङ्गं से । एक उच्चारण के द्वारा = ॐ 
पर्द्रारपाटेभ्यो नमः इस प्रकार । कल्पना के क्रमसे न कि तन्तरघक्रिया की भांति 
| पक्षात्‌ । फक कर-अर्थात्‌ नाराचमुद्रा से । "`: एमीद्ध. सृष्टि- परवृत्ति क 
| अवलम्बन के कारण । देखना चाहिये-गुणाधान के लिये । पुनः प्रवेश को रोकने 
के लिये दिशाओं का ब्रन्धन ओर आच्छादन करना चाहिये-- यह कहा गया । उस 
प्रकार के लिये = मुमुक्षु के लिये अर्थात्‌ दीक्षा काल मे । इसलियि बुभुक्षु का 
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"पूर्वस्य: सौम्यवक्त्रो वा... ।' (माण्वि० ८।१८) 
इति ॥ १९३ ॥ 
ननु अस्मिन्‌ संविदद्रयवादे दिगेव नाम का यस्या अपि उत्तरादिविभागो 
भवेत्‌ ?--इत्याशङ्खय आह- 
यद्यप्यस्ति न दिङ्नाम काचित्पूर्वापरादिका । 
प्रत्ययो हि न तस्याः स्यादेकस्या अनुपाहितेः ॥ १९४ ॥ 
अनेन च प्रवेशानन्तर्येण दिक्स्वरूपमुपक्रान्तम्‌ । ननु उक्तमेव हि 
काणादः- 
"केवलवृक्षादिप्रत्ययविलक्षणपूर्वदिप्रत्ययानुमेया दिगस्ति ।' इति । 


सा च एका सर्वत्र तत्रत्ययाविशेषात्‌ । ननु यद्येवं तत्‌ कथमनुपाहितरूपाया 
एकस्यास्तस्याः पूर्वापरादिको भेदो भवेत्‌ ?--इत्याह-पूर्वेत्यादि ॥ १९४ ॥ 


अथ उपाधिरेव तादृक्‌ कश्चिदस्तु यः पूर्वादिव्यवहार्य इत्युच्यते, तदुपाध- 
संज्ञितं॑वस्त्वन्तरमेव तथा स्यात्‌ न दिङ्‌ नाम पूर्वादिप्रत्ययपात्रतामनुभवेत्‌- 
इत्याह-- 





विषय इससे भिन्न होगा-- यह अर्थात्‌ सिद्ध है । जैसा कि कहा गया-- 


"पूर्वं की ओर मुख कर अथवा सौम्य वक्त्र (=. उत्तराभिमुख) 
हाकर'' ॥ १९३ ॥ 


प्रश्न--इस संविद्‌ अद्रयवाद में दिशा ही क्या है जिसका कि उत्तर आदि 
विभाग होगा 2-यह शङ्का कर कहते है- 


यद्यपि पूर्वं पश्चिम आदि कोई दिशा नहीं हे किन्तु उपाधिरहित एक 
उसका ज्ञान ही नहीं होगा ॥ १९४ ॥ 

इस प्रवेशानन्तर्य के द्वारा दिशा का स्वरूप बतलाया गया । 

प्रशन--काणादों ने कहा है- 

"जो केवल वृक्ष आदि प्रत्यय से विलक्षण प्रतीति से अनुमेय है वही पूर्व 
आदि दिशा तत्तव हं ।'' 

ओर वह एक है क्योकि सर्वत्र उसका ज्ञान समान होता है । 

प्रश्न--यदि एेसा है तो अनुपाहित रूप वाली उस एक (दिशा) का पूर्व पश्चिम 
आदि भद कंसे होगा 2-इसलिये कहा-पूर्व इत्यादि ॥ १९४ ॥ 


तो फिर उपाधि ही एेसी कोई (वस्तु) हो जो पूर्वं आदि के रूप में व्यवहा्व 
कही जाय उस उपाधि से नामाह्कित दूसरी व्स्तु ही वैसी हो न कि दिशा तत्तव पूर्व 
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उपाधिः पूर्वतादिष्ट इति चेत्तत्कृत दिशा । 
एवमपि अस्मत्समीहितस्य पूर्वादिव्यवहारस्य सिद्धेरस्तु एतदिति चेत्‌ न-- 
इत्याह-- 
उपाधिमात्रं तु तथा वैचित्र्याय कथं भवेत्‌ ॥ ९१९५ ॥ 
तथेति-दिक्पोर्वापर्या्यात्मना ॥ १९५ ॥ 


ननु तर्हिं भावस्वभावाधिकदिक्तालापहववादिभिः सौगतेरेव जितम्‌--इत्याह-- 
तस्मात्सवित्मकाशोऽ यं मूर्त्याभासनभागतः । 
पूर्वादिदिग्विभागाख्यवैचित्रयोल्लेखदुर्मदः ॥ ९९६ ॥ 

एतदेव उत्तरमवरोहक्रमेण विभज्य दर्शयति-- 
तत्र॒ यद्यत्मकाशेन सदा स्वीकरणे क्षमम्‌ । 
तदेवोर्ध्वं प्रकाशात्मं॒स्पशयोग्यमधः पुनः॥ १९७ ॥ 
किञ्चित््रकाशता मध्यं ततो वै दिक्समुद्धवः। 
किञ्ित््रकाशयोग्यस्य समुखं ॒प्रसरत्पुरः ॥ १९८ ॥ 





आदि ज्ञान की पात्रता का अनुभव करे-- यह कहते है-- 

यदि उपाधि ही पूर्वता आदि के रूपमे इष्ट हे तो दिशा को 
(अवधारणा) व्यर्थ हे ॥ १९५- ॥ 

इस प्रकार भी हमारे इष्ट पूर्वं आदि व्यवहार की सिद्धि होने से यही हो यदि 
सा (कहा जाय) तो नही--यह कहते है- 

केवल उपाधि उस प्रकार के वैचित्र्य के लिये कंसे होगी ॥ -९९५ ॥ 

उस प्रकार के--दिशा के पूर्व पश्चिम आदि रूप से ॥ १९५ ॥ 

प्रश्न-तब तो भावस्वभाव से अधिक दिक्ताठ को न मानने वाले बौद्धो की ही 
विजय हर्द ?- यह (शङ्का कर) कहते है 

इस कारण यह संवित्‌ प्रकाश ही मूर्ति के आभासन भाग के 
कारण पूर्वं आदि दिशा के विभाग नामक वेचित्र्य के उल्लेख में दुर्मद 
हे ॥ १९६ ॥ 

इसी उत्तर को अवरोहक्रम से विभक्त कर दिखलाते है- 

उसमे जो-जो प्रकाश के द्वारा सदा स्वीकार करने में सक्षम है वही 
प्रकाशात्मक ऊर्ध्व है ओर (जो प्रकाश के) स्पर्श के अयोग्य हे (वह) 
अधः है । किञ्चित्‌ प्रकाशता मध्य है उसी से दिशाओं कों उत्पत्ति हाती 
है । (जो) किञ्चित्‌ प्रकाश के योग्य के समक्ष प्रसृत (= आगे बढ़ता 
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पराङ्मुखं तु॒तत्पश्चादिति दिण्दरयमागतम्‌ । 

प्रकाशः संमुखं वस्तु गृहीत्वोद्विक्तरश्मिकः ॥ ९९९ ॥ । 
यत्र॒तिष्ठेदक्षिणं तत््रकाशस्यानुकूल्यतः । 

दक्षिणस्य पुरः स्संस्थं वाममित्युपदिश्यते ॥ २०० ॥ 
तत््रकाशितमेयेन्दुस्पर्शसौम्यं तदेव हि । 


इह खलु पर प्रकाशवपुषः परमेश्वरस्यापि 


स यदास्ते चिदाह्वादमात्रानुभवतल्लयः । 
तदेच्छा तावती तावज्ज्ञानं तावत्क्रिया हि सा।' (शिण्दृ०° १।३) 


इत्यादिनीत्या परापरतदुभयदशवेशभाजः परांशे विश्वस्य प्रकाशैकमयत्वा 
दुरध्वत्वम्‌, अपरांशे प्रकाशस्पशयोग्यत्वादधस्त्वम्‌, तदुभयांशे कथंचित्पकाश- । 
प्रकाशसंस्पर्शात्‌ दशान्तरालतया मध्यत्वं यत॒ एव दिशां समुद्भव इति । ततर 
किञ्चित्प्रकाशौन्मुख्ययोग्यतया प्रस्फुरत्‌ विश्वं पुरः प्रमुखे अञ्चतीति प्राचीत्युच्यते, 
किञ्चिदप्रकाशसंस्पशत्त तदेव विमुखमिव पराञ्चतीति पश्चादिति चेति तावदन- | 
पहवनीयं दिग्द्रयम्‌ । र एव किञ्चित्प्रकाशः स्वसंस्पृष्टं विश्वमवमृश्य यस्मिन्नात्मनि | 


म्वप्रकाशमय पारिपृरण्योचिते वर्तते, संव प्रकाशानुगुण्यादक्षिणा दिगिति; किञ्चिद 


प्रतीत) होता है वह पूर्व है । उसके पराङ्मुख वाला पश्चिम है । इस प्रका 
दा दिशाय उत्पन्न हुई । प्रकाश सम्मुख वस्तु का आदान कं 
उद्रिक्त रश्मिवाता होकर जहाँ ठहरता हे प्रकाश के अनुकूल होने के कारणं 
व्ह दक्षिण (दिशा होती) है । दक्षिण के सामने स्थित वाम (या उत्तरौ ॥ 
दिशा कही जाती है । वह प्रकाशित मेय रूपी चन्द्र के स्पर्श से सौग 
हाती हे ॥ १९५७-२०१- ॥ 

""वह (= परमेश्वर) जब चिदाह्वाद मात्र के अनुभव से युक्त होता है तव क 
(= चित्‌) उतनी ही इच्छा उतना ज्ञान ओर उतनी ही क्रिया के रूप मे स्तत 
हाती हे ।'' (शिण्दू० १-३) 

इत्यादि नीति के अनुसार पर अपर ओर परापर आवेश से युक्त परप्रकाश- 
शरीरधारी परमेश्वर के भी परांश में विश्च के प्रकाशैकमय होने के कारण ऊर्ध्व 
अपरांश मे प्रकाश के स्पर्श के अयोग्य होने से अधस्ता उन (= परापर) दोन 
अंश मे कथंचित्‌ प्रकाशाप्रकाश के संस्पर्श के कारण (दोनों) दशाओं का अन्तग 
होने के कारण मध्यत्व है जहां से.कि दिशाओं की उत्पत्ति होती है । उनमे । 
किञ्चितुप्रकाश की उन्मुखता के योग्धंके रूपमे प्रस्फुरित होने वाला विश्च पुरः = 
सामने चलता है इसलिये प्राची कहा; जाता है । कुछ अप्रकाश के संस्पर्श मं 
विमुख होकर चलता हँ इसलिये पश्चात्‌ (= पश्चिम) कहा जाता है । इस प्रकार द 
टो दिशाय स्पष्ट हो गयीं । वही किञ्चितुप्रकाश स्वसंस्पृष्ट विश्च का अवमर्शन क 


[| 
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प्रकाशः पुनः कर्थंचिदुद्रिक्तः तथाविधप्रकाशांशसमस्कन्धतया तदादिष्ट इव मय- 
प्राधान्यारैन्दबसंस्पर्शाप्यायिततया प्रकाशप्रातिकूल्यवमनात्‌ वामाभिधानभाजनम्‌ ॥ 


ननु एवमोत्तरधर्ययोगात्‌ मध्यविभागाच्च परशिवपदः, तदौचित्याच्च उन्र- 
टशास्वपि षडव दिशः स्युः 2- इत्याशङ्कय आह-- 


एवमाशाचतुष्के ऽ स्मिन्मध्यविश्रान्तियोगतः ॥ २०१९ ॥ 
चतुष्कमन्यत्तेनाष्टौ दिशस्तत्तदधिष्ठिताः । 


चतुष्कमन्यदिति-पर्वदक्षिणदक्षिणापरापरोत्तरोत्तरपर्वलक्षणम्‌ । तत्तदधिष्ठिता 
इति तेन तेन संमुखपरडमुखोद्िक्तानुद्रक्तप्रकाशप्रकाशांशेन अधिष्ठिताः स्वात्मान 


विश्रान्तिसारतया अवमृष्टाः-- इत्यर्थः ॥ 


अमष्यैव दिग्विभागस्य शास्त्रलोकप्रसिद्धस्तद्विभागः प्रपञ्च इत्युपसंहार्ादश 
प्रदर्शयति- 
एवं प्रकाशमात्रेऽस्मिन्वरदे परमे वे ॥ २०२ ॥ 
दिग्विभागः स्थितो लोके शास्त्रेऽपि च तथोच्यते। 


व =-= 
जिस अनात्म स्वप्रकाशमय पारिपू्ण्य से उचित मे (दशा) स्थित ठीता है वह 
प्रकाश के आनुगुण्य के कारण दक्षिण दिशा (कही जाती) है । फिर किज्चिदुप्रकाशं 
स्वरूप (वह) किसी प्रकार उद्रिक्त हआ उस प्रकार के प्रकाशांश के समस्कन्ध क 
हप मे उससे आदिष्ट के समान मेय कौ प्रधानता के कारण चान्द्र संस्पर्शं स पूरित 
लेने के कारण प्रकाश कौ प्रतिकूलता का वमन करने के कारण वाम (उत्तर) दिशा 
नाम का पात्र बनता हे ॥ 

प्रश्न- इस प्रकार भी परशिव पद मेँ ऊपर नीचे के योग एवं मध्य क विभाग 
> कारण ओर उत्तर दशाओं मे भी उसके ओचित्य के कारण छह ही दिशाय 
होगी 2- यह शङ्का कर कहते है-- 

इस प्रकार इन चार दिशाओं मे भी मध्यविश्रान्ति के कारणा अन्य चार 
(दिशाय) होती है । इस प्रकार उस-उस से अधिष्ठित आद्‌ दिशाय हाती 
है ॥ -२०१-२०२- ॥ 

अन्य चार = पूर्वदक्षिण, दक्षिणपश्चिम, पश्चिमउत्तर ओर उत्तरपूर्वं । तनदधिष्टित 
= उस-उस संमुख पराङ्मुख उद्रिक्त अनुद्रिक्तं प्रकाश अप्रकाश अंश स, अधिष्ठित 
= अपनेमे विश्रान्ति तत्व के रूप में अवमृष्टं ॥ 


शास्त्र ओर लोक मे प्रसिद्ध वह विभाग इसी दिग्विभाग का विस्तार हं यह 
उपसंहार कर दिखलाते है-- 

ट्स प्रकार प्रकाशमात्र इस वरद परम शिव में स्थित दिगविभाग त्छाक 
ओर शास्त्र मे भी उसी प्रकार कहा जाता है ॥ -२०२-२०३- ॥ 
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तदेवमयं दिग्विभागोऽस्मन्प्रकाशैकरूपे परानुग्रहपरे परमेश्वर 
स्वामिनश्रात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम्‌ । 
अस्त्येव न विना तस्मादिच्छामर्शः प्रवर्तते ॥ (ई०प्० १।५। १०) 
ईत्यादयुक्तयुक्तया स्वात्ममयतया स्थितः सन्‌ शास्त्रे लोके च तथोच्यते 
तावत्पर्यन्तमूधवादिशब्दव्यपदेशपात्रतया प्रस्फुरितः- इत्यर्थः ॥ 


तत्र शास्त्रीयं दिग्विभागमाह-- 


क्र मात्सदाशिवाधीशः पञ्चमन्नतनुर्यतः ॥ २०३ ॥ 
ईशत्रघोरवामाख्यसद्योऽ धोभेदतो दिशः । 
शिवशक्तिदशानन्तरं भगवान्‌ पञ्चमन्त्रतनुः सदाशिवनाथो भवति यस्मादी- 
शत्रादिवक्रभदतः षोढा दिशः समुल्छसन्ति--इति वाक्यार्थः ॥ 


एतदेव विभजति- 


ईश ऊर्ध्व प्रकाशत्वात्पर्व वव्रं प्रसारि यत्‌ ॥ २०४ ॥ 
पुरुषो दक्षिणाचण्डो वामा वामस्तु सौम्यकः । 
पराङ्मुखतया सद्यः पश्चिमा परिभाष्यते ॥ २०५ ॥ 


तो इस प्रकार इस प्रकाशैकरूप परानुग्रह मे लीन परमेश्वर मे 

"आत्मा (= अपने स्वरूप) मेँ स्थित पदार्थसमूह का आभासन स्वामी को होता 
ही है । उसके बिना इच्छामर्श प्रवृत्त नहीं होता ।“ 

इत्यादि उक्त युक्ति से स्वात्ममय रूप से स्थित यह दिगृविभाग शास्त्र ओर 
त्टोक मे भी उस प्रकार कहा जाता है = वरहा तक ऊर्ध्वं आदि शब्द के व्यवहार 
के पात्रके रूपमेँ प्रस्फुरित होता है ॥ 

उसमे शास्त्रीय दिग्विभाग को कहते है 

भगवान्‌ पांच मन्त्रशरीर वाले सदाशिवेश्वर है जिनसे क्रम से 
ईशान नर, अघोर, वाम, द्यः ओर अधः भेद से (ऋ दिशाय होती 
हे ॥ -२०३-२०४- ॥ 

शिवशक्ति दशा के बाद भगवान्‌ पाँंचमन्त्र शरीर वाले सदाशिवनाथ के रूपमे 
भासित होते है । जिनसे ईश नृ आदि ववक्त्रभेद से छह दिशाय उत्पन्न होती है- 
यह वाक्यार्थं है ॥ 

इसी का विभाग करते है- 


प्रकाशरूप होने से ईशान ऊर्ध्वं दिशा ओर प्रसरणशील वकत्र होने के 
कारण पुरुष पूर्वं दिशा (कहे जाते) है । अचण्ड (= अघोर) दक्षिण ओर 
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पातालवक्त्रमधरमप्रकाशतया स्थितेः । 


यत्‌ यस्मादीशः प्रकाशैकरूपत्वादुर्ध्वा दिगुच्यते, तत्पुरुषः प्रकाशोन्मुख्येन 
प्रसरणात्‌ पूर्वा, अघोरः प्रसृतप्रकाशोद्रेकानुकूल्यादक्षिणा, वामदेवस्तत्प्रातिकूल्यात्‌ 
मेयेन्दुसंस्पर्शप्रधाना वामा उत्तरा, सद्योजातः प्रकाशवेमुख्यात्‌ पश्चिमा, पिचुवकत्र 
प्रकाशसंस्पर्शायोग्यत्वादधरा चेति ॥ 


ननु अत्र भृतव्याप्त्या वक्त्रभेदः समाम्नातः, तत्‌ क इव अयं षोढा 
तद्विभागः 2--इत्याशङ्गय आह- 


खमरुद्रह्विजलभूखानि वक्त्राण्यमुष्य हि ॥ २०६ ॥ 
मुख्यत्वेन खमेवोर्ध्व॒प्रकाशमयमुच्यते । 
तदेव मुख्यतोऽ धस्तादप्रकाशं यतः स्फुटम्‌॥ २०७ ॥ 


तम;प्रकाशाश्रयो हि आकाशः- इत्याशयः ॥ 


ननु विरोधिनोः प्रकाशाप्रकाशयोरेकनिषेधे तदितरविधेर्नन्तरीयकत्वात्‌ 
कोऽवकाशो दिक्चतुष्टयस्य ?-- इत्याशङ्कय आह-- 


सौम्य वाम (= उत्तर) दिशा है । पराङ्मुख होने के कारण सद्यः पश्चिम 
दिशा कही जाती है । अप्रकाश के रूप में स्थिति होने के कारण 
पातालवक्त्र अधो दिशा हे ॥ -२०४-२०६- ॥ 

यत्‌ = क्योकि प्रकाशैकरूप होने के कारण ईशान उर्ध्वं दिशा कहे जाते है 
प्रकाश की उन्मुखता के साथ प्रसरण करने के कारण तत्पुरुष पूर्वं दिशा, अघोर, 
फले हये प्रकाश का उद्रेक होने से अनुकूल होने के कारण दक्षिण दिशा, उससे 
प्रतिकूल होने के कारण वामदेव मेय चन्द्र के संस्पर्शप्रधानवाली उत्तर दिशा, 
प्रकाशवेमुख्य के कारण सद्योजीत पश्चिम ओर प्रकाश के संस्पर्श के अयोग्य होने 
के कारण पिचुवक्त्र (= पातालवक्त्र) अधर दिशा ह ॥ 

प्रश्न- यहां (पांच) भृतों की व्याप्ति के द्वारा वक्त्रभेद कहा गया, तो यह छह 
प्रकार का उसका विभाग क्या है?--यह शङ्का कर कहते है-- 

आकाश वायु अग्नि जल प्रथिवी ओर ख (= अधः स्थित आधार) 
उसके (= सदाशिव के) वक्त्र हें । मुख्यरूप से आकाश ही प्रकाशमय 
ऊर्ध्वं है । ओर वही मुख्य रूप से अधोदिशा है क्योकि (वह) स्पष्टतया 
अप्रकाश ह ॥ -२०६-२०७ ॥ 

तम: ओर प्रकाश का -आश्रय आकाश है--यहः आशय है ॥ 


प्रश्न--विरोधी प्रकाश एवं अप्रकाश मेंसे एक का निषेध होने पर उससे भिन्न 
विधि के अवश्य होने से चार दिशाओं के लिये अवकाश कहाँ हे ?- यह शङ्का कर 








३७८ श्रीतन्तरालोकः 
मध्ये तु यत््मकाशं तन्न प्रकाश्यं न चेतरत्‌। 
प्रकाशत्वादिश्यमानमतोऽ स्मिन्दिक्चतुष्टयम्‌॥ २०८ ॥ 
मध्ये पुनर्न प्रकाशो नापि तदभावः, किन्तु किञ्चित््रकाशविषयीकृतं प्रकाश्यं 
तत॒ एव संमुखप्रसरणाद्युपाधिवेचित्रयात्‌ भेदेन परामृश्यमानमिति स्थित एव अत्र 
पर्वादिदिग्िभाग इति ॥ २०८ ॥ 
प्रकृतमेव उपसंहरति- 
पञ्चमन्त्रतनुर्नाथ इत्थं विश्वदिगीश्चरः । 
इत्थमिति वक्त्रव्याप्त्या प्रागुक्तमध्यविश्रान्तियोग्यतया च ॥ 


एतदेव कारणान्तरेषु अतिदिशति-- 
ततोऽ पीशस्तथा रुद्रो विष्णुर्ब्रह्मा तथा स्थितः ॥ २०९ ॥ 
तथेति-सादाशिवेन क्रमेण ॥ २०९ ॥ 


ननु तथेति किं सर्वातिदेश एव? न--इत्याह-- 


कहते है-- 


मध्य मे जो प्रकाश है वह न प्रकाश्य है न भिन्न (= 
अप्रकाश्य) । प्रकाश होने के कारण परामृश्यमान होता है इसलिये चार 
दिशाय है ॥ २०८ ॥ ॑ 


मध्यमे न प्रकाश है ओर न उसका अभाव, किन्तु कुछ प्रकाश का विषय 
बनाया गया प्रकाश्य है । इसी कारण संमुख प्रसरण आदि उपाधि के वैचित्र्य के 
कारण (वह प्रकाश्य) भेदपूर्वक परामृश्यमान होता है । इस प्रकार यहां पूर्व आदि 
दिग्विभाग निश्चित है ॥ २०८ ॥ 


प्रस्तुत का उपसंहार करते है-- 

इस प्रकार पाँंचमन्त्रशरीर वारे परमेश्वर समस्त दिशाओं के स्वामी 
है ॥ २०९- ॥ 

इस प्रकार = वक्त्रव्याप्ति ओर पूर्वोक्तमध्यविश्रान्ति के योग्य होने के 
कारण ॥ 


इसको कारणान्तरं मे अतिदिष्ट करते है 

इससे भी ईश्वर रुद्र विष्णु एवं ब्रह्मा उसी प्रकार स्थित हे ॥ -२०९ ॥ 
उसी प्रकार = सदाशिव वाले क्रम से ॥ 

प्रश्न--'तथा' यह क्या सर्वातिदेश है ?-नही-- यह कहते है 
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ऊर्ध्वाभिव्यक्त्ययोग्यत्वाद्वष्णोर्धातुश्च पञ्चमम्‌ । 

न वक्त्रं तौ भेदमयौ सृष्टिस्थितिप्रभू यतः ॥ २९० ॥ 
भेदप्रधानतया परसंविदद्रयपरामर्शकौशलशुन्यतया--इत्याशयः ॥ २९० ॥ 
ननु एवं पञ्चवक्त्रायोगे तन्मूलो दिग्विभाग एव न स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय 

आह-- 

दिग्विभागस्तु तज्जोऽस्ति वदनानां चतुष्टयात्‌। 
ऊर्ध्ववक्त्राभवेऽपि तत्समुत्थ ऊर्ध्वधिरात्मा वदनचतुषटयनान्तरीयकतया 

दिग्विभेदो विद्यते इति युक्त एव अतिदेशः ॥ 


ननु वदनचतुष्टयापेक्षयापि दिग्बविभागो भवेत्‌, तदधराधरस्य पूर्वपर्वत 
अवस्थानादुर्ध्ववक्रयोगिनि रुद्रदौ ब्रह्मविष्ण्वोरपि संभवात्‌ किं तद्रदनचतुष्टय- 
नान्तरीयको दिग्िभागः, उत पञ्चमवक्त्रोदञ्चितः 2- इत्याशङ्य आह-- 


पञ्चमस्य युजित्वे तौ परित्यक्तनिजात्मकौ ॥ २९९ ॥ 
परित्यक्तनिजात्मकाविति- तदेकलीनौ-- इत्यर्थः ॥ २११ ॥ 





ऊर्ध्व अभिव्यक्ति के योग्य न होने से विष्णु ओर ब्रह्मा का 
पञ्चम मुख नहीं है । क्योकि भेदमय वे सृष्टि ओर स्थिति दोनो के स्वामी 
है ॥ २१० ॥ 

भरेदप्रधान होने से परसंविदद्रयपरामर्शकौशलशन्य होने के कारण-- यह आशय 
हे ॥ २१० ॥ 

प्रशन-इस प्रकार पञ्चवक्त्र से सम्बन्ध न होने के कारण तन्मूलक दिग्विभाग 
भी नहीं होगा ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

चार मुख होने के कारण उससे उत्पन्न (चार)दिग्विभाग हं ॥२१९१-॥ 

ऊर्ध्वं वत्र न होने पर भी चार मुख के अवश्य होने के कारण उससे उत्पन्न 
दिगभेद है । इसलिये अतिदेश ठीक ही है ॥ 

प्रश्न--चार मुखो की अपेक्षा रखकर भी दिग्विभाग होता है । उसके (= 
ववत्रचतुष्टय के) अधराधर के पूर्वपूर्वं मे होने से ऊर्ध्वववत्र वाले सद्र आदि मे ब्रह्म 
ओर विष्णु के भी सम्भव होने से क्या दिग्विभाग उनके चार मुखो का नान्तरीयक 
है या पञ्चम वक्त्र से उत्पन्न है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

पञ्चम का योग होने पर वे दोनों (= ब्रह्मा ओर विष्णु) अपना 
अस्तित्व छोड देते हैँ ॥ -२११ ॥ 

परित्यक्तनिजात्मक = उस एक (= रद्र) मे लीन हये ॥ २११ ॥ 
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एवं शास्त्रीयं दिग्िभागमभिधाय, लोकिकमपि अभिधत्ते- 


ततो ब्रह्माण्डमध्येऽपि ज्ञानशक्तिर्विभो रविः । 
दिशां विभागं कुरुते प्रकाशघनवृत्तिमान्‌ ॥ २१२ । 


तदेव दर्शयति-- 


तथाहि विषुवद्योगे यतः पूर्वं प्रदृश्यते । 
तत्पूर्वं॑यत्र॒ तच्छाया तत्पश्चिममुदाहृतम्‌ ॥ २१३ ॥ 
तस्मिञ्जिगमिषोरस्य यत्सव्यं तत्तु दक्षिणम्‌ । 
तत्रैष चण्डतेजोभिभति जाज्वल्यमानवत्‌ ॥ २१४ । 
तत्पुरोवर्ति वामं तु तद्धासा खचितं मनाक्‌ । 
तत एव हि सोम्यं तन्न चापि हयप्रकाशकम्‌ ॥ २१५ ॥ 
यत्रासावस्तमभ्येति तत्पश्चिममिति स्थितिः । 
तत्रैव पश्चिमे येषां प्राक्प्रकाशावल्लोकनम्‌ ॥ २१६ ॥ 
तदेव पूर्वमेतेषां यथाध्वनि निरूपितम्‌ । 


प्रदृश्यते इति-- रविः । तस्मित्निति-- गमनेच्छाविषये पश्चिमे । तेनापि अत्र 





इस प्रकार शास्त्रीय विभाग का कथन कर लोकिक (विभाग) को भी बताते 
है 

इसके बाद ब्रह्माण्ड के मध्य में भी परमेश्वर की ज्ञानशक्ति 
जो कि प्रकाशघनवृत्तिमान्‌ सूर्य के रूपमे है, दिशाओं का विभाग 
करता है ॥ २१२ ॥ 

उसी को दिखलाते है-- 

वह इस प्रकार-- विषुवत्‌ रेखा से योग होने पर जहाँ से (सूर्य) पूर्व 
दिखाई दता हं वह पूर्व दिशा, जहाँ उसकी छाया (दिखाई पड़ती) है वह 
पश्चिम कहा गया हे । उस (पश्चिम दिशा) मे गमनेच्छ इस (= सूर्य) का 
जा दाया हं वह दक्षिण (दिशा) हे । वर्ह यह (= सूर्य) अत्यधिक 

ज्वलनशाल के समान चण्डतेज से चमकता ह । उस (दक्षिण) के सामने 
वर्तमान वाम (= उत्तर) दिशा है । (वह) उस सूर्य) की आभा से 
थोड़ी खचित है । इसी कारण वह सौम्य है किन्तु वह अप्रकाशक नहीं है । 
जहां यह (= सूर्य) अस्त को प्राप्त होता है वह पश्चिम है-- यह मान्यता 
है । उसी पश्चिम में जिनको पहले प्रकाश दिखाई पड़ता है बही इनकी पर्व 
दिशा होती है जेसा कि भुवनाध्वप्रकरण में कहा गया है ॥२१३-२१७-॥ 


दिखलाई पड़ता है--सूर्य । उसमे = गमनेच्छा के विषयभूत पश्चिम मे । उससे 
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गच्छतो यत्‌ सव्यं तत्तेजःसंपत््यानुकूल्यात्‌ दक्षिणं तच्छन्दव्यपदेश्यम्‌--इत्यर्थः । 
अत एव उक्तं तत्रैष जाज्वल्यमानवद्धाति क्रमात्‌ क्रमं तेजः प्रकर्षतिशयात्‌ । 
अत एव परशिवदशायामपि 

"प्रकाश उद्रिक्तरश्मिको यत्र तिष्ठते ।' (श्लो० १५।११९) 


इत्यादि उक्तम्‌ । तत्पुरोवर्तीति- तस्य दक्षिणस्य पुरोवर्ति समस्कन्धतया 
स्थितम्‌--इत्यर्थः । तत॒ इति- मनाक्‌ तद्धासा खचितत्वात्‌ । तत्रेवेति- 
सूर्यास्तमयस्थाने । येषामिति द्रीपान्तरवासिनाम्‌ । अत एव अन्येषामपि प्रागभावो 
य: सुराषट्ाणाम्‌, माल्वानां स दक्षिण इति व्यत्ययदर्शनं संमतम्‌ । अध्वनीति 
भुवनाध्वनि । तदुक्तं तत्र- 
.सर्वेषामुत्तरो मेरु्तोकालोकस्तु दक्षिणः ।' (८।११०) इति ॥ 
ननु यदि एवं पश्चिमापि दिक्‌ पूर्वा भवेत्‌ पूर्वापि पश्चिमा । तत्‌ 
"आयुष्यं प्राड्मुखो भुटक्ते यशस्यं दक्षिणामुखः । 
श्रयः प्रत्यङ्मुखो भुङ्क्तं ऋतं भुटक्तं पराङ्मुखः ॥ 
इत्याद्यक्तया प्रतिनियतफलप्रदत्वमासां कथं सद्भच्छते 2-- इत्याशङ्य आह-- 


भी यहाँ जाने वाले का जो सव्य (= दयां) होता है वह तेजःसम्पत्ति की 
अनुकूकता के कारण दक्षिण = उस शब्द से व्यवहार्य, होता है । इसीलिये कहा 
गया कि वर्ह यह (= सूर्य) क्रमिक रूप से तेजःप्रकर्ष की अधिकता के कारण 
जाज्वल्यमान के समान प्रकाशित होता है । इसलिये परशिव दशा मे-- 


"जहाँ प्रकाश उद्विक्तरशिमि वाला होकर रहता हे ।'' 


इत्यादि कहा गया है । उसके सामने वर्तमान = उसके = दक्षिण के, सामने 
वर्तमान = समस्कन्ध रूप में स्थित । इस कारण = थोडा सा उसके प्रकाश से 
खचित होने के कारण । वहीं पर = सूर्यास्तमय स्थान मे । जिनको = दूसरे द्रीप 
मे रहने वालं को, इसीलिये अन्य सौराष्ट्र (= गुजरात) वालो के ल्यि जो पूर्व है 
वह मालवा वालों के लिये दक्षिण है यह विपरीत दर्शन माना गया है । अध्वा में 
= भुवनाध्वा मे । वही वरहा कहा गया-- 


"सबके उत्तर सुमेरु (पर्वत) ओर (सबके) दक्षिण लोकालोक (पर्वत) है" ॥ 


प्रश्न-यदि एेसा है तो पश्चिम दिशा भी पूर्वं हो जायगी ओर पूर्वं दिशा भी 
पश्चिम फलतः- 


"पर्वं दिशा की ओर मुख कर भोजन करने वाला आयुष्य, दक्षिणामुख यश 
पश्चिमाभिमुख श्रेयस्‌ तथा उत्तर मुख भोजन करने वाला ऋत को प्राप्त करता है ।'" 

इत्यादि उक्ति के अनुसार इन (दिशाओं) का निश्चितफलग्रदत्व कंसे सङ्गत 
होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- 
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॥ 311 
(^ 
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सा सा दिक्च तथा तस्य फलदापे विपर्यये ॥ २९७ ॥ 
विचित्रे फलसंपत्तिः प्रकाशाधीनिका यतः । 


एवं पश्चिमपूर्वाद्यात्मनि विचित्रेऽपि विपर्यये सा सा पर्वापरादिरूपा च दिक्‌ 
तस्य तत्तदद्रीपनिवासिनो जनस्य तथा प्रतिनियतत्वेन फलप्रदा यतः प्रकाशमात्रा- 
धीनफलसंपत्तिस्तत्स्फारसारा च दिगिति ॥ 


ननु पर एव प्रकाशो दिग्विभागासूत्रणाय प्रगल्ते इति उक्तं तत्‌ कथं 
रविरपि तथा कुर्यात्‌ ?-- इत्याशङ्य आह- 


इत्थं सूर्याश्रया दिक्स्यात्सा विचित्रापि तादृशी ॥ २९८ ॥ 
अधिष्ठिता महेशेन चित्रतद्रूपधारिणा । 


इत्थमुक्तेन प्रकारेण सूर्याश्रयापि दिक्‌ संभाव्यते यतः प्रतिनियतरूपत्वाभावात्‌ 
चित्रा तादृशी सूर्याश्रयापि परसृक्ष्मस्थुलात्मतया चित्रं तासां दिशां रूपं धारयता 
महेश्वरेण अधिष्ठिता परप्रकाशभित्तिलग्नैव--इत्यर्थः 


न॒ केवलं विभोर्ञानशक्तिरूपं रविमधिकृत्य दिशः प्रविभज्यन्ते, यावत्‌ 
संकुचितात्मस्वभावं साधकमपि--इत्याह-- 


विचित्र विपर्यय होने पर भी वह-वह दिशा उस (व्यक्ति) को फल देती 
हे क्योकि फल कीं प्राप्ति प्रकाश के अधीन है ॥ -२१७-२१८- ॥ 


पश्चिम पूर्वं आदि रूप विचित्र विपर्यय होने पर भी वह-वह पूर्वापर आदिरूप 
दिशाय उसको = तत्तद्‌ द्रीपनिवासी व्यक्ति को, उस प्रकार का = निश्चित रूप से, 
फल देती है करयोकि फल की प्राप्ति केवल प्रकाश के अधीन होती है ओर प्रकाश 
काही स्फार दिशा है ॥ 

प्रश्न-परप्रकाश ही दिग्विभाग की व्यवस्था के लिये समर्थं है-एेसा कहा 
गया फिर सूर्य भी वैसा कैसे करता है ?-यह शङ्का कर कहते है- 

इस प्रकार दिशा सूर्य के भी अधीन है क्योकि वह उस प्रकार की 
विचित्र होते हुये भी विचित्र उस (= दिशा) का रूप धारण करने वाले 
महेश्वर के द्वारा अधिष्ठित हे ॥ -२९१८-२१९- ॥ 

इस प्रकार = उक्त प्रकार से दिशा सूर्य के अधीन भी सम्भव है क्योकि 
निश्चित रूप न होने से विचित्र वैसी = पूर्याश्रया, भी वह पर सुक्ष्म स्थुल रूप से 
विचित्र उन दिशाओं का रूप धारण करने वाले महेश्वर से अधिष्ठित = परप्रकाश 
भित्तिमेक्गनहीहै॥ 

न केवल परमात्मा के ज्ञानशक्ति रूप सूर्य को अधिकृत कर ही दिशायें 
विभक्त होती है अपितु संकुचित आत्मस्वभाव वाले साधक को भी (अधिकृत 
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कि वातिबहुना योऽ सौ यष्टा तत्संमुखादितः ॥ २१९ ॥ 
दिशोऽपि प्रविभज्यन्ते प्राक्सव्योत्तरपश्चिमाः । 

अत्रापि परमेश्वर एव अधिष्ठाता--इत्याह-- 
स्वानुसारकृतं तं च दिग्विभागं सदा शिवः ॥ २२० ॥ 
अधितिष्ठत्यर्कमिव स विचित्रवपुर्यतः । 

न केवलमेतत्परमेश्वर एव अधितिष्ठति, यावत्‌ तच्छक्तयंशरूपः शक्रादिः 

्छोकपालवर्गोऽपि--इत्याह-- 

स्वोत्था अपि दिशः स्वेशाः शक्राद्या हयधिशोरते ॥ २२९ ॥ 
ते हि प्रकाशशक्तयंशाः प्रकाशानुविधायिनः । 

न केवलं स्वोत्था एव दिश एवं यावत्‌ सौर्योऽपीति अपिना कटाक्षितम्‌ ॥ 


प्रकाशशक्तयंशत्वमेव एषां दर्शयति- 


प्रकाशस्य यदैश्वर्यं स इन्द्रो यत्तु तन्महः ॥ २२२ ॥ 
सोऽग्निर्यन्तृत्वभीमत्वे यमो रक्षस्तदूनिमा । 


कर)-- यह कहते है-- 

ओर अधिक क्या कहना, जो यह यष्टा (= साधक) है उसके संमुख 
आदि (= दायें पीछे बारये) के आधार पर पूर्व दक्षिण उत्तर पश्चिम दिशाय 
विभक्त होती है ॥ -२१९-२२०- ॥ 

यहां भी परमेश्वर ही अधिष्ठाता है- यह कहते है-- 

परमेश्वर अपने अनुसार किये गये उस दिग्विभाग को सदा 
अधीन रखते है क्योकि सूर्य के समान वह भी विचित्र शरीर वाले होते 
हें ॥ -२२०-२२१- ॥ 

कवल परमेश्वर ही नहीं बल्कि उनके शक्त्यंश रूप इन्द्र॒ आदि लोकपाल वर्ग 
भी (तत्तद्‌ दिशाओं को) अधिष्ठित कर रहते है--यह कहते है-- 

अपने से उत्पन्न भी दिशाओं को उन-उनके स्वामी शक्र आदि 
अधिष्ठित कर रहते है क्योकि प्रकाश के अनुविधायी वे प्रकाशशक्ति के 
अंश है ॥ -२२१-२२२- ॥ 

केवल स्वोत्पन्न ही दिशाय एेसी नहीं है बल्कि सौर्य भी है--यह 'अपि' शब्द 
के द्रारा सङ्केतित है ॥ 

इनकी प्रकाशशक्त्यंशता ही दिखाते है-- 

परप्रकाश का जो एेशर्य है वह है इन्दर, जो उसका तेज है वह अग्नि 





= 
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प्रकाश्यं वरुणस्तच्च चाञ्चल्याद्रायुरुच्यते ॥ २२३ ॥ 
भावसञ्चययोगेन वित्तेशस्तत्क्षये विभुः । 
अदृष्टविग्रहोऽ नन्तो ब्रह्मोर्ध्वे वृहको विभुः ॥ २२४ ॥ 
प्रकाशस्यैव शक्त्या लोकपास्तेन कीर्तिताः । 


“इदि परमैश्वर्ये' इत्यस्य इन्द्र॒ इति । यन्तृत्वं यमयतीतिव्युत्पत्त्या यमः । 
तदूनिमा इति-- तस्य प्रकाशस्य प्रकाशोद्रेकादूनिमा गुणीभावः--इत्यर्थः । अत 
एव उक्तम्‌--प्रकाश्यं वरुण इति । तदिति-- प्रकाश्यम्‌ । तत्क्षये इति- 
तस्य भावसञ्चयस्य क्षये- स्वरूपप्राधान्ये-- इत्यर्थः । अदृष्टविग्रह इति--अधो- 
ऽवस्थानात्‌ । प्रकाशशक्तयंशत्वादेव च एषां परानुप्रहकर्तृत्वम्‌--इत्याह लोकपा 
इत्यादि ॥ 


ननु परमशिवात्प्रभृति सदाशिवादिक्रमेण तत्तदाश्रयावलम्बनादनियतरूपा 
दिगिति उक्तम्‌, तत्‌ वयं पुनः कतरां तामाश्रयामहे ?--इति न जानीमः-- 
इत्याशङ्य आह-- 


इत्थं स्वाधीनरूपापि दिक्सौरी तूपदिश्यते ॥ २२५ ॥ 
तत्र सर्वो हि निष्कम्पं प्रकाशत्वं प्रपद्यते । 


हे, नियन्तृत्व ओर भय यम, उस (प्रकाश) की ऊनिमा (= गुणीभाव) वह 
रक्ष (= निऋति), प्रकाश्य वरुण, वह (= प्रकाश्य) चञ्चल होने के कारण 
वायु कहा जाता है । भावों का सञ्चय करने से धनेश, उसका क्षय होने 
पर विभु (= ईशान), अदृष्ट शरीर वाके अनन्त, ऊपर की ओर बढ़ाने 
वाके व्यापक ब्रह्मा प्रकाश के ही शक्त्यंश हैँ इस कारण लोकपाल कहे 
गये हे ॥ -२२२-२२५- ॥ 

परम एश्वर्य अर्थवाली इदि धातु से (नुम्‌ ओर र जोड़कर) इन्द्र॒ शब्द बनता 
हे । यन्तृत्व--यमयति इस विग्रह से यम (का नाम) है । तदूनिमा = उस = 
प्रकाश की प्रकाशोद्रेक होने के कारण ऊनिमा = गौण होना (अपेक्षाकृत कम 
होना)। इसीलिये कहा गया-- प्रकाश्य वरुण है । वह = प्रकाश्य । उसका क्षय होने 
पर = उसका--भावसञ्चय का, क्षय होने पर = स्वरूप की प्रधानता होने पर । 
अदृष्ट शरीर वाले- नीचे स्थित होने के कारण । प्रकाशशक्त्यंश होने के ही कारण 
ये परानुग्रह करने वाले है-- इसलिये कहा-- लोकपा इत्यादि ॥ 

प्रशन-- परमशिव से लेकर सदाशिव आदि क्रम से तत्तत्‌ आश्रय का अवलम्बन 
करने से दिशा का रूप निश्चित नही है-एेसा कहा गया फिर हम लोग उनमें से 
किसका आश्रयण करे, यह नही जानते ?-यह शङ्का कर कहते है- 


इस प्रकार स्वाधीनरूपा भी दिशा सूर्यसम्बन्धी कही जाती है क्योकि 
वहाँ सब निष्कम्प ओर प्रकाशमान रहता है ॥ -२२५-२२६- ॥ 
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इत्थमुक्तेन प्रकारेण प्रतिनियतत्वाभावात्‌ स्वतन्तररूपापि दिक्‌ सौरी एव 
उपदिश्यते ग्राह्यतया उच्यते यतः सर्वोऽयं लोकस्तत्र निष्कम्पं प्रकाशत्वं प्रपद्यते 
दृद प्रतिपत्तिभाग्भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


ननु दिशामिनद्रादयोऽधिष्ठातार इति उक्तम्‌ । ते च पारमेशवरनरादिशक्ति- 
स्वभावाः । ताश्च व्यापिका इति कथमासां नियतदिगाधिपत्येन तदुचितफलप्रदत्वं 
स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कं दृष्टान्तोपदरशशनिन उपशमयति- 


सर्वगोऽप्यनिलो यद्वदरयजनेनोपवीजितः ॥ २२६ ॥ 

प्रबुद्धः स्वां क्रियां कुर्याद्‌ धर्मनिर्णोदनादिकाम्‌ । 

तदरत्सर्वगताः सर्वा टेन््ाद्याः शक्तयः स्फुटम्‌ ॥ २२७ ॥ 
(1 | 


व इति--इयमेव पूर्वा ॒दिगित्येवमाद्यात्मना साधकस्य 
आश्वासेन संबुद्धा > अभिव्यक्ताः-- इत्यर्थः ॥ 


न केवलमियं सूर्याश्रया दिगैन्राद्याभिः पारमेशवरीभिः शक्तिभिरेव अधिष्ठिता 
तत्फलग्रदा, यावत्‌ कारणपञ्चकेनापि- इत्याह- 


एवं सौरी दिगीशानब्रह्मविष्ण्वीशसौशिवैः ॥ २२८ ॥ 
ऋ 


५ 


इत्थम्‌ = उक्त प्रकार से प्रतिनियत न होने के कारण स्वतन्त्ररूपा भी 
दिशा सूर्यं की ही कही जाती है = ग्राह्मके रूप में उक्त होती है क्योकि यह 
समस्त संसार वहाँ निष्कम्प ओर प्रकाश को, प्राप्त करता है = दृढ ज्ञानवाला हो 
जाता है ॥ 

पशन--इन्द्र आदि दिशाओं के अधिष्ठाता है-- यह कहा गया ओर ते परमेश्वर 
की नदरी आदि शक्ति के स्वभावरूप है तथा वे व्यापक है फिर कंसे ये निश्चित 
दिगाधिपत्य के रूप मेँ उसके (= साधक के) अनुकूल फल देती है ?- इस श्भा 
को दषटान्त के प्रदर्शन से शान्त करते है 


जिस प्रकार सर्वव्यापी भी वायु पङ्के से चलाये जाने पर प्रबुद्ध होकर 
धूप (= स्वेद) हटाने आदि की क्रिया को करता है उसी प्रकार पेन्द्री 
आदि सब शक्तियाँ सर्वगत होने पर भी साधक के विश्वास से संबुद्ध होकर 
तत्तत्‌ स्ववाज्छित फल को देने वाली होती है ॥ -२२६-२२८- ॥ 


साधकाश्वाससम्बद्ध = यही पूर्वं दिशा है इत्यादि रूप से साधकं के विश्वास से 
संबद्ध = निश्चित रूप से अभिव्यक्त ॥ 


यह सूर्यश्रया दिक्‌ केवल रेनद्री आदि पारमेश्वरी शक्तियों से ही नहीं बल्कि 
पाचि कारणो से भी अधिष्ठित होकर फलप्रद होती है यह कहते है-- 


२५ त.च. 
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अधिष्ठिता समाश्चासदाढयत्तित्तत्फलप्रदा । 
ईशानो रुद्रः । ईश ईश्वरः ॥ 


ननु यष्टापि यत्संमुखः, सा पूर्वा दिगिति उक्तम्‌; तदस्य उत्तराभिमुखत्वं न 
कदाचिदपि भवेदिति 
“उत्तराशाभिमुखो विशेत्‌ (श्लो० १९३) 
इति कथमुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्खय आह-- 
साधको यञ्च वा क्षत्रं मण्डलं वेश्म वा भजेत्‌ ॥ २२९ ॥ 
स्थितस्तदनुसारेण मध्यीभवति शङ्करः । 
यत्‌ नाम हि क्षेत्रादि यष्टा भजेत्‌, तत्र परप्रकाशात्मा शङ्करः साधकाभि- 


प्रायमाश्रित्य स्थितो मध्यीभवति तत्कार्यकारितया मध्यतामेति--इत्यर्थः । 
चित््रकाश एव हि मध्यमिति उच्यते यतः सर्वत एव इतरप्रविभागः प्रवर्तते ॥ 


अत एव आह-- 
स हि सर्वमधिष्ठाता माध्यस्थ्येनेति तस्य यः ॥ २३० ॥ 
सौरः प्रकाशस्तत्पर्वमित्थं स्याद्दिग्व्यवस्थितिः । 

ऋ 4 ~ 

इस प्रकार सूर्यं पर आश्रित दिशा रुद्र ब्रह्मा विष्णु ईश्वर ओर 
सदाशिव से अधिष्ठित होकर विश्वास की दृढ़ता के कारण तत्तत्‌ फल को 
दती हं ॥ -२२८-२२९- ॥ 

ईशान = रुद्र । ईश = ईश्वर ॥ 

प्रश्न--यजनकर्ता जिसके सम्मुख होता है वह पूर्व दिशा है-एेसा कहा गया। 
तो इस प्रकार उत्तराभिमुखता कभी भी नहीं होगी । फिर-- 

“उत्तरदिशा की ओर मुख कर प्रवेश करे" यह कंसे कहा गया ?--यह शङ्क 
कर कहते है-- 

साधक जिस क्षेत्र, मण्डल या गृह मे पूजन करता है शिव उस 
(साधक) के अनुसार स्थित होकर मध्यस्थ होते हँ। ॥ -२२९-२३०- ॥ 

यष्टा जिस क्षेत्र आदि में पूजन करता है वहं परप्रकाशरूप शिव साधक के 
अभिप्राय के अनुसार स्थित होकर मध्यवर्ती होते है अर्थात्‌ तत्कार्यकारी के रूः मे 
मध्यता को प्राप्त होते है । चितुप्रकाश ही मध्य कहा जाता है जं से । 
अन्यविभाग प्रवृत्त होता है ॥ 

इसीलिये कहते है-- 

वह मध्यस्थ रूप मे सब का ` अधिष्ठाता है । इसलिये उसका जै 


अप 
परमे 
उमः 
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सर्वमिति पूर्वापरादि । यथाहि लङ्घयितुमिष्टापि स्वच्छाया पुरः पुर॒ एव 
भवति, तथा पूर्वादितया अभिमतोऽपि परमेश्वरो मध्यतामेव एति- इत्यभिप्रायः । 
तस्येति- सर्वाधिष्ठातुः शङ्करस्य । सौर इति- सूर्योदयरूपः- इत्यर्थः ॥ 
अतश्च 
'ूर्वास्यः सौम्यवक्त्रो वा... ।' (मा०्वि० ८।१८) 
इति युक्तमुक्तम्‌--इत्याह- 
तन्मध्यस्थितनाथस्य ग्रहीतुं दक्षिणं महः ॥ २३१ ॥ 
उदङ्मुखः स्यात्‌ पाश्चात्यं ग्रहीतु पूर्वतोमुखः। 
एतच्च मुमु्षुबुभृक्षुविषयमिति अनन्तरमेव दर्शितम्‌ । तदुक्तम्‌-- 
प्रागाशास्थे भोगदायि पश्चाद्रव्तरं तु संमुखम्‌। 
सौम्यास्ये भैरवीयं तु संसारप्ठोषभीषणम्‌ ॥ इति ॥ 
ननु एवमुपविश्य कि कुर्यात्‌ 2--इत्याशङ्खय आह- 
उपविश्य निजस्थाने देहशुद्धिं समाचरेत्‌ ॥ २३२ ॥ 





सौर प्रकाश है बह पूर्वं दिशा है । इस प्रकार दिशाओं की व्यवस्था 
हे ॥ २३०- ॥ 

सव का = पूर्वं पश्चिम आदि का । जिस प्रकार लद्घन के लिये वाच्छित भी 
अपनी छाया आगे-आगे रहती है उसी प्रकार पूर्व आदि के रूप में अभिमत भी 
परमेश्वर मध्य में ही रहता है (= सर्वत्र प्रकाश करता रहता है)--यह अभिप्राय है । 
॥ उसका = सर्वाधिष्ठाता शङ्कर का । सौर = सूर्योदयरूप ॥ 
इसलिये -“पूर्व की ओर अथवा उत्तर की ओर मुख कर''- 
यह ठीक कहा गया--यह कहते है- 


इसलिये मध्यस्थित परमेश्वर के दक्षिण तेज का ग्रहण करने के लिये 
उततराभिमुख होना चाहिये ओर पश्चिम के तेज का ग्रहण करने के लिये 
र्वभिमुख ॥ -२३१-२३२- ॥ 

ओर यह मुमुक्षु ओर भोगेच्छ की दृष्टि से है यह अभी पहले कहा गया । वही 
कहा गया है- 

पूर्व दिशा मे मुख होने पर भोगदायी (परमेश्वर का) पश्चिमवर्ती (मुख) सामने 
हो जाता है । उत्तराभिमुख होने पर भैरवी (मुख) संसार का दाह (अथवा शोषण) 
कले मे भीषण हे'" '॥ 


प्रन--इस प्रकार बैठ कर क्या करना चाहिये ?- यह शङ्का कर कहते >- 
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निजेति मुमुक्ुतादिसमुचिते ॥ २३२ ॥ 
अनेन च दिक्स्वरूपानन्तोदिष्ठं देहप्राणादिशोधनमुपक्रान्तम्‌ । तदेव आट - 


अंगुष्ठाम्रात्कालवह्विज्वालाभास्वरमुत्थितम्‌ । 
अस्त्रं ध्यात्वा तच्छिखाभिर्बहिरन्तदहित्तनुम्‌ ॥ २३३ ॥ 
ननु अत्र दाहो नाम किमुच्यते ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
दाहश्च ध्वंस एवोक्तो ध्वंसक मन््रसंक्ञितम्‌। 
तेजस्तथाभिलापाख्यस्वविकल्परसोम्भितम्‌ ॥ २३४ ॥ 
ध्वंस एवेति-- नतु काष्ठवत्‌ भस्मीभावः । मन््रसंज्ञितं च तेजः कीदक-- 
इत्याह-- तथेति तत्तत्क्रमिकवर्णात्मका येऽभिलापाः शब्दाः, तदाख्यस्य स्वस्य 
प्रमातृस्वातन््यात्मनो विकल्पस्य यो रसो जीवितायमानत्वेन सारभूतो विमर्शस्तेन 
उम्भितम्‌ तदेकघटितम्‌--इत्यर्थः ॥ २३४ ॥ 


ननु ध्वंसो नाम अभावः, स च न दृश्यमानस्य देहस्य लक्ष्यते । तत्‌ कथं 
तनुं दहेदिति प्रत्यक्षविरुद्धमुक्तम्‌ 2 -- इत्याशङ्कय आह-- 


अपने स्थान मेँ वैट कर देहशुद्धि करनी चाहिये ॥ -२३२ ॥ 


अपने = मुमुक्षुत्व आदि के लिये उचित ॥ २३२ ॥ 

उसके द्वारा दिकुस्वरूप के बाद उदिष्ट देह प्राण आदि का शोधन प्रस्तुत किया 
गया । बही कहते है-- 

अंगुष्ठ के अग्रभाग से कालवह्वि कौ ज्वाला के समान देदीप्यमान उदे 
हये अस्त्र का ध्यान कर उसकी शिखाओं से शरीर का बाहर एवं भीत 
दाह करना चाहिये ॥ २३३ ॥ 

्रश्न- यहं दाह क्या कहा जाता है ?--यह शङ्का कर कहते है 

ध्वंस ही दाह कहा गया है ओर ध्वंसक मन्त्र नाम वाला है जोगि 
उस प्रकार के अभिलाप नामक अपने विकल्प के रस से बना हआ होता 
है ॥ २३४ ॥ 

ध्वंस ही-न कि काष्ठ की भांति भस्म होना । मन्त्र नामक तेज कंसा है?- 
यह कहते है--उस प्रकार = तत्तत्‌ क्रमिक वर्णं रूप जो अभिलाप = शब्द, इष्‌ 
नाम वाले अपने प्रमातृस्वातच्रय रूप विकल्प का जो रस = जीवन के रूपपर 
सारभूत जो विमर्श, उससे उम्भित = मात्र उससे रचित (मन्त्र कहलाता है)॥२ । 

प्रशन- ध्वंस अभाव है ओर वह दृश्यमान शरीर का लक्षित नही होता, तै 
"शरीर का दाह करे" यह प्रत्यक्षविरुद्ध कथन कंसे किया गया ?-- यह शङ्का क़ 


कहते है- 


टर 


| घ्ने 
स्वस्य 
रस्तिन 


किया 


न उठे 
भीतर 


मो कि 
होता 


है2- 
ट्‌, उस 
रूप में 
।२२३४॥ 
ता, तो 
द्धा कर 
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तेन मन्राग्निना दाहो देहे पुर्यष्टके तथा । 
देहपुर्यष्टकाहन्ताविध्वंसादेव जायते ॥ २३५ ॥ 
तेनेति- एवंविधेन ॥ २३५ ॥ 


ननु सत्यपि अहन्ताया विध्वंसे न देहस्य दाहं पश्यामस्तत्सद्धावस्य 
रतयक्षसिद्धत्वात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 


नहि सनद्धावमात्रेण देहोऽ सावन्यदेहवत्‌ । 
अहन्तायां हि देहत्वं सा ध्वस्ता तदृहेद्‌ ध्रुवम्‌ ॥ २३६ ॥ 
भयं च अत्र प्रयोगः--असौ विवादास्पदीभृतः साधकदेहो देहो न भवति 
अहन्तानास्पदत्वात्‌ । यत्‌ यदीयाहन्तानास्पदीभृतः, स तस्य देहो न भवति 
अहन्तानास्पदत्वात्‌ । यत्‌ यदीयाहन्तानास्पदं, तत्‌ तदीयदेहो न भवति यथा 
अन्यदेहः । यो यदहः, स॒ तदहन्तास्पदं यथा पामरदेहः । अयं च देहो न 
अस्य अहन्तास्पदम्‌, तस्मात्‌ न देह इति ॥ २३६ ॥ 


एवमनात्मस्वभावे देहादौ तदनुवेधमपि अवधूय पराहंपरामर्शमये सत्यरूपे 
चिदात्मनि विश्राम्येत्‌ ?--इत्याह- 


| "~ 
उस मन्त्र रूपी अग्नि के द्वारा देह ओर पुर्यष्टक मे दाह, इस प्रकार 

देह ओर पूर्यष्टक की अहन्ता के ध्वंस के ही कारण हो जाता है ॥२३५॥ 
उससे = इस प्रकार के ॥ २३५ ॥ 


प्रश्न-- अहन्ता का ध्वंस होने पर भी शरीर का दाह तो (हम लोग) नही 
देखते क्योकि उसकी सत्ता प्रत्यक्षसिद्ध है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


सद्भावमात्र से यह (= साधक का) देह (देह) नही होता । अन्यदेहे 
के समान । अहन्ता के होने में देहत्व (रहता) है । यदि अहन्ता ध्वस्त हो 
गयी तो निश्चित रूप से वह उसका (= देह का) दाह करेगी ॥ २३६ ॥ 


यहां यह अनुमान है--यह विवादास्पदीभूत साधकदेह, देह नहीं होता 
क्योकि वह अहन्ता का आस्पद नहीं है । जो जिसकी अहन्ता का अनास्पद होता 
है कह उसका देह नही होता जैसे अन्य का देह । जो जिसका देह होता है बह 
इसको अहन्ता का आस्पद होता है । जैसे पामर (= सामान्य मूर्ख व्यक्ति) का 
देह । यह (साधक का) देह इसकी अहन्ता का आस्पद नहीं है । इसलिये देह नही 
हे ॥ २३६ ॥ 


इस प्रकार अनात्मस्वभाववाले शरीर आदि मे उस (आत्मा) के अनुवेध को भी 
हटाकर पराहंपरामर्शमय सत्यरूप चिदात्मा मे विश्राम करना चाहिये- यह कहने 
3 
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तदेहसंस्कारभरो भस्मत्वेनाथ यः स्थितः 
तं वर्मवायुनाधूय तिष्ठेच्छुद्धचिदात्मनि ॥ २३७ ॥ 


तत्र अस्य विश्रान्त्या कि स्यात्‌ 2--इत्याशङ्खय आह- 


तस्मिन्धुवे निस्तरद्गे समापत्तिमुपागतः । 
संविदः सृष्टिधर्मित्वादाद्यामेति तरङ्किताम्‌ ॥ २३८ ॥ 
सैव मूर्तिरिति ख्याता तारसद्विनदुहात्मिका । 
सैवेति-- आद्या तरद्गिता । पूर्तिरिति- देहप्राणाद्यात्मनः परिमितस्य मातुः 
शुद्धशरीसृष्युदये मूर्छा मोहसमुच्छाययोः' इति पाठादपरिमितीकरणात्मक- 
समुच्छरायप्राप्तिः । यदुक्तम्‌- 
"अनन्तो भैरवोच्छरायो मूर्तिरेषा परा मता । 
यस्यास्तु न्यासमात्रेण अणुत्वं प्रविलीयते ॥' इति । 
तारः प्रणवः, सद्विन्हात्मिकेति-हमितिरूपेत्यर्थः । तदुक्तम्‌-- 
"ततोऽस्य योजयेच्छक्ति सोऽहमित्यपराजिताम्‌ ।' इति ॥ 
इदानीं विशेषन्यासवेचित्र्यमभिधातुमाह-- 
ततो नवात्मदेवेन न्यासस्तत्त्वोदयात्मकः ॥ २३९ ॥ 


तत्पश्चात्‌ भस्मकेरूपमें जो उस देह का संस्कारभार स्थित है उसे 
वर्गवायु (= कवचरूपी वायु) से उड़ाकर शुद्ध चिदात्मा में स्थित होना 
चाहिये ॥ २३७ ॥ 

वहां इसकी विश्रान्ति से क्या होता है ?- यह शङ्का कर कहते है- 

उस निस्तरङ्ग ध्रुव (= चिदात्मा) में समापत्ति को प्राप्त (साधक) 
संविद्‌ के सृष्टिधर्मीं होने के कारण आद्य तरङ्गिता को प्राप्त होता हे । वही 
तार (ॐ ) सद्विन्दुहात्मिका मूर्ति कही गयी हे ॥ २३८-२३९- ॥ 

वही = आद्या तरङ्गिता । मूर्ति = देहप्राणाद्यात्मक परिमित प्रमाता के 
शुद्धशरीररूपी सृष्टि का उदय होने पर मूर्च्छा मोहसमुच्छराययो' इस पाठ के कारण 
अपरिमिती करणात्मक उच्चता की प्राप्ति । जैसा कि कहा गया-- 

"'भैरव की अनन्त उच्चता परामार्तिं मानी गई है । जिसके न्यासमात्र से अणुत्व 
नष्ट हो जाता है ॥' 

तार = प्रणव । सद्बिन्दुहात्मिका = हं रूपा । वही कहा गया-- "इसके बाद्‌' 
"सोऽहम्‌' इस अपराजित शक्ति को उससे जोड़े । 

अब विशेष न्यास के वैचित्र्य का कथन करने के लि कहते है- 


£| ३.२९ 


अङ्गवक्त्राणि तस्यैव स्वस्थानेषु नियोजयेत्‌ । 
अथ मातृकया प्राग्वत्त्तत्त्वस्फुटतात्पकः ॥ २४० ॥ 
त्रितत्वन्यासता चास्य पृष्ठे कक्ष्यात्रयागते । 
ततोऽघोराष्टकन्यासः शिरस्तच्चरणात्मकम्‌ ॥ २४१ ॥ 
ततोऽपि शिवसद्धावन्यासः स्वाङ्गस्य संयुतः । 
इत्थं कृते पञ्चकेऽ स्मिन्यत्तन्मुख्यतया भवेत्‌ ॥ २४२ ॥ 
उपास्यमर्च्य॑तत्साङ्गं॑षष्ठे न्यासे नियोजयेत्‌ । 
तेनात्र न्यासयोग्योऽसौ भगवात्रतिशेखरः ॥ २४३ ॥ 
ऊर्ध्वे न्यास्यो नवाख्यस्य मुख्यत्वेऽन्योन्यधामता । 


ततवोदयात्मक इति--न्यासफलमुक्तम्‌ । त्रितत््ेति--शिवविद्यात्मलक्षणम्‌, 
अन्यधा हि एतन्मते श्रीरतिशेखरभैरवस्य न्यासविधौ विवर्जितत्वं न स्यात्‌ । 
अस्य पृष्ठे इति--मातृकान्यासस्य उपरि । कक्ष्ात्रयागते इति-शिखाहत्पाद- 
लक्षणकक्षयात्रयमागत्य-इत्यर्थः । अत्र पक्षे च 


भ मूर्त्यङ्गसंयुताः ।' (श्लो° २४७) 
इति- मूर्तिः सत्ता सद्धाव . इत्यर्थः । ऊर्वे इति न्यासपञ्चकस्य । ननु य 





इसके बाद नव आत्मदेव के द्वारा तत््वोदय फल वाला न्यास उसी (= 
शिष्य) के अद्गवक्त्र (= पञ्चवक्त्र) को उस (= शिष्य) के अपने स्थानों में 
। ठगाना चाहिये । इसके बाद मातृका के द्रारा पहले की भांति तत्तत्‌ तत्त्व 
की स्फुटता वाला (न्यास करना चाहिये) । फिर तीन कक्ष्याओं में आये 
इसके पृष्ठ मे तीन तत्त्वो (= शिव शक्ति नर) का न्यास करे । इसके बाद 
शिर से लेकर पैर तक अघोराष्टक न्यास है । इसके बाद अपने अङ्ग से 
यक्त शिवसद्धाव न्यास करे । इस प्रकार इन पांच न्यासो को करने के बाद 
जो उनमें मुख्य है उस उपास्य अर्च्य को अद्गों के सहित छठे न्यास मे 
लगाना चाहिये । इसलिये न्यास के योग्य यह भगवान्‌ रतिशेखर ऊर्ध्वं में 
न्यास्य हे । नवात्मदेव के मुख्य होने पर एक दूसरे का समान रूप से 
आश्रय होते है (कोई गौण मुख्य नहीं होता) ॥ -२३९-२४४- ॥ 

तत्वोदयात्मक--यह न्यास का फल कहा गया । तीन तत्त्व-शिव शुद्ध 
विद्या ओर आत्मा वाला । अन्यथा इस मत में रतिशेखर भैरव न्यासविधि में वर्जित 
नही होगे । इसके पीछे मातृकान्यास के ऊपर । कक्ष्ात्रय मे आने पर = शिखा 
हृदय ओर पैर लक्षण वाली तीन कक्षाओं मे आकर । इस पक्ष मे-- 


1 मूर्ति के अङ्ग से युक्त ।' (श्लो° २४७) 
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एव मुख्यतया उपास्यः स॒ एव षष्टे न्यासे योज्य इति उक्तम्‌, तत्‌ कथामेह 
इदानीमेव तत्र॒ रतिशेखरो न्यास्य इति उच्यते ?- इत्याशङ्य आह- 
नवाख्यस्येत्यादि-- तेन प्रथमन्यासस्थाने रतिशेखरो योज्यः, षष्ठे तु नवात्मेति ॥ 


एवमियमेव अन्यत्रापि वार्ता--इत्याह- 


एवं भैरवसद्धावनाथे मुख्यतया यदि ॥ २४४ ॥ 
उपास्यता तत्तत्स्थाने प्राङ्न्यास्यो रतिशेखरः । 


न च एतत्‌ स्वोपज्ञमेव अस्माभिरुक्तम्‌-इत्याह- 


इत्थं श्रीपूर्वशास्त्रे मे सम्प्रदायं न्यरूपयत्‌ ॥ २४५ ॥ 

शम्भुनाथो न्यासविधौ देवो हि कथमन्यथा । 

न्यासे विवर्ज्यतेऽ मुष्मन्नङ्गान्यप्यस्य सन्ति हि ॥ २४६ ॥ 

रम्भुनाथ इति--श्रीक्ष्मणगुप्तमते हि अन्यथा न्यासविधिः-- इत्याशयः । 

श्राणम्भुनाथस्य पुनरेवं न्यासाभिधाने कोऽभिप्रायः 2- इत्याशङ्य आह-देव 
हीत्यादि । देवो रतिशेखरः कथं विवर्ज्यते इति वर्जयितुं न न्याय्यः ?- 
इत्याशङ्य उक्तम्‌--अद्गान्यप्यस्य सन्ति हीति--श्रीभैरवसद्धावादिभैरवान्तरस+न- 
न्यायत्वात्‌- इत्यभिप्रायः ॥ २४६ ॥ 





यहां मूर्तिं = सत्ता = सद्भाव अर्थं है । ऊपर--न्यासपज्चक के । प्रश्न-जो 
टपास्य हे वही छट न्यास मे योज्य है-यह कहा गया । तो कैसे यहं अभी 
तिर न्यास के योग्य है-एेसा कहा जाता है2- यह शङा कर कहते है- 
नवारय क... । इसलिये प्रथम न्यासस्थान मे रतिशेखर को जोड़ना चाहिये 
ओर छटे मे नवात्मा को ॥ २३९-२४३ ॥ 

यही बात अन्यत्र भी है-- यह कहते है-- 

ट्स प्रकार यदि भैरवसद्धावनाथ की मुख्य उपास्यता हे तो उस स्थान 
मे पहट रतिशेखर का न्यास करना चाहिये ॥ -२४४-२४५- ॥ 

यह हमने स्वोपनज्ञ ही नहीं कहा- यह कहते हे 


श्री पूर्वशास्त्र में श्री शम्भुनाथ ने न्यासविधि में मेरे सम्प्रदाय का एेसा 
निरूपण किया है । अन्यथा न्यास मे देव (= रतिशेखर) का त्याग कैसे 
हाता । क्योकि इसमें इसके अङ्ग हें ही ॥ -२४५-२४६ ॥ 

णम्भूनाथ-- टलक्ष्मणगप्त के मतम न्यास की विधि भिन्न हे-यह आशय हे । 
श्रीशम्भुनाथ के इस प्रकार के न्यास कथन में क्या अभिप्राय है 2- यह शङ्का कर 
कहते है--दव-दत्यादि । देव = रतिशेखर, कैसे वर्जित होते ह 2 वर्जित 
करना उचित नही है-यह शङ्का कर कहा गया-इसके अद्ग भी है ही (ये 
भद्र) श्री भरवसद्धाव आदि भरवान्तरसमानन्यायता के कारण ह यह अभिप्राय 





ज ३९३ 
श्रीलक्ष्मणगुप्तः पुनरेतदन्यथा व्याचख्यो--इत्याह-- 

मूर्तिः सृष्टिस््रिततत्वं चेत्यष्टौ मूर्त्ङ्गसंयुताः । 

शिवः साङ्गश्च विज्ञेयो न्यासः षोढा प्रकीर्तितः ॥ २४७ ॥ 
अस्योपरि ततः शाक्तं न्यासं कुर्याच्च षड्विधम्‌ । 


र्तिः साङ्गवकत्रो नवात्मा शाक्तन्यासे यदुपरि साङ्गवकत्रा परापरा । सृष्ट 
मातृका यदुपरि मालिनी । त्रितत्त्वं भैरवसद्धावरतिशेखरनवात्मरूपं यदुपरि परादि 
त्रितयम्‌ । अष्टावघोराद्या यदुपरि अघोर्याद्यष्टकम्‌ । मूर्त्यद्ेति-मूर्तर्नवात्मनोऽ ङ्गानि 
यदुपरि विद्याङ्गपञ्चकम्‌ । शिवो भैरवसद्धावः साङ्गवक्त्रो यदुपरि साङ्गवक्त्रो मातृ 

सद्धावः । एतच्च उभयथापि उपसंहरति-- न्यासः षोढा प्रकीर्तित इति । न्यास- 
शब्दः काकाक्षिन्यायेन योज्यः । अस्येति शाम्भवस्य न्यासस्य ॥ 


तदेव आह- 


परापरां सवका प्राक्ततः प्रागिति मालिनीम्‌ ॥ २४८ ॥ 
पश्चात्परादित्रितयं शिखाहत्पादगं क्रमात्‌ । 
ततः कवक्न्रकण्ठेषु हन्नाभीगुह्यऊरुतः ॥ २४९ ॥ 
जानुपादेऽप्यघोयद्यं ततो विद्याङ्गपञ्चकम्‌ । 





हे ॥ २४६ ॥ 
श्री लक्ष्मणगुप्त ने इसकी दूसरे प्रकार से व्याख्या की है--यह कहते है 


मूर्ति, सृष्टि, त्रित्व, आठ अघोर, मूर्त्यङ्ग ओर साङ्ग शिव ये छह 
प्रकार का न्यास जानना चाहिये । इसके बाद छह प्रकार का शाक्त न्यास 
करना चाहिये ॥ २४७-२४८- ॥ 


मूर्ति न्यास = साङ्गवक्त्र नवात्मा, शाक्त न्यास मे जिसके ऊपर साङ्गवक्तरा 
परापरा रहती है । सृष्ट न्यास = मातृका, जिसके ऊपर मालिनी रहती है । त्रितत्त 
न्यास = भरव सद्धाव, रतिशेखर ओर नवात्मा, जिसके ऊपर परा आदि तीन 
शक्तियाँ रहती है । आठ = अघोर आदि जिनके ऊपर आठ अघोरी आदि रहती 
ह । मूर्त्यद्ग न्यास = मूर्ति नवात्मा, का अङ्ग जिसके ऊपर पांच विद्याङ्ग रहते हे । 
शिव सद्भावन्यास = साङ्गवक्त्र भैरवसद्धाव जिसके ऊपर साद्गवक्त्र मातृसद्धाव रहता 
है । इसका दोनो प्रकार से उपसंहार करते हैँ-- न्यास छह प्रकार का कहा गया है । 
न्यासशब्द॒ को काकाक्षिगोलक न्याय के अनुसार जोड़ना चाहिये । इसका = 
शांभवन्यास का ॥ 


वही कहते है- 


पहले सवक्त्र परापरा को उसके बाद मालिनी फिर परा आदि तीन का 
क्रमशः शिखा हदय एवं पाद में रहने वाटी, तत्पश्चात्‌ क, वक्त्र, कण्ट, 
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ततस्त्वावाहयेच्छक्तिं मातृसद्धावरूपिणीम्‌ ॥ २५० ॥ 
योगेश्वरी परां पूर्णां कालसङ्कर्षिणीं ध्रुवाम्‌ । 


यदा पुनरेतदेव शास्त्रानुसारेण साधयितुमिष्टं तदा अयं विशेषः--इत्याह-- 


अङ्गवक्त्रपरीवारशक्तद्रादशकाधिकाम्‌ ॥ २५१ ॥ 
साध्यानुष्ठानभेदेन न्यासकाले स्मरेद्‌ गुरुः । 
ननु अस्मन्दर्शने त्रिकमेव परमार्थ इति किमनेन चतुर्थेन रूपेण 
उपदिष्टेन 2-- इत्याशङ्कय आह-- 
परैव देवीत्रितयमध्ये याऽभेदिनी स्थिता ॥ २५२ ॥ 
सानवच्छेदचिन्मात्रसद्धावेयं प्रकीर्तिता । 
सारशास्त्रे यामले च देव्यास्तेन प्रकीर्तितः ॥ २५३ ॥ 
मूर्तिः सवक्त्रा शक्तिश्च शक्तित्रयमथाष्टकम्‌ । 
पञ्चाङ्गानि परा शक्तिन्यसिः शाक्तोऽपि षडिवधः ॥ २५४ ॥ 
यामलोऽयं महान्यासः सिद्धिमुक्तिफलप्रदः । 
प्रकीर्तितेति- अर्थात्‌ भगवता श्रीकण्ठनाथेन । देव्या इति ्रष्टत्वेन 
स्थितायाः । यदभिप्रायेणैव प्राक्‌ 








हृद, नाभि, गृह्य, ऊरु, जानु एवं पाद में अघोरी आदि (आट) का, फिर 
विद्याङ्ग पाच का फिर कालसङ्कर्षिणी ध्रुवा परा पूर्णा योगेश्वरी मातृसब्ाव 
रूपा का आवाहन करे ॥ -२४८-२५१- ॥ 

आर जब शास्त्र के अनुसार इसी को साधना इष्ट हो तो यह विशेष है- यह 
कहते है-- 

न्यास के समय गुरुसाध्य अनुष्ठान के भेद से अङ्गवक्त्र परीवार ओर 
बारह शक्तियों का स्मरण करे ॥ -२५१-२५२- ॥ 

प्रशन--इस दर्शन में त्रिक ही परम तत्त्व है फिर इस चौथे रूप के उपदेश से 
क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

तीन देवियों के मध्य मेँ जो अभेदिनी परा देवी स्थित है वह 
अनवच्छेद चिन्मात्रसद्धावा कही गई है । इसलिये सारशास्त्र ओर यामल में 
देवी से सवक्त्रा मूर्ति, शक्ति, (परा आदि) तीन शक्तियाँ, (अघोरा 
आदि) आठ (देविर्याँ), पञ्चाङ्ग, पराशक्ति (यह) शाक्तन्यास भी छह 
प्रकार का कहा गया । यह यामल महान्यास सिद्धि मुक्ति फल को देने 
वाला ह ॥ -२५२-२५५- ॥ 


कही गई = भगवान्‌ श्रीकण्ठनाथ के द्वारा । देवी से = प्रष्टी के रूपमे 
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"तत्सारं तच्च हदयं स विसर्गः परः प्रभुः । 

देव्यायामलशास्त्रे सा कथिता कालकर्षिणी ॥ 

महाडामरके यागे श्रीपरामस्तके स्थिता । 

्रपूर्वशास्त्रे सा मातृसद्धावत्वेन वर्णिता ॥' (३।७१) 

इत्यादि उक्तम्‌ । अत एव शाक्तोऽपि न्यासः षोढा--इत्याह- तेनेत्यादि । 

तेन॒ परादेव्या एव॒ अनवच्छिन्रचिन्मात्ररूपतया पथगुपदेशेन हेतुना शाक्तोऽपि 
न्यासः षडिवधः प्रकीर्तितः--इति संबन्धः । मूर्तिरिति-- तात्स्थ्यात्‌ परापराशक्ति- 
मालिनी ॥ 


ननु अयं शैवः शाक्तो वा न्यासः किमिति यौगपदयेनैव ?-- क्रियते इत्याशङ्कय 
आह-- 
मुक्तयेकार्थी पुनः पूर्व शाक्तं न्यासं ममाचरेत्‌ ॥ २५५ ॥ 
यदुक्तम्‌-- 
“वामो वायं विधिः कार्यो मुक्तिमार्गावटम्बिभिः ।' इति ॥ २५५ ॥ 
अत्रैव व्याख्यानान्तरमपि अस्ति--इत्याह- 


गुरवस्त्वाहुरित्थं  यन्न्यासद्वयमुदाहतम्‌ । 
मुमुक्षुणा तु पादादि तत्कार्य संहतिक्रमात्‌ ॥ २५६ ॥ 





स्थित । जिस अभिप्राय से ही पहले- 
ह: अ वर्णिता ॥।'' 


इत्यादि कहा गया है । इसलिये शाक्त न्यास भी छह प्रकार का है--यह कहते 
है-- तेन इत्यादि । इससे = परादेवी के ही अनवच्छिन्न चिन्मात्ररूप मे पृथक्‌ उपदेश 
के कारण शाक्त न्यास भी छह प्रकार का कहा गया--यह सम्बन्ध है । मूर्ति = 
उसमें स्थित होने के कारण परापराशक्ति = मालिनी ॥ 


प्रश्न--यह शैव या शाक्त न्यास एक साथ क्यों किया जाता है?- यह शङ्का 
कर कहते है 


केवल मुक्ति को चाहने वाला पहले शाक्त न्यास करे ॥ -२५५ ॥ 
जैसा कि कहा गया-- 

“मुक्तिमार्ग के अवलम्बियों के द्वारा यह वाम विधि करणीय हे" ॥ २५५ ॥ 
यही पर दूसरी व्याख्या भी है--यह कहते है-- 


(हमारे) गुरु तो इस प्रकार कहते हैँ कि जो दो न्यास कहे गये है 
मोक्षार्थी उसे संहार क्रम से पैर से प्रारम्भ करे ॥ २५६ ॥ 
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न च अत्रैव अयं क्रमः--इत्याह-- 
यावन्तः कोौर्तिता भेदाः शंभुशक्तयणुवाचकाः । 
तावत्स्वप्येषु मन्त्रेषु न्यासः षोढैव कीर्तितः ॥ २५७ ॥ 


किन्त्वावाह्यस्तु यो मन््रः स तत्राङ्गसमन्वितः । 
षष्ठः स्यादिति सर्वत्र षोढैवायमुदाहतः ॥ २५८ ॥ 


इह नाम केचन शांभवादिभेदभित्रास्तन्त्रान्तरीया मन्त्राः । तेषामपि अयमेव 
वीर्यरूपतया उक्तन क्रमेण न्यासः कार्यः, कन्तु य॒ एव यत्र उपास्यत्वेन 
आवाह्यो मन्त्रः, स एव षष्टे स्थाने योज्यो येन अयं सर्वत्र शास्त्र 
तत्तदभीष्टफटप्रदः षोढेव न्यास उक्तः स्यात्‌ । यदभिप्रायेण अनन्तरमेव 
"तेन भ्रष्टे विधो वीर्य स्वरूपे वाऽनया परम्‌ ।' 
मन्त्रा न्यस्ताः पुनरन्यासात्ूर्यन्ते तत्फलप्रदाः ॥ (श्छो० १३५) 
इति उक्तम्‌ ॥ २५८ ॥ 
ननु एवं स्वात्मनि भैरवीभावः कृतो भवेत्‌ भैरवस्य संनिधिनिमित्तम- 
वश्यप्रदर्शनीया मुद्राः, यत्‌ 
एता मुद्रा महादेवि भैरवस्य प्रदशयत्‌ । 
आवाहने पूजनान्ते तथा चैव विसर्जने ॥॥ 





यह क्रम केवल यही नहीं है-- यह कहते है-- 

शम्भु शक्ति अणु (= शिव शक्ति नर) के वाचक जितने भी मन्त्रभेद 
कहे गये हे इन सभी मन्त्रो मे छह ही प्रकार का न्यास कहा गया । किन्तु , 
जो आवाह्य मन्त्र है वहाँ अङ्ग से समन्वित वह छठवां होता है । इस प्रकार 
सर्वत्र यह छह ही प्रकार का कहा गया है ॥ २५७-२५८ ॥ 

यहां शाम्भव आदि भेद से भित्र (कुछ) दूसरे तन्त्रो के मन्त्र है उनका भी 
वीर्यरूप मे उक्त क्रम से वही न्यास करना चाहिये । किन्तु जहाँ जो उपास्य के 
रूप मे आवाह्य मन्त्र है वही छद स्थान में लगाया जाना चाहिये जिससे यह सर्वत्र 
शास्त्र मे तत्तत्‌ अभीष्ट फलप्रद छह ही प्रकार का न्यास कहा गया है । जिस 
अभिप्राय से पीक 


9 फलप्रदाः ।'' | 
यह कहा गया ॥ २५८ ॥ 
प्रश्न- दस प्रकार अपने अन्दर भैरवीभाव सम्पन्न होगा । भैरव की सन्निधि के । 


लिये मुद्राये अवश्य दिखलानी चाहिये । जो कि- 
हे महादेवि ! आवाहन पूजान्त ओर विसर्जन मे भैरव के समक्ष इन मुद्राओं 
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इत्यादि उक्तं तत्‌ किमावाहनादाविह तदर्शनं कार्य न वा ?--इत्याशङ्कय 
आह-- 
मुद्राप्रदर्शनं पश्चात्कायेन मनसा गिरा । 
मनसेति 


9 


न मुद्राख्याः शिवशक्तयः । 
इत्याद्यनुसंधानमयेन--इत्यर्थः । यदुक्तम्‌-- 
"मनोजा गुरुववत्रस्था वाग्भवा मन््रसंभवा । 
देहोद्धवाङ्गविक्षेपर्मदेयं त्रिविधा स्मृता ॥' इति ॥ 
ननु इह देशशुद्धिमातरं कर्तु प्रक्रान्तं, तच्च एकतरेणापि न्यासेन सिध्येदिति 
अस्य षोढात्वे कोऽभिप्रायः 2-- इत्याशङ्कय आह-- 
पञ्चावस्था जाग्रदाद्याः षष्ठ्यनुत्तरनामिका ॥ २५९ ॥ 
षट्कारणषडात्मत्वात्वदित्रशत्तत्वयोजनम्‌ । 
एवं षोढामहान्यासे कृते विश्वमिदं हठात्‌ ॥ २६० ॥ 
देहे तादात्म्यमापन्नं शुद्धां सृष्ट प्रकाशयेत्‌ । 





को दिखलाना चाहिये ।'' 


इत्यादि कहा गया है तो क्या यहां आवाहन आदि मेँ उन (मुद्राओं) का 
प्रदर्शन करना चाहिये या नहीं ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


बाद मेँ मुद्रा का प्रदर्शन शरीर, वाणी ओर मन से करना 
चाहिये ॥ २५९- ॥ 

मन से-- 

“मुद्रा नामक शिव की शक्तियाँ है ।'' 

इत्यादि अनुसन्धानयुक्त (मन से) । जैसा कि कहा गया-- 


""मन से उत्पन्न (मानसिक), गुरुमुख में स्थित मन्त्र से उत्पन्न वाचिक तथा 
अद्गविक्षेप से उत्पन्न शारीरिक ये तीन प्रकार की मुदराये कही गई है ॥ 

प्रशन-- यहाँ केवल देहशुद्धि करने के लिये प्रकरण का प्रारम्भ किया गया । 
ओर बह किसी एक न्यास से सिद्ध हो जाता है फिर इसके छह प्रकार के होने पे 
क्या अभिप्राय है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

जाग्रत आदि पाँच अवस्थाय तथा छटीं अनुत्तर नाम की अवस्था 
है । छह कारण होने से षडात्मक होने के कारण छत्तीस तत्व का योजन 
होता है। इस प्रकार छह प्रकार का महान्यास किये जाने पर यह 
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एवमपि षण्णामवस्थानां प्रत्येकं षटकारणाधिष्ठानेन षडात्मतया षटित्रशततत्व- 
योगानुसन्धानेन--इत्यर्थः । यदुक्तमनेनैव अन्यत्र- 


तत्र च पञ्च अवस्था जाग्रदाद्याः, षष्ठी च अनुत्तरा नाम स्वभावदशानु- 
सन्धेयेति षोढा न्यासो भवति, तत्र॒ कारणानां ब्रह्मविष्णरदरेश्वरसदाशिवानाश्रित- 
रूपाणां प्रत्येकमधिष्ठानात्‌ षटित्रशत्तत्वकलापस्य लौकिकतत्त्वो्तर्णस्य भैरव- 
भट्ारकाभेदवृत्ेन्यसि पूर्णत्वात्‌ भैरवीभावः ।' इति ॥ 


का नाम अस्याः शुद्धता ?--इत्याशङ्कय आह-- 
मर्तिन्यासात्समारभ्य या सृष्टिः प्रसृताऽत्र सा॥ २६१ ॥ 
अभेदमानीय कृता शुद्धा न्यासबलक्रमात्‌ । 

इह 


'तस्मिनधरुवे निस्तरङ्गे समापत्तिमुपागतः । 
संविदः सृष्टिधर्मित्वादाद्यामेति तरङ्गिताम्‌ ॥ 
सैव मूर्तिरिति ख्याताः... ।' (तं.आ. २३८) 


इत्याद्युपक्रमेण मूर्तिन्यासात्‌ प्रभृति साधकदेहस्य या सृष्टिः प्रसृता, सा अत्र 


4 मी त 
विश्च देह में तादात्म्य को प्राप्त होने पर शुद्ध सृष्टि का प्रकाशन करता 
है ॥ -२५९-२६१- ॥ 

छ अवस्थाओं मे से प्रत्येक के छह कारणों के अधिष्ठान से षडात्मक होने से 
= छक्तीस तत्त्व के योग के अनुसन्धान से । जैसा कि इसने ही अन्यत्र कहा है-- 

“जाग्रत आदि पांच अवस्थाय है । छठीं अनुत्तरा अवस्था है जो कि 
स्वभावदशा समह्ी जाती है । इस रीति से छह प्रकार का न्यास होता है । उसमें 
कारणो = ब्रह्मा विष्णु रुद्र ईश्वर सदाशिव ओर अनाश्रित शिव रूपों मे से 
प्रत्येक के अधिष्ठान के कारण छनत्तीस तत्वसमूह के लौकिक तत्त से उत्तीर्ण 
होकर भैरवभद्रारक से अभेद होने से न्यास के पूर्ण होने से भैरवीभाव होता 
हे'' ॥ 

इसकी शुद्धता क्या है ?-यह कहते है-- 

मूर्तिन्यास से लेकर यहाँ तक जो सृष्टि फली हुई है वह न्यास 
के बल के क्रम से अभेद को प्राप्त कराकर शुद्ध कर दी जाती 
हे ॥ -२६१-२६२- ॥ 

यहां 

“तस्मिन्‌ धरुवे... ख्याता ।'" 

इत्यादि उपक्रम के द्वारा मूर्तिन्यास से लेकर साधक देह कीजो सृष्टि फली है 


ड ३९९ 
न्यासबलक्रमादभेदमानीय कृता शुद्धा भेरवीभावावष्टम्भस्वभावा-- इत्यर्थः ॥ 
अतश्च देहदाहानन्तरमेव यष्टा तदुततर्णे शुद्धचिदात्मनि शिवे रूढ इति 
किमस्य पुनः शुद्धदेहसृष्टयेति चोदयन्तो दूरं निरस्ता--इत्याह-- 

तेन॒ येऽचोदयन्मृढाः पाशदाहविधूनने ॥ २६२ ॥ 

कृते शान्ते शिवे रूढः पुनः किमवरोहति । 


इति ते दूरतो ध्वस्ताः परमार्थ हि शांभवम्‌ ॥ २६३ ॥ 
न विदुस्ते स्वसंवित्तिस्फुरत्तासारवर्जिताः । 


शांभवपरमाथविदनमेव उपपादयति- 


न खल्वेष शिवः शान्तो नाम कश्चिद्विभेदवान्‌ ॥ २६४ ॥ 
सर्वेतराध्वव्यावृत्तो घटतुल्योऽस्ति कुत्रचित्‌ । 


ननु यदि एवंविधो न शिवस्तत्कतरः ?--इत्याशङ्कय आह-- 


महाप्रकाशरूपा हि येयं संविद्धिजुम्भते ॥ २६५ ॥ 
स शिवः शिवतैवास्य वैश्ररूप्यावभासिता । 


विजृम्भते इति-- विश्वेन रूपेण अवभासते--इत्यर्थः । एतावदेव हि शित्स्य 





वह यहाँ न्यासबल के क्रम से अभेद को प्राप्त करा कर शुद्ध = भैरवीभावावष्टम्भ 
स्वभावाली, की गयी ॥ 


इसलिये देहदाह के बाद ही यष्टा उससे उत्तीर्ण शुद्धचिदात्मा शिव मे रूढ होता 
है इसलिये फिर इसकी शुद्धदेहसृष्टि से क्या लाभ ?-एेसा कहने वाले पहले ही 
परास्त हो गये--यह कहते है- 

इसलिये जिन मूर्खो ने यह कहा कि पाशदाह का विधूनन करने पर 
शान्त शिव मे रूढ (साधक) पुनः क्यों अवरोहण करता है-वे दूरसेही 
ध्वस्त हो गये । क्योकि स्वसंवित्तिस्फुरत्ताततत्व से रहित वे शाम्भव परमार्थ 
को नहीं जानते ॥ -२६२-२६४- ॥ 

शाम्भव परमार्थ की अज्ञानता को सिद्ध करते है-- 

यह शान्त शिव कोई भेद वाला समस्त अन्य अध्वाओं से व्यावृत्त 
कही घटतुल्य नहीं है ॥ -२६४-२६५- ॥ 

प्रशन-यदि शिव एेसा नही है तो कंसा है?--यह शङ्का कर कहते है-- 

जो यह महाप्रकाश रूपा संविद्‌ अवभासित हो रही है वही शिव है । 
विश्वरूप से अवभासित होना ही इसकी शिवता है ॥ -२६५-२६६- ॥ 

विजृम्भण करती है = विश्वरूप में अवभासित होती है । यही शिव का शिवत्व 











०० श्रीतन्त्रालोकः 


शिवत्वं यत्‌ तेन तेन रूपेण अवभासते इति उक्तं वैश्वरूप्यावभासितैव अस्य 
शिवतेति ॥ 
एवंस्वभावत्वादेव च अस्य न अत्र परापेक्षा- इत्याह- 
तथाभासनयोगोऽ तः स्वरसेनास्य जृम्भते ॥ २६६ ॥ 
ननु यदि एवं भेदेनैव अयमवभासते, तत्‌ सदैव संसारः स्यात्‌, न तु 
कदाचिदपि कंवल्यम्‌ ?2-इत्याशङ्य आह- 
भास्यमानोऽत्र चाभेदः स्वात्मनो भेद एव च। 
अत्रेति-- स्वारसिके तथाभासने ॥ 


एतत्निबन्ध एव च बन्धमोक्षविभागः--इत्याह- 
भेदे विजृम्भिते माया मायामातुर्विजृम्भते ॥ २६७ ॥ 
अभेदे जृम्भतेऽ स्यैव मायामातुः शिवात्मता । 

ननु कथमस्य मायाप्रमातृत्वे सति अभेदो यत्नान्तरीयकं शिवात्मत्वं 
स्यात्‌ ?- इत्याशङ्कय आह-- 
हे कि-उस-उस रूप मे (वह) अवभासित होते है । यही कहा गया- विश्वरूप में 
अवभासित होना ही इसकी शिवता है ॥ 

इस प्रकार का स्वभाव होनेके कारण ही इसको यहाँ परापेक्षा नही है--यह 
कहते है-- 

इसलिये इसका उस प्रकार का आभासनयोग यहाँ स्वभावतः 
अवभासित होता है ॥ -२६६ ॥ 
 प्रश्न--यदि यह इस प्रकारभेदपूर्वक ही भासित होता है तो संसार सदैव रहेगा, 
कंवल्य कभी भी नहीं होगा?-यह शङ्का कर कहते है- 

यहाँ भास्यमान अभेद ही अपना भेद है (अर्थात्‌ अभेद ही भेद रूप में 
भासित होता है) ॥ २६७- ॥ 

यहां = स्वाभाविक उस प्रकार के भासन में ॥ 

बन्धमोक्षविभाग इसी के कारण होता है-- यह कहते है- 

भेद के प्रसृत होने पर मायाप्रमाता की माया विजृम्भण करती है 
ओर अभेद में इसी मायाप्रमाता की शिवात्मता का प्रसार होता 
हे ॥ -२६७-२६८- ॥ 

प्रश्न--इसके मायाप्रमाता होने पर अभेद कैसे होता है जिसके होने पर 
शिवात्मता होती है 2--यह शङ्का कर कहते है-- 





च ४०९१ 
मायाप्रमाता तद्रूपविकल्पाभ्यासपाटवात्‌ ॥ २६८ ॥ 

शिव एव तदभ्यासफल न्यासादि कीर्तितम्‌ । 
ननु यदि एवं तत्‌ किमनेन न्यासादिना?--इत्याशङ्कय आह- 
तदध्यासफलमिति तदभ्यास एवं फलं प्रयोजनमस्य--इत्यर्थः ॥ 
ननु एवमभ्यासमात्रादेव कथं शिवत्वं भवेत्‌ ?--इत्याशङ्कं गर्भीकृत्य 
दृष्टन्तयति-- 

यथाहि दुष्टकमस्मीत्येवं भावयतस्तथा ॥ २६९ ॥ 

तथा शिवोऽहं नान्योऽ स्मीत्येवं भावयतस्तथा। 


यथाहि दुष्टं॑कर्मकरोमीत्येवं भावयतस्तथा दुष्टकर्मत्वं भवेत्‌, न तु 
सुकृतकर्मत्वं तथा शिवोऽहमद्वितीयोऽहम्‌' इत्यादि भावयतस्तथा शिवत्वमेव-- 
इत्यर्थः ॥ 


ननु प्राग्विकल्पाभ्यासपाटवात्‌ निर्विकल्पकता भवतीत्युक्तं, तत्‌ कथमिह 
शिवत्वं भवेदित्युच्यते ?--इत्याशङ्कय आह-- 


एतदेवोच्यते दार्ढ्यं विमर्शहदयङ्गमम्‌ ॥ २७० ॥ 





मायाप्रमाता उस प्रकार के विकल्प के अभ्यास की पटुता के 
कारण शिव हो जाता है । न्यास आदि उसके अभ्यास का फल कहा 
गया ॥ -२६८-२६९- ॥ 

प्रश्न-यदि एेसा है तो इस न्यास आदि से क्या लाभ? यह शङ्का कर 
कहते है--उसके अभ्यास का फल = उसका अभ्यास ही फल = इसका प्रयोजन 
है ॥ 

प्रश्न-केवल इस प्रकार के अभ्यास से ही शिवत्व कसे हो जाता है?-इस 
शङ्का को अन्दर रखकर दृष्टान्त देते है- 

जैसे कि "मै दुष्ट कर्म करने वाला हूँ! एेसी भावना करने वाला वैसा 
हो जाता हे उसी प्रकार “मै शिव हूं दूसरा नही' एेसी भावना करनेवाला 
वैसा (= शिवत्वापन्न) हो जाता है ॥ -२६९-२७०- ॥ 

जैसे कि "भै दुष्ट कर्म करता हूँ एेसी भावना करने वाले की दुष्टकर्मता होती 
है न कि पुण्यकर्मता, उसी प्रकार “मै शिव हूँ “मै अद्वितीय. हूं' इत्यादि भावना 
करने वाले का उस प्रकार = शिवत्व ही हो जाता है ॥ 

प्रश्न-पूर्वं विकल्पाभ्यास की पटुता से निर्विकल्पक भाव प्राप्त होता है--यह 
कहा गया तो "यहाँ शिवत्व होता है' यह कैसे कहा जा रहा है?- यह शङ्का कर 
कहते है-- 
२६ त. च. 

















४०२ श्रीतन्त्रालोकः 
शिवैकात्म्यविकल्पौघद्वारिका निर्विकल्पता । 
एतदेव शिवोऽहमित्याद्यात्मकविकल्पाभ्यासस्वभावभावनापर्यन्तोपरतं शिवत्वं 
निर्विकल्पताविमर्ञकसतत्त्वं दार्यं च उच्यते सर्वत्र तथा अभिधीयते- इत्यर्थः ॥ 
एतदेव व्यतिरेकद्वारेण दर्शयति-- 
अन्यथा तस्य शुद्धस्य विमर्प्राणवर्तिनः ॥ २७१९ ॥ 
कथं नामाविमृष्टं स्याद्रूपं भासनधर्मणः । 
यदि हि एतदविकल्पात्मपरामर्शमयं शिवत्वं भावनालभ्यं न भवेत्‌, तत्‌ 
विकल्पकलङ्कोनमुक्तस्य सहजविमशत्मिनः स्वप्रकाशस्य तस्य॒ कथं नाम॒ अविमृषठं 
रूपं स्यात्‌ सततविमृष्टं भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 
यदि हि एवं न भवेत्‌, तत्‌ देहादिप्रमातारोऽपि कथं न शिवात्मना 
्रस्फुरेयुः--इत्याह-- 
तेनातिदुर्घटघटास्वतन््रच्छावशादयम्‌ ॥ २७२ ॥ 
भानपि प्राणबुद्ध्यादिः स्वं तथा न विकल्पयेत्‌ । 
तेन शिवत्वस्य भावनालभ्यत्वेन हेतुना भानान्यथानुपपत्त्या शिवात्मना भानपि 





शिवेकात्म्य विकल्पसमूह के द्वारा ही निर्विकल्पता प्राप्त होती है ओर 
यही विमर्श का हृदयङ्गम ओर दार्ढ्यं कहलाता है ॥ -२७०-२७१- ॥ 

यही = भे शिव ` हूं" इत्याद्यात्मक विकल्प के अभ्यास के स्वभाव की भावना 
के पर्यन्त म समाप्त शिवत्व ही, निर्विकल्पकता विमर्श का प्राण ओर दार्यं कहा 
जाता है । अर्थात्‌ सर्वत्र वैसा कथन है ॥ 

इसी को व्यतिरेक के द्वारा दिखलाते है-- 


अन्यथा उस शुद्ध विमर्शप्राणवर्ती भासनस्वभाव वाके (तत्त्व) का 
अविमृष्टरूप कंसे होता है ॥ -२७१-२७२- ॥ 

यदि यह अविकल्परूप परामर्शमय शिवत्व भावनालभ्य नहीं होता तो विकल्प- 
कलङ्क से रहित सहज विमर्शात्मक स्वप्रकाश उसका अविमृष्ट रूप कँसे होता अर्धात्‌ 
वह निरन्तर विमृष्ट ही होता ॥ 

यदि एेसा न होता तो देह आदि प्रमातृगण भी शिव के रूपमे कैसे न 
प्रस्फुरित होते ?--यह कहते है-- 

इसलिये अत्यन्त दुर्धटकारिणी स्वतन्त्र इच्छा के वश से आभासित 
होता हआ भी यह प्राणबुद्धयादिप्रमाता अपने को उस प्रकार कान 
समञ्जता ॥ -२७२-२७३- ॥ 


र ४०३ 


अयं देहादिः प्रमाता तततदूर्घटकारिपरमेश्वरेच्छामहिम्ना तथा शिवात्मना स्वं न 
विकल्पयेत्‌ विमृशेत्‌--इत्यर्थः । घटनं घटेति भिदादित्वादड ॥ 


ननु अस्य मा भूदेवं परामर्शः प्रत्युत विपरीतपरामर्शयोगोऽस्ति--इत्याह-- 
परत्युतातिस्वतन्रात्मविपरीतस्वधर्मताम्‌ ॥ २७३ ॥ 
विनाश्यनीशायत्तत्वरूपां निश्चित्य मज्जति । 

आयत्तत्वं = पारतन्त्यम्‌ ॥ 


एवं शिवत्वस्य भावनालभ्यत्वमेव युक्तमिति उपसंहरति-- 
ततः संसारभागीयतथानिश्चयशशातिनीम्‌ ॥ २७४ ॥ 
नित्यादिनिश्चयद्वारामविकल्पां स्थिति श्रयेत्‌ । 
तथेति-- विपरीतस्वधर्मतया, अत॒ एव उक्तम्‌--नित्यादिनिश्वयद्रारामिति, 
आदिशब्दादीशत्वानायत्तत्वादि ॥ 


ननु सर्वैरेव 


इसलिये = शिबत्व के भावनालभ्य होने के कारण । आभासन की 
अन्यथानुपपत्ति के कारण शिवरूप से प्रकाशित होते ह॒ये भी यह देहादिप्रमाता तत्तद्‌ 
दर्घटकारिणी परमेश्वरच्छा की महिमा से उस प्रकार = शिवरूप मे अपने को 
विकल्पित = विमृष्ट, नहीं करता । घटनं = घटा । यहाँ घट्‌ चेष्टयाम्‌' धातु 
से भिदादि होने के कारण अङ्‌ प्रत्यय लगकर (टाप्‌ होने से) घटा शब्द बना 
हे ॥ 

प्रश्न--इस (= देहादिप्रमाता) को एेसा परामर्श नहीं होता बल्कि विपरीत 
परामर्श का योग है--यह कहते है-- 

बल्कि (यह देहप्रमाता) विनाशी एवं अनीशायत्तत्वरूप अति स्वतन्त्र 
आत्मविपरीत स्वधर्मता का निश्चय कर (उसी में) निमज्जितं हो जाता 
हे ॥ -२७३-२७४- ॥ 

आयत्तत्व = परतन्त्रता ॥ 

इस प्रकार शिव की भावनालभ्यता ही ठीक है-एेसा उपसंहार करते है- 


इसके बाद संसारसम्बन्धी उस प्रकार के निश्चय को नष्ट करने बाली 
नित्य आदि के निश्चय की द्रारभूता अविकल्प अवस्था का आश्रयण करना 
चाहिये ॥ -२७४-२७५- ॥ 


उस प्रकार--विपरीत स्वधर्मा होने के कारण । इसलिये कहा गया- नित्यादि 
के निश्चय द्वारा । आदि शब्द से ईशत्व अनायत्तत्व आदि (समड्लना चाहिये) ॥ 
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'करणेन नास्ति कृत्यं क्वापि भावनयाऽपि वा ।' (शि०दृ० ७।६) 
इत्यादि उक्तं॑तत्‌ किमिह भावनापर्यवसायिन्यासादिना अभिहितेन 2- 
इत्याशङ्कय आह- 
ये तु तीत्रतमोद्रिक्तशक्तिनिर्मलताजुषः ॥ २७५ ॥ 
न ते दीक्षामनुन्यासकारिणश्चेति वतिम्‌ । 
वर्णितमिति--द्वितीयाहिके ॥ 
एवमेतत्‌ प्रसङ्गादभिधाय प्रकृतमेव आह-- 
एवं विश्व्टारीरः सन्विश्वात्मत्वं गतः स्फुटम्‌ ॥ २७६ ॥ 
न्यासमात्रात्‌ तथाभूतं देहं पुष्यादिनार्चयेत्‌ । 
परथङ्मन््ररविस्तरेण संक्षेपान्मूलमन्रतः ॥ २७७ ॥ 
धूपनैवेद्यतृप्त्यादयैस्तथा व्याससमासतः । 
` पृथगिति-- अङ्गेषक्रादिभेदेन ॥ 


ननु इदं न्यासादि र्वः करकार्यं तत्‌ करेण तावत्‌ केन एतत्‌ क्रियते 2-- 

प्रशन-सब लोगों के द्वारा 

न तो करण ओर न कहीं भावना केद्वारा को कार्य होता है ।'' (शि.दू. 
७।६) 

इत्यादि कहा गया है तो फिर यहाँ भावनापर्यवसायी न्यास आदिके कथन से 
क्या लाभ?--यह शङ्का कर कहते है 

जो लोग तीत्रतम उद्रिक्तशक्ति की निर्मलता से युक्त है वे दीक्षा 
ओर उसके बाद न्यास को करने वाके नहीं होते--यह कहा जा चुका 
हे ॥ -२७५-२७६- ॥ 

कहा जा चुका है-दूसरे आहिक मे ॥ 

प्रसङ्गात्‌ इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है-- 


इस प्रकार (साधक) विश्वशरीर होता हआ स्पष्ट रूप से विश्चात्मता को 
प्राप्त होता हुआ न्यासमात्र से उस प्रकार (= विश्वरूप) हये शरीर की पुष्प 
आदि के द्वारा पृथक्‌-पृथक्‌ मन्त्रो से विस्तारपूर्वक अथवा मूल मन्त्र के द्रारा 
संक्षप से पूजा करे उसी प्रकार विस्तार अथवा संक्षेप में धूप नैवेद्य तृप्ति 
आदि के द्वारा भी (शरीर की) पूजा करे ॥ -२७६-२७८- ॥ 


पृथक्‌ = अङ्गवक्त्र आदि भेद से ॥ 
प्रशन--यह न्यास आदि सब हाथ का कार्य है तो फिर किस (हाथ) से यह 





हि ४०५ 
इति न जानीमः- इत्याशङ्कय आह-- 


संसारवामाचारत्वात्सर्व वामकरेण तु ॥ २७८ ॥ 
कुयत्तर्पणयोगं च दैशिकस्तदनामया । 


वामः = संसारविपरीतो लोकबहिष्कृतो मुक्तनुगुणो रहस्य आचारः ॥ 
अत एव आगमोऽप्येवम्‌--इत्याह- 

वामशब्देन गृह्यं श्रीमतङ्गादावपीरितम्‌ ॥ २७९ ॥ 
यदुक्तम्‌- तत्र 


-रहस्योक्तया स्मृतं वामं पत्युस्तेजः क्रियात्मकम्‌ ।' 
(म.तं. १।४।२५) 





इति उपक्रम्य 
` यतस्तस्मात्स भगवान्‌ वामगुह्यः प्रभाष्यते ।' (म.तं. १।४।२८) 
इति । आदिशब्देन श्रीनन्दिशिखादि । यदुक्तम्‌-तत्र-- 


"वामं गुह्यं समाख्यातममृतं खेचरीप्रियम्‌ । 
रहस्यं सर्वभूतानां वामशब्देन कीर्त्यते ॥' इति ॥ २७९ ॥ 





किया जाय-- यह हम नहीं जानते ?-- यह शङ्का कर कहते है 

देशिक (= विद्वान्‌) संसार के विपरीत आचार होने के कारण सब 
कार्य बाय हाथ से करे । तर्पण का कार्य उस (= बायें हाथ) की 
अनामिका से करे ॥ -२७८-२७९- ॥ 

वाम = संसार के विपरीत लोकबहिष्कृत मुक्ति के अनुकूल रहस्य आचार ॥ 

इसलिये आगम भी एेसा है-- यह कहते है-- 

मतङ्ग आदि मे भी वाम शब्द से गुह्य का कथन है ॥ -२७९ ॥ 

जैसा कि वहां कहा गया- 

"पति का क्रियात्मक तेज रहस्योक्ति के कारण वाम कहा गया है ।'' (मतं, 
१।४।२५) 

एेसा प्रारम्भ कर 

"हस कारण भगवान्‌ वामगुह्य कहे जाते है ॥' (म.तं. १।४।२८) 


आदि शब्द से श्री नन्दिशिखा आदि (ग्रन्थो को समञ्मना चाहिये) । जैसा कि 
वहां कहा गया-- 


“वाम गुह्य को कहा गया है । जो अमृत खेचरीप्रिय तथा सब प्राणियों के 
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न केवलमत्रैव वामशब्दस्य रहस्यार्थाभिधायित्वं यावदन्यत्रापि- इत्याह- 
वामाचारपरो मन्त्री यागं कुर्यादिति स्फुटम्‌ । 
श्रीमद्धर्गशिखाशास्त्रे तथा श्रीगमशासने ॥ २८० ॥ 
यदुक्तम्‌-तत्र- 
"वामाचारपरो मन्त्री ततो यागं समाचरेत्‌ ।' इति । 
ननु भवतु नाम एतत्‌, तर्पणं तु वामकरानामिकया कार्यमित्यत्र किं 
प्रमाणम्‌ 2--इत्याशङ्खय आह- तथेत्यादि ॥ २८० ॥ 
तदेव पठति- 
सर्वतीर्थेषु यत्पुण्यं सर्वयज्ञेषु यत्फलम्‌ । 
तत्फलं कोटिगुणितमनामातर्पणात्परिये ॥ २८१ ॥ 
अनामेति अर्थादङ्गुष्ठयुक्ता । तदुक्तं तत्रैव-- 


'वामपाणौ जपन्त्याश्च तुम्बरोश्वापि मेलके । 
दातव्यं विप्रुषामात्रमुपर्युपरि कल्पितम्‌ ॥' इति । 





लिय रहस्य हे (वह) वामशब्द से कहा जाता है" ॥ २७९ ॥ 

केवल यही वाम शब्द रहस्य अर्थ का वाचक नहीं है बल्कि अन्यत्र भी है-- 
यह कहते है- 

वामाचार मे निरत मन्त्री यज्ञ करे एेसा भर्गशिखाशास्त्र तथा श्री 
गमशास्त्र में स्पष्ट कहा गया है ॥ २८० ॥ 

जेसा कि वहां कहा गया- 

इसके बाद वामाचार मे लगा मन्त्री याग करे ।' 


प्रश्न--यह हो किन्तु तर्पण बाय हाथ की अनामिका से करना चाहिये इसमें 
क्या प्रमाण है 2--यह शङ्का कर कहते है- तथा इत्यादि ॥ २८० ॥ 


उसी को पठते है- 

सब तीर्थो मे जो पुण्य ओर सब यज्ञोसे जो फल प्राप्त होता है । 
हे प्रिये ! अनामिका से तर्पण के द्वारा उससे करोड़ गुना (फल) मिलता 
ह ॥ २८९१ ॥ 

अनामा-- अर्थात्‌ अंगृठे से युक्त । जैसा वहीं कहा गया है-- 


'बाये हाथ की जपन्ती (= अनामिका) एवं तुम्बुरु (= अंगूठा) को मिलाकर 
ऊपर-ऊपर कल्पित बंद मात्र देना (= तर्पण करना) चाहिये ।' 
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श्रीसङकर्षणीयामले-- 
"इत्येतत्परमानन्दं महासर्वमनुत्तमम्‌ । 
योगिनीवल्लभं भद्रे अर्घपात्र प्रपूजयेत्‌ ॥ 
तेनैकविप्रुषामात्रतर्पणं सर्वदा स्मृतम्‌ । 
वामहस्तेन कर्तव्यमनामांगुष्ठयोगतः ।' इति । 
नवनित्याविधानेऽपि-- 
“अंगुष्ठानामिकाभ्यां तु तर्पयेत्परमेशवरीः ।' इति । 


अन्यत्र ॒पुनर्मध्यमांगुष्ठयोगेनापि तर्पणमुक्तम्‌ । तथा च दरादशसाहस्े 
श्रीमदानन्देश्वरे-- 


"दिव्यं तेजः सुगन्धाढ्यं प्रददेत्मातृमण्डले । 


मध्यमांगुष्ठयोगेन वामहस्तेन भेरवि ॥ 
तदा सिद्धिं ठभेताशु तन््रोक्तां नात्र संशयः ।' इति । 
भृूतक्षोभेऽपि-- 


“मुरं कापालिनीं बद्ध्वा दक्षहस्तेन साधकः । 
पात्रं तदुपरि स्थाप्यं मध्यमांगुष्ठयोगतः ॥ 
क्िप्तवैकं विप्रुषं वव्रे तर्पयेदेवतागणम्‌ ।' इति । 
` + 
श्री सडुर्षणीयामल मे- 

“हे भद्रे ! इस परमानन्द महासर्व सर्वोत्तम योगिनीबल्लभ की अर्घपात्र मे पूजा 
करनी चाहिये । इसलिये एक बुँदमात्र तर्पण सदा कहा गया है । (इसे) अनामिका 
अंगृठे को मिलाकर वाये हाथ से करना चाहिये ।' 

नवनित्याविधान मे भी- 

““अंगृठे ओर अनामिका से परमेशवरीसमृह का तर्पण करे ।' 

अन्यत्र मध्यमा अंगूठे को मिलाकर तर्पण कहा गया हे । बारह हजार श्लोक 
वाले आनन्देश्वर (नामक ग्रन्थ) मे-- 

हे भैरवी ! यदि मध्यमा अद्कष्ठ मिले बाय हाथ ते मातृमण्डल मे सुगन्भ से 
ररे दिव्य तेज को दे तो शीघ्र ही तन््ोक्त सिद्धि को प्राप्त करता हे । इसमे संशय 
नही हे || # 


भृतक्षोभ ग्रन्थमे भी- 


“साधक दाये हाथ से कापालिकी मुद्रा धारण कर उस (हाथ) के ऊपर पातर | 
को स्थापित कर (बाय हाथ की) मध्यमा अंगृढे को मिलाकर मुख मे एक वृद | 
छोडकर देवतागण का तर्पण करे ।'" | 
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श्रोपञ्ामृतऽपि- 
तर्जनी शत्रुविजये मध्यमा तर्पणे स्मृता । 
अनामा शोषण योज्या कनीया हीनकर्मसु ॥ 
तस्मात्सर्वप्रयत्नन  मध्यमाङ्गुष्ठयोगतः । 
तर्पयदवदवेशं मातृचक्र विशेषतः । 
सर्वकर्मसु सामर्थ्यान्मध्यमा तु प्रशस्यते ।॥' इति । 

तथा 


` अङ्गुष्टा भैरवः साक्षाच्चामुण्डा मध्यमा भवेत्‌ । 
उभयाः सङ्गमो ह्येष सर्वसिद्धिकरः परः ॥ इति । 


तदवे यत्‌ शास्त्रमधिकृत्य साधकस्य मद्यसंस्कारश्चिकीर्षितः, तदनुसारेणैव 
तपणमपि तन कार्यम्‌--इति विषयविभागः ॥ २८१ ॥ 


ननु_ एवं वामशब्दस्य रहस्यार्थाभिधायित्वं सिद्धं वामकरत्वे पुनः किं 
प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कव आह- 


श्रीमन्रम्दिशिखायां च श्रीमदानन्दशासने । 


तदुक्त खुक्च पूर्णायां सुवश्चाज्याहुतौ भवेत्‌ ॥ २८२ ॥ 

स 

श्रा पञ्चामृत म भो-- 

शत्रु के विजय मे तर्जनी ओर तर्पण मे मध्यमा कही गयी है । शोषण मे 
नामिका तथा हीन कार्यो मे कनिष्ठा को (अंगूठे से) जोड़ना चाहिये । इसलिये 
मव प्रयास कर्कर मध्यमा अंगुष्ठ को मिला कर देवाधिदेद ओर विशेष रूप से 
मातृकाचक्र का तृप्त करना चाहिये । सब कार्यो मे सामर्थ्य के कारण मध्यमा उत्तम 
मानी जाती हे ।' 

तथा 

'अंगृठा साक्षात्‌ भेरव ओर मध्यमा चामुण्डा है । दोनों का यह संगम समस्त 


(1 


सिद्धियो को देने वाला है ।' 

तो इस प्रकार जिस शास्त्र के अनुसार साधक का मध्य संस्कार चिकीर्षित 
हे उसी के अनुसार उसके द्वार तर्पण भी करना चाहिये ेसा विषयविभाग 
हं ॥ २८१ ॥ 

प्ररन--इस प्रकार वामशब्द रहस्य अर्थ को बतलाता है--यह सिद्ध हुआ । 
किन्तु (यह) बाय हाथ को वतलाता है इसमे क्या प्रमाण है ?- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

नन्दिशिखा ओर आनन्देश्वर मे कहा गया है । आज्य की आहुति मे 


& ४०९ 


शेषं वामकरेणैव पूजाहोमजपादिकम्‌ । 


इह पूर्णायामाज्याहुतौ सुक्‌ सुवश्च अर्थादुभाभ्यां कराभ्यां ग्राह्यौ । 
यदुक्तम्‌-- 
पूर्णाहुतिप्रयोगं तु कथयाम्यधुना तव । 
ऋजुकाय ऋजुग्रीवः समपादो व्यवस्थितः ॥ 
नाभिस्थाने सुचो मृलमुत्तानाग्रमुखं समम्‌ । 
सुच्युपरि सुवं देवि कृत्वा चैवमधोमुखम्‌ ॥ 
पुष्पं दत्त्वा सखुगग्रे तु दर्भेण सहितौ करौ । 
मुष्टिना चैव हस्ताभ्यां गृहीत्वा यत्नतोऽपि च ॥ 
अग्रतो दक्षिणं हस्तं वामं वै पृष्ठतः प्रिये । 
मषटिभ्यां संगृहीत्वा वै उत्तानकरयोगतः ॥' इति । 
अन्यत्‌ पुनः शिष्टं पूजादिकं कर्म वामकरेणैव कार्य भवेत्‌--इति वाक्यार्थः॥ 


ननु एवं देहस्य यजनेन किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 


एवमानन्दसपूर्ण सर्वौ्मुख्यविवर्जितम्‌ ॥ २८३ ॥ 
यागेन देहं निष्पाद्य भावयेत शिवात्मकम्‌ । 


ननु कथमिदमनात्मरूपं देहादि शिवात्मकतया भावनीयम्‌ ? -- इत्याशङ्कय 





खुवा का ओर पूर्णाहुति के लिये सुक्‌ ओर सुवा (का प्रयोग) होता है । 
शेष पूजा होम जप आदि बायें हाथ से ही होता है ॥ -२८२-२८३- ॥ 

यहाँ पूर्णं आज्य आहुति में खुक्‌ ओर सुवा का अर्थात्‌ दोनों हाथो से ग्रहण 
करना चाहिये । जैसा कि कहा गया-- 

“अब तुमसे पूर्णाहुति का प्रयोग कहता हूं । सीधा शरीर सीधी गर्दन समपाद 
सावधान होकर नाभि स्थान में खुक्‌ का मूल अग्रमुख को उत्तान कर सम रखे । हे 
देवि ! सुक्‌ के ऊपर सुवा को अधोमुख कर सुक्‌ के आगे पुष्प देकर दर्भं के 
साथ दोनों हार्थो को रखे । मुदरी से ओर दोनों हाथों से पकड़ कर प्रयत्न पूर्वक 
दाये हाथ को आगे ओर बाय हाथ को पीछे कर हे प्रिये ! दोनो मुद्रियों से पकड़ 
कर उत्तान हाथ से......... ।'" 

अन्य अवशिष्ट पूजादि कर्म बाय हाथ से ही होता है-- यह वाक्यार्थ है ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार देह के पूजन से क्या होगा?--यह शङ्का कर कहते है-- 


इस प्रकार याग के द्वारा शरीर को आनन्दपूर्णं सर्वौन्मुख्यरहित बना 
कर शिवात्मक होने की भावना करनी चाहिये ॥ -२८३-२८४- ॥ 


= 


प्रश्न-इस अनात्मरूप शरीर आदि की शिवरूप से भावना कैसे करनी 
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आह-- 
गलिते विषयौन्मुख्ये पारिमित्ये विलापिते ॥ २८४ ॥ 
देहे किमवशिष्येत शिवानन्दरसादृते । 
अतश्च एवमभ्याससहितः साधकः शिव एव भवेत्‌--इत्याह-- 
शिवानन्द्रसापूर्णं षटित्रशत्ततत्वनिर्भरम्‌ ॥ २८५ ॥ 
देहं दिवानिशं पश्यन्नर्चयन्स्याच्छिवात्मकः । 
ननु यदि एवं देहदर्शनादिनैव साधकस्य शिवैकात्म्यमुदियात्‌, तत्‌ किमस्य 
बाह्येन लिद्गादिना स्यात्‌ ? बाढम्‌--इत्याह-- 
विश्वात्मदेहविश्रान्तितृप्तस्तल्लिङ्गनिष्ठितः ॥ २८६ ॥ 
बाह्यं लिङ्गत्रतक्षेत्रचर्यादि नहि वाञ्छति । 
यस्य पुनरेवं विश्रान्तिर्न स्यात्‌, तं प्रति एतत्‌ बाह्यमुच्यते--इत्याह-- 
तावन्मात्रा्वविश्रान्तेः संविदः कथिताः क्रियाः॥ २८७ ॥ 
उत्तरा बाह्ययागान्ताः साध्या त्वत्र शिवात्मता । 
चाहिये 2--यह शङ्का कर कहते है- 
विषयौन्मुख्य के नष्ट होने पर तथा परिमितता के लीन किये जाने पर 
शिवानन्द रस के अतिरिक्त ओर क्या बचता है ॥ -२८४-२८५- ॥ 
इसलिये इस प्रकार के अभ्यास से युक्त साधक शिव ही हो जाता है-यह 
कहते है-- 
शिवानन्दरस से पूर्णं छन्तीस तत्त्वो से भरे हये शरीर को रात 
दिन देखने वाला तथा इसकी पूजा करने वाला शिवात्मक हो जाता 
है ॥ -२८५-२८६- ॥ 
प्रश्न-यदि इस प्रकार शरीर के दर्शन आदि से ही साधक के अन्दर 
शिवात्मता का उदय होता है तो इस बाह्य लिङ्ग आदि से क्या होगा? ठीक है-- 
यह कहते है-- 
विश्चात्मदेह में विश्रान्ति से तृप्त ओर उस लिङ्ग मे लगा 
हुआ (साधक) बाह्य लिङ्गत्रत क्षेत्र चर्या आदि की कामना नहीं करता 
हे ॥ -२८६-२८७- ॥ 
जिसको एेसी विश्रान्ति नहीं मिलती उसके लिये यह बाह्य (साधन) कहा जाता 
उतने से विश्रान्ति न मिलने से संविद्‌ की बाह्ययाग पर्यन्त क्रियायें 
कही गयीं है क्योकि य्ह शिवात्मता ही साध्य है ॥ -२८७-२८८- ॥ 
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ननु आसां बाह्यानां क्रियाणामपि कथनेन कोऽर्थः ?2-- इत्याशङ्कय उक्तम्‌- 
साध्या त्वत्र शिवात्मतेति । तुर्हेतौ ॥ 


इदानीं विशेषन्यासवैचित्रयानन्तरोदिष्टं विशेषार्घपात्रमभिधातुमाह-- 


ततोऽर्घपात्रं कर्तव्यं शिवाभेदमयं परम्‌ ॥ २८८ ॥ 
आनन्दरससंपूर्ण विश्वदैवततर्पणम्‌ । 
यथैव देहे दाहादिपूजान्तं तद्वदेव हि ॥ २८९ ॥ 
अर्धपात्रेऽपि कर्तव्यं समासव्यासयोगतः । 


आनन्दरसो मद्यादिरूपः ॥ 


ननु स्वात्मनोऽर्घपात्रस्य वा पूजायामुपयुक्त द्रव्यजातं कस्मादिह न उक्तम्‌?-- 
इत्याशङ्कां प्रदर्श्य दूषयति-- 
कानि द्रव्याणि यागाय को न्वर्धं इति नोदितम्‌॥ २९० ॥ 
सिद्धिकामस्य तत्सिद्धौ साधनैव हि कारणम्‌ । 
मुक्तिकामस्य नो किञ्िन्निषिधं विहितं च नो ॥ २९९ ॥ 
यदेव हृद्यं तद्योग्यं शिवसंविदभेदने । 
कृत्वार्घपात्र तद्धिप्रट॒प्रोक्षितं कुसुमादिकम्‌ ॥ २९२ ॥ 


नि 

प्रश्न--इन बाह्य क्रियायों के भी कथन से क्या तात्पर्य ?- यह शङ्खा कर 
कहा गया-- साध्या त्वत्र शिवात्मता । ^तु' का प्रयोग हेतु अर्थमेंदहे॥ 

अब विशोषन्यासवैचित्र्य के बाद कहे गये विशेषार्धपात्र को बतलाने के लियि 
कहते है-- 

इसके बाद शिवाभेदमय परम आनन्द रस (= मद्य आदि) से 
परिपूर्ण समस्त देवताओं को तृप्त करनेवाठे अर्धपात्र को बनाना चाहिये । 
जिस प्रकार देह मे दाह से ठेकर पूजा तक की (क्रियाये होती रहै) 
उसी प्रकार अर्धपात्र मे भी संक्षेप अथवा विस्तार से (क्रियाय) करनी 
चाहिये ॥ -२८८-२९०- ॥ 

आनन्द रस = मद्य आदि रूप ॥ 


्रशन--अपनी या अर्धपात्र की पूजा मेँ उपयुक्त द्रव्यसमृह का यहां कथन क्यो 
नहौ किया गया?--इस शङ्का को दिखा कर दूषित करते है-- 

याग के लिये कौन से द्रव्य हैँ अर्घ क्या है--यह नही कहा गया । 
सिद्धि चाहने वाके के लिये उस सिद्धि के विषय मे साधना ही कारण हे । 
मुक्ति चाहने वाले के लियि न कुछ विहित है न निषिद्ध । शिवसंविद्‌ के 
अभेद के लियि जो हदय को भाये वही योग्य है । अर्घपात्र का निर्माण कर 
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कृत्वा च तेन स्वात्मानं पूजयेत्परमं शिवम्‌ । 


इह खलु पूजादिनिमित्तं नियतं किञ्चित्‌ द्रव्यं न उदितं यतः सिद्धिकामस्य 
तावत्‌ तस्यां शान्त्यादिरूपतया नियतायां सिद्धौ संपादनैव प्रतिनियतद्रव्योपयोगे 
कारणं यत्‌ शान्तिमारभमाणेन साधकेन सितमेव, नतु रक्तं द्रव्यादि उपादेयम्‌, 
एवं वश्यादौ रक्तमेव नतु सितमिति; मुक्तिकामस्य तु न किञ्चिदपि विहितं निषिद्धं 
वेति तं प्रति कतरत्‌ द्रव्यमभिदध्मो यतस्तस्य यदेव हदयहारि तदेव 
शिवसंविदैकात्म्यापत्तरूपायां मुक्तावुपायः--इति ॥ 


ननु अन्यैः "कृत्वार्धपात्रम्‌' इत्यादि उपक्रम्य “तस्थै: कुसुमैः स्वमध्यर्च्य 
चात्मानम्‌ इत्यादिदृशा अर्घपात्रसंभूतैरेव कुसुमैः स्वात्मादिपूजनं कार्यमिति उक्त 
तत्‌ कथमिह तद्वभरटप्ोकषितेन अवान्तरेण कुसुमादिना तदभिधीयते ? - इत्याशङ्कय 


आह-- 
अर्घपात्रार्चनादत्तपुष्यसङ्कीर्णताभयात्‌ ॥ २९३ ॥ 


नार्घपात्रेऽत्र॒ कुसुमं कुयदिवार्चनाकृते। 
अर्धपात्रे तदयमृती भूतमम्ब्वेव पूजितम्‌ ॥ २९४ ॥ 
मन्त्राणां तृप्तये यागद्रव्यशुच्छयै च केवलम्‌। 


न्न ~~ 


उसकी वृद से पुष्प आदि को भ्रोक्षित कर उससे आत्मरूप परमशिव की 
पूजा करनी चाहिये ॥ -२९०-२९३- ॥ 


यहां पूजा आदि के लिये कोई निश्चित द्रव्य नहीं कहा गया क्योकि सिद्धि 
चाहने वाले को उस शान्ति आदि रूप से निश्चित सिद्धि के विषय मेँ साधनपक्रिया 
ही निश्चित द्रव्य के उपयोग के कारण है । जैसे शान्ति चाहने वाला साधक श्रेत 
ही न कि रक्त द्रव्य आदि का ग्रहण करे । इसी प्रकार वश्य आदि मे रक्त ही न 
कि श्रेत । मुक्ति चाहने वाले के लिय कुछ भी विहित या निषिद्ध नहीं है फिर 
उसके लिये (हम) किस द्रव्य को बताये क्योकि उसके लिये जो ही मनोहारी है 
वही शिवसंविदैकात्म्यापत्ति रूपा मुक्ति के लिये उपाय है ॥ 

प्रश्न-दूसरे लोगों के द्वारा (अर्धपात्र करके" इत्यादि से प्रारम्भ कर “उसमे 
स्थित पुष्पों के द्वारा अपनी ओर आत्मा की पूजा करके “इत्यादि रूप से अर्धपातर 
मे स्थित पुष्पों के द्वारा अपने आत्मादि का पूजन करना चाहिये--एेसा कहा गया 
तो फिर यहाँ उसकी बुंदों से प्रोक्षित “अवान्तर पुष्प आदि के द्वारा उस (पूजन) 
आदि का कथन क्यों किया जाता है ?- यह शङ्का कर कहते है 

अर्घपात्र मे पूजा के किये भ्रदत्त पुष्प की सङ्कीर्णता के भय से 
यहां अर्घपात्र मे पुष्प नहीं रखना चाहिये । मन्त्रों की तृप्ति एवं यागद्रव्य 
को शुद्धि के लिये अर्धपात्र मे रखे केवर उस अमृतभूत जल की ही 
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एवं देहं पूजयित्वा प्राणधीशून्यविग्रहान्‌ ॥ २९५ ॥ 
अन्योन्यतन्मयीभूतान्‌ पजयेच्छिवतादृशे । 


तदिति-- अर्पात्रे देवादयर्चननिमित्तं कुसुमानामकार्यत्वात्‌ । यदुक्तम्‌-- 
दरन्यमम्बु समाख्यातं कुलोच्छुष्मादिभेदगम्‌ ।' इति । 
अन्योन्यतन्मयीभूतानिति-- परस्परावियोगात्‌ ॥ 


कथं च एषां प्राणादीनां त्रयाणामपि विग्रहाणां पूजा कार्या ?--इत्याशङ्कय 
आह-- 
तत्र प्राणाश्रये न्यासे बुद्ध्या विरचिते सति ॥ २९६ ॥ 
शन्याधिष्ठानतः सर्वमेकयत्नेन पूज्यते । 
इह संकुचितो हि आत्मा शृन्यप्रमातृतावलम्बनद्रारेण बुद्धिमधिष्ठाय प्राणे 
षोढा न्यासं विदध्यादिति त्रयाणामपि अपृथक्प्रयत्नं पूजा सिध्येत्‌-इति 
वाक्यार्थः ॥ 


पूजनं च अध्वन्यासपुरःसरमेव अत्र स्यादिति मनोयागमुपक्रममाणः प्रणम- 


मासनपक्षं दर्शयितुं प्राणे तत्तततत्वविभागोटङ्कनेन अध्वानमेव न्यसितुं निरूपयति-- 
भ = क थ = 


पूजा करनी चाहिये । इस प्रकार शरीर का पूजन कर्‌ अन्योऽन्यतन्मयी भूत 
प्राण बुद्धि एवं शून्य शरीरो की, शिवत्वभावना के लिये, पूजा करनी 
चाहिये ॥ -२९३-२९६- ॥ 

वह अर्घपात्र मे देवाद्यर्चन निमित्त पुष्पों के न करने से । जैसा कि कहा 
गया-- 

“कुल (= देह एवं इन्द्रिय वर्ग) उच्छुश्म (= तेजोमय उत्साहवर्धक पदार्थ) 
आदि भेद को प्राप्त होने वात द्रव्य जल कहा गया है ।'' 

अन्योऽन्यतन्मयी भूत-- परस्पर अवियुक्त होने से ॥ 

इन प्राण आदि तीनों शरीरं की पूजा कैसे करनी चाहिये ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

शून्याधिष्ठान से बुद्धि के द्वारा प्राणाश्रित न्यास के करने पर सबकी 
एक साथ पूजा करनी चाहिये ॥ -२९६-२९७- ॥ 

यहाँ संकुचित आत्मा को चाहिये कि बह शृन्यप्रमातृता का अवलम्बन कर्‌ 
वद्धि मे अधिष्ठित हो प्राण मेँ छह प्रकार का न्यास करे । इस प्रकार तीनों कौ 
एक साथ पूजा सिद्ध होती है-यह वाक्यार्थं है ॥ 

यहाँ पूजन अध्वन्यासपुरस्सर ही होता है इसलिये मनोयाग का उपक्रम करते 
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न्यस्येदाधारशक्ति तु नाभ्यधश्चतुरगुलाम्‌ ॥ २९७ ॥ 
धरां सुरोदं तेजश्च मेयपारग्रतिष्ठितेः । 
पोतरूपं मरुत्कन्दस्वभावं विश्वसूत्रणात्‌ ॥ २९८ ॥ 
प्रत्येकमंगुलं न्यस्येच्चतुष्कं व्योमगर्भकम्‌ । 
ईषत्समन्तादमलमिदमामलसारकम्‌ ॥ २९९ ॥ 
ततो दण्डमनन्ताख्यं कल्पयेल्लम्बिकावधि । 
तन्मात्रादिकलान्तं तदूर्ध्वे ग्रन्थिर्निशात्मकः ॥ ३०० ॥ 
तत्र मायामये ग्रन्थौ धर्माधिर्माद्यमष्टकम्‌ । 
वह्धिप्रागादि, माया हि तत्सूतिर्विभवस्तु धीः॥ ३०१९ ॥ 
मायाग्रन्थेरूर्ध्वभूमौ त्रिशुलाधश्चतुष्किकाम्‌ । 
शुद्धविद्यात्मिकां ध्यायेच्छदनद्वयसंयुताम्‌ ॥ ३०२ ॥ 
तच्च तत्त्वं स्थितं भाव्यं लम्बिकाब्रह्मरन्ध्रयोः । 
आधारशक्तिरिच्छात्मा पर्यन्तवर्तिनी पारमेश्वरी धारिका शक्तिर्यस्यां धराद 
विश्वमाध्रियते । यदुक्तम्‌-- 





हुये पहले आसन पक्ष को दिखलाने के लिये प्राण मे तत्तत्‌ तत्त्वविभाग को दिखाते 
हये अध्वा का न्यास करने के लिये निरूपण करते है 


नाभि के नीचे चार अङ्कुल वाली मूलाधारशक्ति मे पृथिवी का न्यास 
करना चाहिये । मेयपारपरतिष्ठान होने के कारण पोतरूप सुरजल एवं तेज 
का, विश्च का प्रारम्भ करने के कारण कन्दस्वभाव मरुत्‌ (इन जल, तेज 
ओर वायु मेँ से) प्रत्येक को चार-चार अङ्गुल पर न्यस्त करना चाहिये । 
(इन चार के) गर्भं मे आकाश है । फलतः (ये चारो) चारो ओर से थोडा 
(तत्त्व होते हुये भी) अमल (होने के कारण) अमलतत्त्व वाले है । (इस 
प्रकार पृथिव्यादि पांच तत्त्वो का न्यास बतलाया गया) । इसके बाद 
ठम्बिका तक तन्मात्र से केकर कलापर्यन्त वाले अनन्त नामक दण्ड की 
कल्पना करनी चाहिये । उसके ऊपर निशात्मक (= मायात्मक) ग्रन्थि 
(न्यस्त करे) । उस मायामय ग्रन्थि मे धर्माधर्म आदि आठ का वहिप्राक्‌ 
(= अग्नि कोण से प्रारम्भ कर)--न्यास करे । क्योकि माया उस (= 
धर्माधर्म आदि) को उत्पन्न करती है । बुद्धि (उसका) वैभव है । मायाग्रन्थि 
की ऊर्ध्वं भूमि में त्रिश के नीचे दो छादनों से युक्त शुद्ध विश्वरूप 
चतुष्किका का ध्यान करे । यह तत्त्व लम्बिका ओर ब्रह्ान्धर के बीच स्थित 
है--एेसी भावना करनी चाहिये ॥ -२९७-३०३- ॥ 

आधारशक्ति = इच्छारूप अन्तिम पारमेश्वरी धारिकाशक्ति जिसमे पृथ्वी से एकर 
समस्त विश्च धारित होता है । जैसा कि कहा गया- 
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"यदिदं हि पृथिव्यादि क्रमेणाधारयोगि तत्‌ । 
पर्यन्ते धृतिरूपायां शिवशक्तौ व्यवस्थितम्‌ ॥ 
सा सर्वतत््वसविधे प्रथमांशे व्यवस्थिता । 
पर्यन्तभागिन्याधारशक्तिः शास्त्रेषु कथ्यते । इति । 


पोतस्य समुत्तरणरूपत्वात्‌ पारप्रतिष्ठानमुचितं तेजसश्च निखिलमेयपरिच्छित्तौ 
सहकारित्वमिति उक्तम्‌-मेयपारप्रतिष्ठितेरिति । विश्वसूत्रणादिति- मरुदेव हि 


“प्राक्‌ संवित्प्राणे परिणता ।' 


इति रीत्या प्रथमं विश्वमासूत्रयेत्‌--इत्याशयः । व्योमगर्भकमिति-- व्यापकतया 
व्योम्नः सर्वान्तरालवर्तित्वात्‌ । इदमाधारशक्तिभित्यनुस्यूतं धरादिकमा प्रकाश्य- 
रूपत्वादीषत्‌ तत्त्वेऽपि परमेश्वरशक्तिस्वभावतया च॒ समन्तादमलं सकलधारण- 
सामर्थ्ययोगि सारभूततया च सारकमिति उक्तम्‌--आमलसारकमिति । तदुक्तम्‌-- 


आदावाधारशक्तिं तु नाभ्यधश्चतुरंगुलम्‌ । 
धरां सुरोदं पोतं च कन्दश्चेति चतुष्टयम्‌ ॥ 
एकैकांगुलमेतत्‌ स्याच्छूलस्यामलसारकम्‌ ।' (मा०वि० ८।५५) 


इति । अनन्ताख्यमिति-- तद्रुदराधिष्ठितत्वात्‌ । ठम्बिकावधीति--तालु- 
रन्धरान्तम्‌ । वद्िप्रागादीति । यदुक्तम्‌- 


“जो यह पृथिवी आदि क्रम से आधार बनता है वह अन्त म आधाररूपा शिव 
की शक्ति मे व्यवस्थित है । समस्त तत्त के पास प्रथमांश में व्यवस्थित वह (= 
शक्ति) शास्त्र में पर्यन्तभागिनी आधारशक्ति कही जाती है ।'' 

नाव रूप होने के कारण पोत का पारप्रतिष्ठान (= पोत को ठहरने का समुद्र 
या महानद के किनारे का स्थान) होना उचित है । ओर तेज समस्त मेय (पदार्थो) 
के परिमापन मे सहकारी है इसलिये कहा गया- मेयपार-- प्रतिष्ठितेः । विश्च का 
आसूत्रण करने से वायु ने ही- 

““पहले संवित्‌ प्राण के रूप में परिणत हूई'" 

ट्प रीति से पहले पहल विश्च का प्रारम्भ किया--यह आशय है । 
व्योमगर्भक--व्यापक होने से व्योम के सर्ान्तरालवत्तीं होने के कारण । 
आधारशक्तिभित्ति से अनुस्युत यह धरा आदि आ = ईषत्‌, प्रकाश्यरूप होने के 
कारण थोडा तत्त्व होने पर भी परमेश्वर की शक्ति के स्वभावरूप होने के कारण 
चारों ओर से निर्मल सबको धारण करने के सामर््यं वाला ओर सारभूत होने के 
कारण सारक है । इसलिये कहा गया-आमलकसार । वही कहा गया- 

““पहले नाभि के चार अंगुल नीचे आधार शक्ति है । फिर धरा सुरोद पोत 
ओर ये कन्द हैँ चार ओर एक-एक अङ्कुल परिमाण वाले ये शूल के अमल तत्त्व 
हे ।'' (मा.वि, ८।५५) 
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"धर्म ज्ञानं च वैराग्यमैश्वर्यं च क्रमान्न्यसेत्‌ । 
सितरक्तपीतकृष्णा  आग्नेयादीशदिग्गताः ॥ 
पादकाः सिंहरूपास्ते त्रिनेत्रा भीमविक्रमाः ।' (स्व० २।६२) 


अधममज्ञानावैराग्यमनेश्र्य तु प्राग्दिशः । 
उत्तरान्तं निवेश्यं तु गात्रकाः सितवर्णकाः । (स्व० २।६४) 


इति च । ननु धर्मादयोऽटौ बुद्धिधर्माः तत्‌ कथमिह मायायामुच्यन्ते 2-- 
इत्याशङ्कय उक्तम्‌- माया हि तत्सृतिर्विभवस्तु धीरिति । चतुष्किकामिति-- 
चतुरश्रपीटिकाप्रायमसूरकरूपाम्‌ । छदनद्रयेति--अधः स्वरूपाच्छादकं मायारूपं 
छदनम्‌, ऊर्ध्वे तु मायाच्छादकं विद्यारूपम्‌ । तदुक्तम्‌-- 


.स्मृताधश्छदनं माया विद्या तृत्तरमेव हि ।' इति । 
लम्बिकाब्रह्मरन्ध्रयोरिति-- अर्थात्‌ मध्ये । यदुक्तम्‌-- 


"कखलम्बिकयोर्मध्ये तत्त्वमनुचिन्तयेत्‌ ।' 
(माऽवि० ८।६१) इति ॥ 


ननु किमेतदागमत एव सिद्धमुत अन्यत्रापि तल्लिङ्गमस्ति ?-- इत्याशङ्कय 


अनन्त नामक = उस रुद्र से अधिष्ठित होने के कारण । रम्बिका तक = 
ताटुरन््र पर्यन्त । वद्धिप्राक्‌ आदि- जैसा कि कहा गया- 


"धर्म ज्ञान वैराग्य ओर एश्र्य का क्रमशः न्यास करना चाहिये । श्रेत रक्त 
पीत ओर कृष्ण रंग वाले ये आग्नेयी दिशा से ठेकर ईशान तक रहते है । ये 
सिंहरूप, तीन नेत्र वाले, भीमपराक्रम वाटे पादधारी (तत्त्व) हैँ ।'* (स्व.तं. २।६२) 
ओर 

"अधर्म अज्ञान अवैराग्य अनेश्र्य को पूर्वं से लेकर उत्तर तक निविष्ट करना 
चाहिये । ये शरीरधारी तथा श्रेत वर्णं वाले है ।'' (स्व.तं. २।६४) 


प्रशन--धर्म आदि आठ बुद्धि के धर्महैतो ये माया मेँ कंसे कहे जाते 
है ?- यह शङ्का कर कहा गया-- माया उनकी जननी ओर बुद्धि उसका वैभव है । 
चतुष्किका = समतल पीठ जैसी मसूरकरूपा । दो छादन = नीचे स्वरूप का 
आच्छादक माया रूप छादन है ओर ऊपर माया का आच्छादक विद्यारूप । वही 
कहा गया-- 


“माया नीचे का ओर विद्या ऊपर का छादन मानी गयी है ।'' 


ठम्बिका ओर ब्रह्मरन्ध के-अर्थात्‌ मध्य मे । जैसा कि कहा गया--“कख 
(क = ब्रह्म, ख = रन्ध्र या शून्य या छिद्र) ओर लम्बिका के मध्य मे उस तत्त्व 
का चिन्तन करना चाहिये'" ॥ २९२-३०२- ॥ (मा.वि.तं. ८।६१) 
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प्रकाशयोगो हत्वं दृकश्रोत्ररसनादिकः ॥ ३०३ ॥ 
दक्षान्यावर्ततो न्यस्येच्छक्तीनां नवकद्रयम्‌ । 
विद्यापद्यऽत्र तच्चोक्तमपि प्रा्दश्यति पुनः ॥ ३०४ ॥ 

वामा ज्येष्ठा रौद्री काली कलबलविकरिके बलमथनी । 

भूतदमनी च मनोन्मनिका शान्ता शक्रचापरुचिरत्र स्यात्‌ ॥३०५॥ 

विभ्वी ज्ञप्तिकृतीच्छा वागीशी ज्वालिनी तथा वामा । 

ज्येष्ठा रौद्रीत्येताः प्राग्दलतः कालदहनवत्सर्वाः ॥ ३०६ ॥ 
दलकेसरमध्येषु सूर्येन्ुदहनत्रयम्‌ । 
निजाधिपे्ब्रह्मविष्णुहरैश्चाधिष्ठितं स्मरेत्‌ ॥ ३०७ ॥ 


शद्धविद्याविजृम्भितमेव हि आलोचनात्मकं निर्विकल्पकं ज्ञानमिति उक्तमस- 
कृत्‌, अत एव लोकस्य अत्र अभिघातवैचित्रयादिन्द्ियवधवैचित््यमिति सौश्रुताः । 
दकषान्यावर्तत इति दक्षिणावर्तेन वामादिनवकम्‌, विभ्व्यादिनवकं न्यस्येत्‌- इत्यर्थ; । 
विद्याशब्देन अत्र॒ तदशाधिशायी ईश्वर उच्यते । अत्रेति ब्रह्मरन्ध्राधः । 
यदुक्तम्‌-- 





प्रश्न-- क्या यह आगम से ही सिद्ध है या अन्यत्र भी उसका कोई लिङ्ग (= 
प्रमाण) है ?--यह शङ्का कर कहते है- 

प्रकाश के योग वाले यहां चक्ष श्रोत्र जिह्वा आदि है । दाहिने ओर वायं 
आवर्तं से नव-नव शक्तियों का विद्यापदय (= ईश्वर के द्वारा अधिष्ठित 
कमल) मे न्यास करना चाहिये । यह यद्यपि पहले उक्त है तथापि यहां 
दिखाया जा रहा है । वामा, ज्येष्ठा, रौद्री, काली, कलविकरिणी, 
बलविकरिणी, बलग्रमथिनी, भूतदमनी, मनोन्मनिका (ये शक्तिर्या) यहां 
शान्ता तथा इन्द्रधनुष की कान्ति वाली है । विभ्वी, ज्ञप्ति, कृति, इच्छा, 
वागीशी, ज्वालिनी, वामा, ज्येष्ठा, रद्र ये (शक्तियाँ) पूर्वदल से (क्रमशः 
न्यस्त होने वाली) सब कालदहनवत्‌ (= कालाग्नि के समान) है । दल्गत 
केशरो के मध्य मे सूर्य चन्द्र, ओर अग्नि इन तीन को अपने स्वामी ब्रह्म 
विष्णु ओर रुद्र से अधिष्ठित, स्मरण करना चाहिये ॥ -३०३-३०७ ॥ 

आलोचनात्मक निर्विकल्पक ज्ञान शुद्धविद्या का ही विजृम्भित है-ठेसा करई 
बार कहा जा चुका है । इसीलिये सुश्रुतवाले कहते है कि अभिघात के वैचित्र्य से 
लोक का इन्दरियवधवेचित्य होता है । दक्षान्यावर्ततः = दक्षिणाव्तं से वामा आदि 
नव का तथा वामावर्तं से विभ्वी आदि नव का न्यास करना चाहिये । विद्या शब्द 
से यहाँ उस दशा मेँ रहने वाला ईश्वर कहा जाता है । यहाँ = ब्रह्मरनधर के नीचे । 
जैसा कि कहा गया- 


२७ त. च. 
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“पदमाकृति कखतत्तवमेश्वरं चिन्तयेत्ततः । 
कर्णिकाकेसरोपेतं सबीजं विकसत्सितम्‌ ॥ 
पूर्वपत्रादितः पश्चाद्रामादिनवकं न्यसेत्‌ । 
वामा ज्येष्ठा च रौद्री च काटी चेति तथापरा ॥ 
कल्विकरणी चैव बलविकरणी तथा । 





बलप्रमथनी चान्या सर्वभूतदमन्यपि ॥ 
मनोन्मनी च मध्ये तु भानुमार्गेण विन्यसेत्‌ । 
विभ्वादिनवकं चान्यद्विलोमात्परिकल्पयेत्‌ ॥ 


विभूर्ञानी क्रिया चेच्छा वागीशी ज्वालिनी तथा । 
वामा ज्येष्ठा च रौद्री च सर्वाः कालानलग्रभाः ॥ 
(मा०्वि० ८।६६) इति । 
परागिति--भुवनाध्वनि । पुनर्दश्यते इति--प्रतीतिदा््याय । शक्रचापेति-- 
यदुक्तम्‌- 





“वामां पूर्वदले न्यस्येत्‌... ।' (स्व० २।६८) 
इति उपक्रम्य 

“शक्रचापनिभं देवि ध्यातव्यं शक्तिमण्डलम्‌ ।' (स्व०° २।७१) 
इति । प्राम्दलत इति--उपरीति शेषः ॥ ३०७ ॥ 
ननु मायान्तर्वर्तिनो ब्रह्मादय इति कथमेषां तद्‌शाधिशायित्वं स्यात्‌?- 








“इसके बाद कमल की आकृति वाले कर्णिका केशर से युक्त सबीज विकसित 
होते हये श्वेतवर्ण वाते श्वर क ख तत्त्व का चिन्तन करना चाहिये । पूर्वपत्र से | 
लेकर पश्चिम तक वामा आदि नव का न्यास करना चाहिये--वामा, ज्येष्ठा, रोरी, 
काली, कलविकरिणी, बलविकरिणी, बलप्रमथनी, सर्वभूतदमनी, मनोन्मनी (ये नव 
शक्तियाँ है) मध्य में सूर्यमार्म से न्यास करना चाहिये । अन्य विभ्वी आदि नव की 
विपरीत क्रम से कल्पना करनी चाहिये । विभ्वी, ज्ञानी, क्रिया, इच्छा, वागीशी, 
ज्वालिनी, वामा, ज्येष्ठा, रौद्री ये सब कालाग्नि के समान हैँ ।'' (मा.वि. ८।६६) 

पहले = भुवनाध्वा प्रकरण मे । फिर दिखाया जा रहा है--विश्वास की दृढता 
के लिये । इन्द्रधनुष-- जैसा कि कहा गया-- 

“पर्वदल मेँ वामा का न्यास करे.......1'“ (स्व.तं. २।६८) 

एेसा उपक्रम कर । 


“हे देवि ! इन्द्रधनुष के समान शक्तिमण्डल का ध्यान करना चाहिये ।'' (स्व. 
तं. २।७१) 
पूर्वदल से--ऊपर (= आगे) एेसा शेष है ॥ ३०७ ॥ 
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इत्याशङ्कय आह-- 
मायोत्तीर्ण हि यद्रपं ब्रह्मादीनां पुरोदितम्‌ । 
आसनं त्वेतदेव स्यान्नतु मायाञ्जनाज्जितम्‌॥ ३०८ ॥ 
पुरेति-भुवनाध्वनि ॥ ३०८ ॥ 
इश्ररसदाशिवयोः पुनर्मायोततीर्णमेव सदातनं रूपमस्तीति अनयोरिह 
अविशेषेणैव न्यासः- इत्याह-- 
द्ररध्वे चेश्वरं देवं तदूर्ध्वे च सदाशिवम्‌ । 
न्यस्येत्स च महाप्रेत इति शास्त्रेषु भण्यते ॥ ३०९ ॥ 
अधिष्ठात्रधिष्ठ ययोरभेदोपचारादत्र रुद्रशब्देन माया उच्यते । स इति- 
सदाशिवः ॥ ३०९ ॥ + 
तस्य च महत्वे प्रेतत्वे च किं निमित्तम्‌ ?2- इत्याशङ्कय आह- 
समस्ततत्वव्याप्तृत्वान्महाप्रेतः प्रबोधतः । 
प्रकर्षगमनाच्चैष लीनो यन्नाधरं व्रजेत्‌ ॥ ३९० ॥ 
समस्तानि तत्वानि शक्तयन्तानि पञ्चत्रिंशत्‌ 1, अ सदि अतश्च सदाशिवे।ऽत्र 
श्न ब्रह्मा आदि माया के अन्दर रहने वाले है फिर ये उस (एेश्वर) दशा मे 
रहने वाले कंसे हो जाते है ?- यह शङ्का कर कहते है. 
ब्रह्मा आदि का जो मायोत्तर्ण रूप पहले कहा गया यही (उनका) 
आसन ह न कि माया के अञ्जन से अच्जित ॥ ३०८ ॥ 
पहले = भुवनाध्वा (प्रकरण) मेँ ॥ ३०८ ॥ 


ईश्रर ओर सदाशिवं का मायोत्तीर्ण ही सदातन रूप है इसलिये इन दोनों का 
यहां समान रूप से न्यास होता हे-- यह कहते है- 


रुद्र के ऊपर ईश्वर देव का ओर उसके ऊपर सदाशिव का न्यास 
करना चाहिये । शास्त्रों मे उन्हें महाप्रेत कहा जाता हे ॥ ३०९ ॥ 


अधिष्ठातृ ओर अधिष्ठेय मे ऊभेद मान लेने से यहाँ शुद्र शब्द से माया कही 
जाती है । वह = सदाशिव ॥ ३०९ ॥ 


उनके (= सदाशिव के) महत्व ओर प्रेतत््व मे क्या कारण हे?--यह शङ्का 
कर्‌ कहते है 


समस्त तत्त्वों में व्याप्त होने, ज्ञान तथा प्रकर्ष गमन के कारण यह 
महाप्रेत है । क्योकि लीन हो कर ये नीचे नहीं आते ॥ ३ १० ॥ 


समस्त तत्त्व = शक्ति पर्यन्त पैतीस तत्त्व । इसीलिये यहां सदाशिव अनाश्रित 
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अनाश्रितभद्रारक उच्यते । अयं हि तस्यैव परं रूपमिति सर्वत्र उद्धोष्यते । 
प्रबोधत  इति-- प्रकषेणैति गच्छति बुध्यत इति । प्रकर्षगमनादिति-- प्रकृष्ट 
मूर्ध्वं स्थानं गच्छतीति यतोऽयं प्राप्तो न अधरं गच्छेत्‌ परमेव शिवमुपाश्रयति-- 
इत्यर्थः ॥ ३१० ॥ 
ननु सर्व एव ॒शुद्धविद्यादशामधिशयानो न अधरं पदमासादयतीति सर्वत्र 
उक्तं, तत्‌ कथमसावेव प्रेतः 2-- इत्याशङ्कय आह-- 
विद्याविद्येशिनः सर्वे हयुत्तरोत्तरतां गताः । 
सदाशिवीभूय ततः परं शिवमुपाश्रिताः ॥ ३१९१ ॥ 
सर्व एव हि मन्त्रमन्त्रश्वरादयो 
“निर्वात्यनन्तनाथस्तद्धामाविशति सुक्ष्मरुद्रस्तु ।' 
इत्यादिदृशा उत्तरोत्तरतां गताः सन्तः सदाशिवतामासाद्य अनन्तरं परं 
शिवमुपाश्रिता इति एषामन्तरा अस्ति अधराधरपदस्पर्शः ॥ ३११९ ॥ 
अयं पुनरेवं न--इत्याह-- 
अतः सदाशिवो नित्यमूर्ध्वदग्भास्वरात्मकः । 
कृशो मेयत्वदौर्बल्यात्परतोऽ इहसनादितः ॥ ३१२ ॥ 





भदारक कटे जाते है । यह उन्ही का पर रूप है-एेसा सर्वत्र घोषित किया जाता 
है । (अब `प्ेत' शब्द की व्युत्पत्ति बतलाते है-प्र + इ + क्त) प्रबोधतः = प्रकर्षं 
के साथ एति = जाते है = जानते है (“इण्‌' गतौ, गति का अर्थ गमन ज्ञान दोनो 
होता है) प्रकर्षं गमन के कारण = प्रकृष्ट = ऊपर वाले स्थान को जाते हं जिस 
कारण यह (उस स्थान को) प्राप्त हये नीचे नहीं आते अर्थात्‌ परमशिव का ही 
आश्रयण करते है ॥ ३१० ॥ 

्रशन-- शुद्धविद्या दशा मेँ रहने वाले सभी निम्नपद को नही प्राप्त करते--एेसा 
सर्वत्र कहा गया तो यही कँसे प्रेत है ?- यह शङ्का कर कहते है- 

विद्या विद्येश्वर सब के सब्र उत्तरोत्तरता को प्राप्त होकर सदाशिव बन 
कर परम शिव को प्राप्त होते हैं ॥ ३११९ ॥ 


सभी = मन्त्र मन्त्रेश्रर आदि- 
..अनन्तनाथ शान्त हो जाते है तब उस स्थान मेँ सृक्ष्म रुद्र प्रविष्ट होते है ।'' 


इत्यादि नीति के अनुसार उत्तरोत्तरता को पर्वे हये सदाशिवता को प्राप्त कर 
त्राद मे परमशिवत्व को प्राप्त होते है । इस प्रकार इनके बीच में अधर-अधर पद 
का स्पर्ण होता है ॥ ३११ ॥ 


यह (= सदाशिव) एेसे नहीं है-- यह कहते है-- 
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अतोऽधरपदागमनात्‌ हेतोरयं सदाशिव परप्रकाशोन्मुखतया नित्यमूरध्वदृक्‌, 
भत एव प्रकाशैकरूपतया भास्वरात्मकः, अत एव मेयसंस्कारस्यापि अपचयात्‌ 
कृशः, अत एव नादामर्शतया प्रहसद्रपत्वेन प्रेतस्तत्सदृशः- इत्यर्थः । स हि 
अटुहासवशेन सञ्जातनाद इव लोके सदा भवेदिति भावः । यदुक्तम्‌-- 


ईश्वरं च महाप्रतं प्रहसन्तं सचेतनम्‌ । 
कालाग्निकोरि वपुष... ॥' (माऽबि० ८।६८) 


इति ॥ ३१२ ॥ 


वामदक्षिणोभयात्मकतन्त्रान्तरसंसिद्धमासनमुक्तम्‌ 


एवमियता भ्रणोभयात्मकतन्त्रान्तरसंसिद्ध इदानीं तु 


तदुतती्णव्याप्तिकत्रकार्थसंसूचकमासनक्रममभिधातुमाह-- 


तस्य॒ नाभ्युत्थितं मूर्धरिरत्रयविनिर्गतम्‌ । 
नादान्तात्म ॥ ३९३ ॥ 
अरात्रयं द्विषट्कान्तं तत्राप्यौन्मनसं त्रयम्‌ । 
पङ्कजानां सितं सप्तत्रिशदात्मेदमासनम्‌ ॥ ३९४ ॥ 


तस्य॒ = सदाशिवात्मनो महाप्रेतस्य, नाभस्तदवस्थाया जन्माधारभूमेरारभ्य, 


इसलिये सदाशिव नित्य ऊर्ध्वदृष्टि वाटे भास्वरात्मकं कुश मेय एवं 
दुर्बल होने के कारण तथा अइहास आदि के कारण प्रेत है ॥ ३१२ ॥ 

इसलिये = निम्नस्तर मे न जाने के कारण, यह सदाशिव परप्रकाशोन्मुख होने 
के कारण नित्य ऊर्ध्वदर्शी है । इसीलिये मात्र प्रकाशरूप होने के कारण 
भास्वरात्मक हे । इसीलिये मेयसंस्कार के भी अपचय के कारण कृश फलतः नाद 
के आमर्शन के कारण प्रहसद्रूप होने से प्रेत = प्रेत के समान हैँ । अर्थात्‌ 
अडहास के कारण लोक मेँ वे सदा नाद उत्पन्न करने वाले है । जैसा कि कहा 
गया-- 

"ओर हंसते हये सचेतन करोड़ कालाग्नि के समान शरीर वाले महप्रेत ईश्वर 
„ ' (ध्यान करे) ॥ ३१२ ॥ (मा.वि.तं. ८।६८) 

यहां तक (के वर्णन) से वाम दक्षिण दोनों तन्त्रो से सिद्ध आसन कहा गया । 
अव उसके ऊपर व्याप्ति वाले त्रिकार्थसंसूचक आसनक्रम का कथन करने क ¡लये 
कहते है 

उस (= सदाशिव) की नाभि से उठे मूर्धा के तीन रन्ध्र से निकले 
नादान्त रूप शक्ति व्यापिनी ओर समना से प्रकाशित, तीन अरो (= 
विद्युत्रश्मियों) का द्रादशान्त मेँ स्मरण करे । उसमे भी तीन कमलो का 
धेत वर्ण उन्मनारूप यह सैंतीस्वाँ आसन है ॥ ३९१३-३ १४ ॥ 


उस सदाशिव रूप महाप्रेत की नाभि से = उसमे स्थित जन्माधार भूमि स, 
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उत्थितम्‌ = शक्तिव्यापिनीसमनालक्षणेन शृन्यात्मना मरधरनधत्रयेण विनिर्गतम्‌, 
अत एव त्रिवलयात्मकत्वात्‌ नादान्तात्मकमरात्रयं द्विषरकान्तं स्मरेत्‌ द्रादशान्त- 
पर्यन्तप्राप्तं ध्यायेत्‌--इत्यर्थः । नाभ्युत्थितमित्यनेन च स्वरसत एव इदं सर्वेषां 
नित्योदितमिति प्रकाशितम्‌ । ओन्मनसमिति-अत्र हि गलितत्वेऽपि भेदस्य 
कथंचित्संस्कारमात्रेण अस्ति अवस्थानम्‌ । सितमिति-एषणीयाद्युपरागशून्यत्वात्‌ । 
अत एव उक्तम्‌- 

“उन्मनातः परं तत्तमनाख्यं यत््रकाशते ।' इति । 


सप्तत्रिंशदात्मेति-- सप्तत्रिंशत्‌ तत्त्वानि सप्तत्रिशत्तत्वात्मकं सप्तत्रिंशं तत्त्वं वा 
आत्मा प्रमातृरूपतया भित्तिभूतः पारमार्थिकः स्वभावो यस्य, तत्‌ तथोक्तम्‌ । 
इयत्पर्यन्तं हि सर्वत्वानां भेदप्राणतया प्रमेयरूपत्वेन परस्मिनप्रमातरि विश्रान्ति- 
भ्विदिति भावः । तदुक्तम्‌- 
“तस्य नाभ्युत्थितं शक्तिशूलशृङ्गत्रयं स्मरेत्‌ । 
कत्रयेण निर्यातं द्रादशान्तावसानकम्‌ ॥ 
चिन्तयेत्तस्य श्ङ्ेषु शाक्तं पदत्रयं ततः । 
सर्वाधिष्ठायकं  शुक्ठमित्येतत्परमासनम्‌ ॥ (मा०वि° ८।७०) 


ट्ति ॥ ३१४ ॥ 


क ------ ----------------- 
जा हआ शक्ति व्यापिनी समना लक्षण वाले मूर्धा के तीन शन्यात्मक छिद्रो सं 
निर्गत. इसलिये त्रिवलयात्मक होने से नादान्तात्मक द्विषरकान्त (दो षर्क--१. 
मणिपूर, अनाहत, शाकिनी, आज्ञाचक्र, विन्दु ओर अर्धचन्द्र २. रोधिनी, नाद्‌, 
नादान्त, शक्ति, व्यापिनी ओर समना) तक प्राप्त तीन अराओं का स्मरण करे 
अर्थात्‌ द्वादशान्त पर्यन्त प्राप्त का ध्यान करे । नाभ्युत्थित--ईस (कथन) से 
स्वभावतः यह सबके लिये नित्योदित है-यह बतलाया गया । ओन्मनस-- यहाँ भेद 
क विगलित होने पर भौ कुछ संस्कार रूप मे (इसकी) स्थिति रहती है । श्ैेत- 
एषणीय आदि उपराग से शून्य होने के कारण । इसीलिये कहा गया-- 

“उन्मना के बाद जो अनाख्य तत्त्व प्रकाशित होता है ।' 

सैतीस वाला = सैतीस तत्त्व अथवा सैतीस तत्त्वात्मक सैतीसवाँ तत्त आत्मा = 
प्रमातृरूप में आधारभूत पारमार्थिक स्वभाव है जिसका वह, उस प्रकार का, कहा 
गया ` । यहं तक सब तत्त्वो के भेदमय होने से प्रमेय रूप में परपमाता मे विश्रान्ति 
हाती है-- यह भाव है । वही कहा गया-- 

"उनकी नाभि से निकले शक्तिशुल के तीन श्रृङ्गी का ध्यान करे यह क ख 
तीन से निकला हुआ द्रादशान्त पर्यन्त है पुनः उसके श्रृङ्गी पर शाक्त 
सर्वाधिष्टायक शुक्ल वर्ण वाले तीन कमलों का ध्यान करे । यह परम आसन 
है" ॥ ३१४ ॥ (मा.वि.तं. ८।७०) 





कै 
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ननु प्राक्‌ पूजकस्य तावत्‌ षोढान्यासक्रमेण षट त्रिंशत्तत्वमयत्वमेव कार्यमिति 
उक्त, पूज्यस्यापि एवं वक्ष्यते इति अधस्पदतास्पदस्यापि एतद्रुपत्वमेव उच्यमानं 
कथड्कारं सङ्गच्छतां नाम ?-- इत्याशङ्कय आह- 
अत्र सर्वाणि तत्त्वानि भेदप्राणानि यत्ततः । 
आसनत्वेन भिन्नं ॒हि संविदो विषयः स्मृतः ॥ ३९५ ॥ 
एतान्येव तु तत्त्वानि लीनानि परभैरवे । 
तादात्म्येनाथ सृष्टानि भिदेर्वच्यित्वयोजने ॥ ३१६ ॥ 
श्रीमद्धैरवबोधैक्यलाभस्वातच्यवन्ति तु । 
एतान्येव तु तत्त्वानि पूजकत्वं प्रयान्त्यलम्‌ ॥ ३१७ ॥ 


आसनत्वेनेति--अर्थदुक्तानि। संविद इति पूर्वं सप्तत्रिंशदात्मतया उक्ताया । 
विषय इति-- आलम्बनमाश्रय आधार इति यावत्‌ । भिदेव सृष्टानोति-- 
यदुक्तम्‌-- 

 स्वातन््रयानमुक्तमात्मानं स्वातन््यादद्रयात्मनः । 
प्रभुरीशादिसङ्कल्पर्निर्माय व्यवहारयेत्‌ ॥' 

(ई०प्र० १।४७) इति । 

अर्च्यत्वयोजने इति--पृज्यत्वयोगनिपित्तम्‌--इत्यर्थः । बोधैक्यलाभति- अत्र 

हि अशुद्धदेहदाहादिपुरःसरीकारेण शुद्धशरीरोत्पादाभिनिवेशस्यैव तरतमभावो भवत्‌ 





प्रश्न-छ प्रकार के न्यासक्रम से छत्तीस तत््वमयता ही पूजक का कार्य है- 
यह पहले कहा जा चुका । पूज्य का भी एेसा कहा जायेगा फिर अधः पद के पात्र 
की भी उच्यमान एतद्रूपता कैसे सङ्गत होगी-यह शङ्का कर कहते है- 

चकि यहाँ सब तत्व भेदमय हैँ इस कारण ये सब आसन के रूप में 
कहे गये क्योकि भिन्न ही संविद्‌ का विषय माना गया है । परभैरव मे 
तादात्म्येन लीन ये ही तत्त्व पुनः पूज्यत्व के ल्यि मानो भिन्न रूपमे 
सर्जित होते है । ओर ये ही तत्व श्रीमदभैरवबोधैक्यलाभ के स्वातन्त्य वाके 
होकर पूजक बन जाते है ॥ ३१५-३ १७ ॥ 

आसन के रूप मे--अर्थात्‌ उक्त । संविद्‌ का--पहले सैतीस के रूप मे कही 
गयी का । विषय = आलम्बन, आश्रय, आधार । जैसे भेदमय सृष्ट । जैसा कि 
कहा गया-- 

“परमेश्वर अद्रयात्मक स्वातन््य के द्वारा मुक्त अपने को (अपने) स्वातन््य के 
कारण ईश्वर आदि सङ्कल्पो के द्वारा निर्मित कर व्यवहार कराता है ।'" 


अर्च्यत्व_ योजन मेँ = पूज्यत्वयोग के किये । बोधैक्यलाभ--अशुद्ध देह 
का दाह करने के बाद शुद्धशरीरोत्पाद के अभिनिवेश का ही.तर तम भाव होता 
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-इति भावः ॥ ३१७ ॥ 


एतदेव अधिकावापेन उपसंहरति- 


पूजकः परतत्त्वात्मा पज्यं तत्त्वं परापरम्‌ । 
सृष्टत्वादपरं तत्वजालमासनतास्पदम्‌ ॥ ३१८ ॥ 


ननु यदि एवमपरं तत््वजालमासनत्वेन उक्तं तत्‌ कथमिति एतत्परमासनमिति 
आसनस्य परत्वमिह अभिहितम्‌ 2--इत्याशङ्कं गर्भीकृत्य अन्यस्मात्‌ शास्त्र 
गणादस्य उत्कर्षं प्रतिपादयति-- 
विद्याकलान्तं सिद्धान्ते बामदक्षिणशास्त्रयोः । 
सदाशिवान्तं समनापर्यन्तं मतयामले ॥ ३१९ ॥ 
उन्मनान्तमिहाख्यातमित्येतत्परमासनम्‌ । 
अर्चयित्वासनं पूज्या गुरुपङ्क्तस्तु भाविवत्‌ ॥ ३२० ॥ 
भाविवदिति--यद्रक्ष्यति-- 
-गणपतिगुरुपरमाख्याः परमेष्ठी पूर्वसिद्धवाककषत्रपतिः । 
इति सप्तकमाख्यातं गुरुपङिक्तविधोौ प्रपृज्यमस्मद्गुरुभिः ॥॥ 
(१८।१०) इति ॥ ३२० ॥ 
आसनार्चने च तन््रान्तरीयमवशिष्टं किञ्चद्रत्तुमाह-- 


३ 
है ॥ ३१७ ॥ 

इसी का अधिक वर्णन के द्वारा उपसंहार करते है- 

परतत्त्व पूजक है, परापर तत्व पज्य है, सृष्ट होने के कारण अपर 
तत््वतजाल आसन होता है ॥ ३१८ ॥ 

प्रश्न-इस प्रकार यदि अपर तत्वजाल आसन कहा गया द्‌ तो "यह परम 
आसन है'' इस प्रकार आसन का परत्व यहाँ कैसे कहा गया ? इस आशङ्का को 
मन मे रख कर अन्य शास्त्र से इस (शास्त्र) का उत्कर्षं बतलाते है- 

शेव सिद्धान्त मे विद्याकला पर्यन्त, वामदक्षिण शस्त्रो मे 
सदाशिव पर्यन्त, मत याम मे समना तक (आसन की कल्पना है) 
किन्तु यहाँ उन्मना तक (आसन) है । इसलिये यह परम आसन है । 
आसन की पूजा कर आगे के (वर्णन के) अनुसार गुरुपंक्ति की पूजा 
करनी चाहिये ॥ ३१९-३२० ॥ । 

भावी की भंति-जैसा कि करहेगे- 

"थि गुरुभिः'' ॥ ३२० ॥ (तं०आ० १६.१०) 
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तत्रासने पुरा मूर्तिभूतां सार्धाक्षिरां इयीम्‌ । 
न्यस्येद्‌ व्याप्तृतयेत्यक्तं॒सिद्धयोगीश्चरीमते ॥ ३२९ ॥ 
तत्र एवमुक्तं आसने पुरा अग्रकोटावौन्मनसे पदङ्कजत्रये पूज्यतया मूर्तिभूतामपि 
साक्षिरा द्रयीमपराभट्भारिकामधस्तनसमस्ताध्वगर्भीकारात्मना व्यापकत्वेन न्यस्येत्‌ 
-- तद्राचकतया योजयेत्‌-इत्यर्थः ॥ ३२१ ॥ 


तत्रत्यमेव ग्रन्थमर्थद्रारेण पठति- 


सदाशिवं महाप्रेतं मूर्ति सार्धाक्षरां यजेत्‌ । 
परत्वेन परामूरध्वे गन्धपुष्यादिभिस्त्विति ॥ ३२२ ॥ 
विद्यामूर्तिमथात्माख्यां द्वितीयां परिकल्पयेत्‌ । 
यदुक्त तत्र-- 
“ऊर्ध्वतश्च भवेत्पदं विद्येश्वरदलच्छदम्‌ । 
ईश्वरं कर्णिकामृले सादाख्यं प्रेतरूपिणम्‌ ॥ 
सारधक्षरद्रयीं देवीं मूर्तिभूतां प्रदापयेत्‌ । 
स्वमन्त्रोच्चारमार्गेण अद्गषट्‌कसमन्विताम्‌ ॥ 
= 
आसन ओर पूजन के विषय मे तनरान्तरीय कुछ अवशिष्ट कहने के ल्यि 
कहते है-- 
उस आसन पर पहले मूर्तिमती ढाई अक्षर वाली दूसरी (देवी) का 
व्यापकं के रूप में न्यास करना चाहिये--एेसा सिद्धयोगीश्वरी मत में कहा 
गया ॥ ३२९१ ॥ 
वहाँ = इस प्रकार के उक्त आसन पर, पहले = प्रथम पंक्ति मे, उन्मना वाठे 
तीन कमलं पर पूज्य के रूप मे मूलभूत भी, सार्धक्षराद्रयी = अपरा भदारिका 
का, अधोवर्ती समस्त अध्व को गर्भं मे रखने वाली के रूप मेँ व्यापक के रूपमे, 
न्यास करना चाहिये = उसके वाचक के रूप मेँ जोड़ना चाहिये ॥ ३२१ ॥ 
वही के ग्रन्थ को अर्थ के द्रारा पढ़ते है 


सदाशिव नामक महाप्रेत की तथा ऊपर पर (तत्त्व) के रूपमे परा 
डेढ़ अक्षर वाली मूर्ति (सम्भवतः ओऽम्‌) की गन्ध पुष्प आदि से प्रजा 
करनी चाहिये तत्पश्चात्‌ आत्मा नामक द्वितीय विद्यामूर्ति कौ कल्पना करनी 
चाहिये ॥ ३२२-३२३- ॥ 


जैसा कि वहां कहा गया- 


“ऊपर विच्श्ररदलपत्र बाला कमल, कर्णिका मूल में प्रेतरूपी सादाख्य परमेश्वर 
जो कि सार्थं अक्षर्य वाली अपने मन्त्रोच्चार मार्ग से षडङ्गयुक्त पूर्तिभूत देवी है, 
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उरध्वतस्तु परादेवीं परत्वेन प्रदापयेत्‌ । 

ततस्तु गन्धपुष्पस्तु दीपधुपपवित्रकः ॥ 

वस्त्रै रत्नादिभिर्भक्तया पूजयेत विधानवित्‌।' इति । 

ञत्र च सारधक्षरामिति पठित्वा द्रयीं मातृकां मालिनीं च न्यस्येदिति न 

वाच्यम्‌ । एवं हि अत्र ओन्मनसस्य पदड्कजत्रयस्य वाचकमभिहितं स्यात्‌ । 
अथात्माख्यां द्वितीयां परिकल्पयेत्‌, इत्यत्र च तृतीयां चतुर्थी वेति पाठो भवेत्‌, 
सिद्धातन्त्रे च सैकार्णेत्यादिना वक्ष्यमाणेन ग्रन्थेन च पौनरुक्तं प्रसजेदिति अलं 
गुर्वागमसंप्रदायशुन्यैः सह संलापेन ॥ 


इदानीं सर्वस्यैव मन्रचक्रस्य पूजामभिधातुमाह-- 


मध्ये भैरवसद्धावं दक्षिणे रतिशेखरम्‌ ॥ ३२३ ॥ 
नवात्मानं वामतस्तदेवीवद्धैरवत्रयम्‌ । 
मध्ये परां पणचन्द्प्रतिमां दक्षिणे पुनः ॥ ३२४ ॥ 
परापरां रक्तवर्णा किच्िदु्रां न भीषणाम्‌ । 
अपरां वामशृङ्गे तु भीषणां कृष्णपिङ्गलाम्‌ ॥ ३२५ ॥ 
प्राग्वद्द्विधात्र षोढेव न्यासो देहे यथा कृतः । 
ततः साङ्कल्पिक युक्तं वपुरासां विचिन्तयेत्‌ ॥ ३२६ ॥ 
त 
को पूजा देनी चाहिये । ऊपर की ओर परादेवौ की पर के रूप में स्थापना करनी 
चाहिये । तत्पश्चात्‌ विधानवेत्ता भक्ति के साथ (उसकी) गन्ध पुष्प धुप दीप पवित्रक 
वस्त्र रत्न आदि से पूजा करे ।'' 
यहां 'साधक्षिराम्‌ एेसा पढ़कर द्रयीं = मातृकां मालिनीं च न्यस्येत्‌" एेसा अर्थ 
नही कहना चाहिये क्योकि एेसा होने पर उन्मना वाले तीन कमलो का वाचक कह 
दिया जायेगा; "अथात्माख्यां.............. परिकल्पयेत्‌" यहाँ तृतीया अथवा चतुर्थी एेसा 
पाठ होने लगेगा ओर सिद्धातन््रे च सैकार्णा' यह वक्ष्यमाण ग्रन्थ पुनरक्त हो 
जायगा । इसलिये गुरु ओर आगम के सम्प्रदाय से शून्य (लोगो) के साथ संलाप 
नही करना है ॥ 
अब सम्पूर्णं मन््रचक्र की पूजा का कथन करने के लिये कहते है-- 


मध्य में भेरवसद्धाव, दक्षिण में नवात्मा रतिशेखर, वाये उस देवी वाले 
तीन भैरव, मध्य में पूर्णं चन्द्र की भांति (श्वेतवर्णा) परा, दक्षिण में 
रक्तवर्णा परापरा जो कि कुछ उग्र किन्तु भीषण नही, बाय शद्ग में 
कृष्णपिङ्गला भीषणा अपरा (की पूजा करनी चाहिये) । पहले की 
भाति य्ह भी दो प्रकार से छह ही न्यास करना चाहिये जैसे कि देह में 
किया गया । फिर उन देवियों के समीचीन साङ्कल्पिक शरीर का चिन्तन 
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कृत्यभेदानुसारेण द्विचतुःषड्भुजादिकम्‌ । 
कपालशूलखट्‌्वाङ्गवराभयघटादिकम्‌ ॥ ३२७ ॥ 
वामदक्षिणसंस्थानचित्रत्वात्परिकल्पयेत्‌ । 
पराग्बदिति- नवात्मपरादिक्रमेण । साद्ल्पिकमिति-- सङ्कल्पः साधकसंबन्ध्या- 
शयविशेषः, अत एव उक्तम्‌-- कृत्यभेदानुसारेणेति । वामदक्षिणेति- तेन वामे 
कपालं दक्षिणे शृलमित्यादिसंनिवेशचित्रत्वम्‌ ॥ 


ननु एवमासां कृत्यभेदानुसारेण परिकल्पयेदिति कमस्मादक्तम्‌ ?-- इत्याशङ्कय 
आह- 
वस्तुतो विश्वरूपास्ता देव्यो बोधात्मिका यतः ॥ ३२८ ॥ 
अनवच्छिन्नचिन्मात्रसाराः स्युरपवृक्तये । 
सर्वं ततोऽङ्गववत्रादि लोकपालास्त्रपश्चिमम्‌ ॥ ३२९ ॥ 
मध्ये देव्यभिधा पूज्या त्रयं भवति पूजितम्‌ । 
तत इति-- वपुश्चिन्तनाद्यनन्तरम्‌ । ननु एतत्‌ मध्ये एव कस्मात्पूज्यम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कय उक्तं- त्रयं भवति पृजितमिति । अत्र हि कृतं पूजनं सर्वत्रापि 
भवेत्‌--इति भावः । तदुक्तम्‌- 


करना चाहिये । कर्म के भेद के अनुसार विचित्र होने के कारण वाम दक्षिण 
संस्थान दो चार छह भुजा आदि तथा कपाल _ गुल खलान्‌ 
वरद मुद्रा अभय मुद्रा घट (= अमृत कलश) आदि की कल्पना कग्नी 
चाहिये ॥ -३२३-३२८- ॥ 

पहले की भाति = नवात्मक परा आदि क्रम से । साद्कल्पिक = सङ्कल्प 
साधकसम्बन्धी आशयविशेष (उससे युक्त)। इसीलिये कहा गया--कृत्यभेद 
अनुसार । वाये दारये--इससे वाये मे कपाल दाहिने मे शल इत्यादि सन्निवेश 
विचित्रता है ॥ 

इनके कृत्यभेद के अनुसार एेसी कल्पना करनी चाहिये एेसा कंसे कहा 
गया ?-- यह शङ्का कर कहते है 

यद्यपि वस्तुतः वे देविर्याँ विश्वरूप है. बोधात्मिका हे, अनवच्छिन्न 
चैतन्यमात्र है तथापि पृथक्‌-पृथक्‌ प्रत्यभिज्ञा के लिये इनके अङ्ग वक्त्र तथा 
लोकपाल एवं अस्त्र आदि (की कल्पना की गयी हे) । मध्य मे देवी 
नामक के पूजित होने पर तीनों (= दक्ष वाम ओर मध्यया पर्व मध्य ओर 
पश्चिम) पूजित होते हैँ ॥ -३२८-३३०- ॥ 

ततः = शरीरचिन्तन आदि के बाद । प्रश्न--यह मध्य मे ही क्यो पृज्य 
है?--यह शङ्का कर कहा गया-- तीनों पूजित हो जाता है यहाँ की गयी पूजा सभी 


ॐ +“ ॥ 


करा 
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`एवं मध्ये सदा पृजां शृलपद्यस्य कारयेत्‌ ।' इति ॥ 
देव्यभिन्नत्वमेव एषां दर्शयति-- 
ततो मध्यगतात्तस्माद्‌ बोधराशेः सदैवतात्‌ ॥ ३३० ॥ 
अङ्गादि निःसृतं पूज्यं विस्फुलिङ्गात्मकं प्रथक्‌ । 
तत इति देव्यभित्नतया एषां पृज्यत्वात्‌ ॥ 
ननु एतत्‌ मध्यगाया एव देव्याः कस्मादभिन्नतया पूज्यत्वेन उक्तम्‌?- 
इत्याशङ्कय आह- 


मध्यगा किल या देवी सैव सद्धावरूपिणी ॥ ३३९ ॥ 
कालसङ्कर्षिणी घोरा शान्ता मिश्रा च सर्वतः। 
सिद्धातन््रे च सैकार्णा परा देवीति कीर्तिता ॥ ३३२ ॥ 


सेति- मध्यगा देवी ॥ ३३२ ॥ 
न केवलमेकार्णैव मध्यगा परा देवी, यावन्मातृकेति मालिनीति चोच्यते-- 
इत्याह-- 


परा तु मातृका देवी मालिनी मध्यगोदिता । 
व 


जगह हो जाती है--यह भाव है । वही कहा गया-- 

"इस प्रकार से शृल पद्म की पूजा सदा मध्य मेँ करानी चाहिये" ॥ 

देवी से इनकी अभिन्नता दिखलते है 

इस कारण मध्यगत उस देवतायुक्त बोधराशि से निःसृत 
विस्फुलिङ्गात्मक अङ्ग आदि की पृथक्‌ पूजा करनी 
चाहिये ॥ -३३०-३३१- ॥ 

इस कारण = देवी से अभिन्न रूप मे इनके पूज्य होने के कारण ॥ 

प्रश्न--इसे मध्यगा ही देवी से अभिन्न रूप मे पृज्य कैसे कहा गया? यह 
शङ्का कर कहते है 

जो मध्यगा देवी है वही सद्धावरूपिणी काटलसङ्कर्षिणी घोरा सब प्रकार 
से शान्त ओर मिश्र है । सिद्धातन्त्र मे बही एक अक्षर वाली परा देवी कही 
गयी है ॥ -३३१-३३२ ॥ 

वह = मध्यगा देवी ॥ ३३२ ॥ 


यह मध्यगा परा देवी केवल एकार्णा ही नहीं बल्कि मातृका ओर मालिनी 
(नाम से) भी कही जाती है--यह कहते है-- 


3 ८२९ 
अत्रैव अर्थद्रारेण श्रीसिद्धातत्त्रग्रन्थं पठति- 


मध्ये न्यस्येतसूर्यरुचिं सर्वाक्षिरमयीं पराम्‌ ॥ ३३३ ॥ 
तस्याः शिखाप्रे त्वैकार्णा तस्याश्चाङ्गादिक त्विति । 


यदुक्तं तत्र- 
"मध्यमे विन्यसेदेवीं सर्वाक्षरमयीं शुभाम्‌ । 
स्फुरत्सूर्यायुतप्रख्यां द्योतयन्तीमिदं जगत्‌ ॥ 
तस्याः शिखाग्रे विन्यस्येत्परामेकाक्षरं शुभाम्‌ । 
उत्कृष्टस्फरिकप्रख्यां समन्तादमृतसखरवाम्‌ ॥ 


आप्यायनकरीं देवीं परां सिद्धिप्रदायिकाम्‌ । 
न्यस्त्वा तस्याः शिखाग्रे तु ततोऽङ्गानि प्रकल्पयेत्‌ ॥' इति ॥ 
ननु एतत्‌ मध्ये एव पूज्यमिति किमागमत एव सिद्धमुत अत्र युक्तिरपि 
काचित्‌ स्यात्‌ 2-इत्याशङ्कय आह-- 
ततो विश्रं॑विनिष्क्रान्तं पूजितं दक्षिणोत्तरे ॥ ३३४ ॥ 
स्यादेव पूजितं तेन॒ सकृन्मध्ये प्रपूजयेत्‌ । 
ततो मध्यत एव विनिषकरान्तमिदं तततन्मन््राद्यात्मकं विश्वमर्थात्‌ तत्र॒ पूजितं 


न --समम्रज्ज्म्् 


मध्यगा परा देवी मातृका ओर मालिनी कही गयी ॥ ३३३ ॥ 

इसी विषय मेँ अर्थं के द्वार श्रीसिद्धातन््र ग्रन्थ को पठते है- 

मध्य मे सूर्य के समान कान्तिवाली सर्वक्षरमयी परादेवी का न्यास 
करना चाहिये । उसके शिखाग्र मे एकार्णा ओर उसके अङ्ग आदि का 
(न्यास करना चाहिये) ॥ -३३३-३३४- ॥ 

जैसा कि वँ (श्रीसिद्धातन्त्र मे) कहा गया-- 

“मध्य मे सर्वाक्षरमयी शुभा चमकते हजारों सूर्य के समान तेजवाली, इस 
संसार को प्रकाशित करती हयी देवी का न्यास करना चाहिये । उसके शिखाग्र मं 
एकाक्षर, शुभा, उत्कृष्ट स्फटिकं के समान कान्ति वाली, चारो ओर से अमृत वर्षा 
करने वाली, तृप्तिकारिणी परा सिद्धिदायिनी परादेवी का न्यास करना चाहिये । 
शिखाग्र मे न्यासं करके फिर उसके अङ्गौ की कल्पना करनी चाहिये" ॥ 

्रह्न--यह मध्य मे ही पूज्य है--यह (बात) क्या आगम से ही सिद्ध हैया 
इसमे कोई युक्ति भी है ?--यह शङ्का कर कहते है 

उस (= मध्य) से निकला हुआ यह पूजित विश्च दक्षिण ओर 
उत्तर मे पूजित होता है । इसलिये मध्य में ही एक बार पूजा करनी 
चाहिये ॥ -३३४-२३३५- ॥ 
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तत्स्फारमात्रात्मनि उत्तरे दक्षिणेऽपि पूजितं स्यादेवेति मध्ये एव सकृत्पूजयेत्‌-- 
इति वाक्यार्थः ॥ 


न केवलं श्रीसिद्धातन्त्रे एव सद्धावरूपिण्या मध्यगाया देव्या एवरूपत्वमुक्त, 
यावदन्यत्रापि--इत्याह-- 


श्रीदेव्यायामले चोक्तं यागे डामरसंज्ञिते ॥ ३३५ ॥ 
तदेव पठति- 


नासाग्रे त्रिविधं कालं कालसङ्कर्षिणी सदा । 
मुखस्था श्वासनिःश्वासकलनी हदि कर्षति ॥ ३३६ ॥ 
पूरकः कुम्भकंर्धत्ते ग्रसते रेचकेन तु । 
कालं संग्रसते सर्वं रेचकेनोत्थिता क्षणात्‌ ॥ ३३७ ॥ 
इच्छाशक्तिः परा नाम्ना शक्तित्रितयबोधिनी । 
याज्या कर्षति यत्सर्वं कालाधारग्रभञ्जनम्‌ ॥ ३३८ ॥ 


इह खलु मुखस्था कालसङ्कर्षिणी भगवती सदा पार्धवाहद्रयात्मश्चासनिः- 
धाससङ्कलनन हदि मध्यधाम्नि नासायाः शक्तेरप्े त्रिविधं प्राणापानोदानलक्षणं 
कालं कर्षति तेन रूपेण सञ्चारयति । यतो रेचकेन संहरति, पूरकेण प्रवेशं 
2 

उससे = मध्य से, ही निकला हआ यह तत्तत्‌ मन्त्राद्यात्मक विश्च वरां पूजित 
होने पर उसके विस्ताररूप उत्तर ओर दक्षिण मेँ भी अर्थात्‌ पूजित होता ही ९ । 
इसलिये मध्य मेँ ही एक बार पूजा करनी चाहिये--यह वाक्यार्थं हे ॥ 

केवल सिद्धातन्त्र मे ही नहीं बल्कि अन्यत्र भी सद्धावरूपिणी मध्यगा देवी का 
एेसा रूप कहा गया है- यह कहते है - 

देवीयामल ओर डामर तन्त्र मेँ भी कहा गया है ॥ -३३५ ॥ 

उसी को पठते है-- 

यह मुखस्था कालसङ्कर्षिणी जो कि श्वास-निःश्वास का सङ्कलटन करती 
हे नासिका के अग्रभाग में तीनों प्रकार के काल का सदा हदय में सञ्चारण 
कराती रहती है । पूरक एवं कुम्भक के द्वारा (काल को) धारण करती 
तथा रेचक के द्वारा संहार करती है । (ऊर्ध्व) रेचक के द्वारा उठी हई (यह 
कालसङ्कर्षिणी) समस्त काल का ग्रसन करती है । तीनों शक्तियों का बोध 
कराने वाली (कालसङ्कर्षिणी) नाम से पूजनीय परा इच्छाशक्ति समस्त 
कालाधार प्रभञ्जन (= वायु) को खीचती है ॥ ३३६-३२३८ ॥ 

मुख मे रहने वाली कालसदक्षिणी भगवती सदा पासं मे चलने वाते 
श्वासनिःश्वास के सङ्कलन के द्वारा हदय मध्यधाम ओर नासिका शक्ति के अग्रभा मे 


् कुम्भकेन धारयति, ऊध्वरेचकेन च तत्तत्कारणपदोल्लङ्घनक्रमेण उत्थिता 
सती सर्व कालं क्षणादेव सम्थगनवच्छिन्नमेव स्वरूपतापादनक्रमेण संहरतीति । 


स सेच्छायाः प्रथमा तुटिः ॥ 


इत्युक्तया परा इयमिच्छाशक्तिरिच्छाद्यात्मनः शत्तित्रितयस्य उत्पत्तिभूः 
क्रान्तेन कासङ्कर्षिणीलक्षणेन नाम्ना याज्या यदियं सर्वं प्राणादिपञ्चकात्मकं 
कालाधारं प्रभञ्जनं कर्षयति अन्तर्बहीरूपतया समुल्लासयति-इत्यर्थः । यदुक्तं 
तत्र-- 


अयं पथद्रये कालः स्थुलश्चरति योगिनाम्‌ । 
सव्यापसव्ये मध्ये च शक्तित्रयविभूषितः ॥ 
सा ग्रसेत्‌ त्रिविधं कालं कालसङ्कर्षिणी तथा ।' इति, 
"कालसङ्कर्षिणी नाम्ना कां मुखबिले स्थितम्‌ । 
श्रासनिःश्ासकलनी तस्य॒ सङ्कर्षणं हदि ॥ 
पूरकेण समतात्तु कुम्भकेन च धारयेत्‌ । 
रेचकेनोत्थिता देवी कालं संग्रसते क्षणात्‌ ॥ इति, 
"इच्छाशक्तिः परा नाम्ना शक्तित्रितयबोधिनी । 


वः 
तीन प्रकार के प्राण अपान उदान लक्षण वाले काल का कर्षण करती हं = उस 
कूप में सञ्चारित करती है । वह रेचक के द्वारा संहार करती, परक के द्रा प्रवेश 
देती, कुम्भक के द्वारा. धारण करती है तथा ऊर्ध्वं रेचक के द्रारा तत्तत्‌ कारणपद 
के उल्लघंन के क्रम से उदी हुई (वह) समस्त काल का एक क्षण मे सम्यक्‌ = 
पूर्णरूप से, स्वरूपता की प्रप्त के क्रम से संहार करती है । 


““वह इच्छा की पहली तुटि है ।' 


इस उक्ति के अनुसार परा यह इच्छाशक्ति जो कि इच्छा आदि तीन शक्तियो 
करा उत्पत्ति केन्द्र है, प्रकरण प्राप्त कालसङ्कर्षिणी नाम से पूजनीय है । क्योकि यह 
समस्त प्राणादि पाँच वाले काठाधार वाय को खीचती है = भीतर बाहर टे जाती 
है । जैसा कि वरहा कहा गया-- 


“यह स्शूल काल दो मार्गो (= श्वस निःश्वास या इ पिगला) मे चरता हे । 
किन्तु योगियों का शक्ित्रय से भूषित यह सव्य अपसव्य (= दाये बाय) तथा मध्य 
(सुषुम्ना) मे (चरता है) । तथा कालसदकर्षिणी तीनों प्रकार के काल का प्रसन 
करती है ।'" 


“श्वास निःश्वास की रचना करने वाली वह देवी कालसङ्कर्षिणी नाम से (जानी 
जाती है) । काल मुखबिल मे स्थित है । हदय मे उसका सङ्कर्षण होता हे ।' 
पृरक ओर कुम्भक के द्वार उसका धारण करना चाहिये । रेचक के द्वारा उदी देवी 
एक क्षण मे काल का ग्रसन, करती  #: 
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याज्या कर्षयते सर्व कालाधारप्रभञ्जनम्‌ ॥ 
इति च ॥ ३३८ ॥ 


इदानीमुक्तस्य पज्यचक्रस्य सङ्कलनाक्रमेण आसनात्‌ प्रभृति स्वदर्शनसमुचितं 
सतत्वमभिधत्ते-- 


इह किल दृक्तर्मेच्छाः शिव उक्तास्तास्तु वेद्यखण्डनके । 
स्थूले सूक्ष्मे क्रमशः सकलग्रल्याकलौ भवतः ॥ ३३९ ॥ 

शद्धा एव तु सुप्ता ज्ञानाकलतां गताः प्रबुदधास्तु । 
मन्न उच्यन्ते ॥ ३४० ॥ 

भिन्ने त्वखिले वेद्य मन्त्रेशास्तन्महेशास्तु । 
भिन्नाभिन्ने तदियान्‌ सुशिवान्तोऽध्वोदितः प्रेते ॥ ३४ १९ ॥ 

ता एव गलति भेदप्रसरे क्रमशो विकासमायान्त्यः । 
अन्योन्यासङ्कीणस्त्विरात्रयं गलितभेदिकास्तु ततः ॥ ३४२ ॥ 

पडात्रय्यौन्मनसी तदिदं स्यादासनत्वेन । 


उक्ता इति-- मुख्यतः । सूक्ष्मे इति- प्रल्याकलो वेद्यभागस्य संस्कारमात्रा- 
वशेषत्वात्‌--शुद्धा इति--कथंचिद्रेयकाटुष्यापगमात्‌ । सुप्ता इति--अप्रनुद्धाः । 


इच्छा शक्ति (जिसे) परा नाम से (जाना जाता है) तीन शक्तियों का बोध 
कराने वाली पूजनीय समस्त कालाधार वायु को खीच लेती है ॥ ३३८ ॥ 

भव कथित इस पूज्य चक्र का, सङ्कलना (= रचना) के क्रम से आसन से 
लेकर, अपने दर्शन के अनुरूप तत्त्व का कथन करते है-- 

ज्ञान क्रिया ओर इच्छा शिव मेँ कही गयी है । वे स्थूल ओौर सृष्ष्म 
वेद्य का खण्डन (= भाग) होने पर क्रमशः सकल ओर प्रल्याकल होती 
हं । (वे ही तीनों) शुद्ध किन्तु सुप्त होने पर विज्ञानाकल बन जाती है । 
(शुद्ध होते हये जब ये) प्रबुद्ध होती है तब ये विभिन्न कतिपय वेद्य को 
जानने वाले मन्त्र (-- प्रमाता) कही जाती है । सम्पूर्ण वेद्य के भिन्न होने 
पर मनत्रशवर ओर भिन्न-भित्न होने पर मन्त्रमहेश्वर हो जाती है । तो इतना 
सदाशिव पर्यन्त अध्वा कहा गया है । प्रेत (= सदाशिव) मे उस 
भेदविस्तार के विगलन के समय क्रमशः विकास को प्राप्त होती हयी (ये 
शक्तिर्या) अन्योन्य से असङ्कीर्ण हुई तीन अराय बनती है । ओर भेद के 
विगक्तित हो जाने पर फिर तीनकमल वाली उन्मना हो जाती है ओर यही 
(परमेश्वर का) आसन है ॥ ३३९-३४३- ॥ 


उक्त--मुख्य रूप से । सुषम होने पर-प्रलयाकल होती है क्योकि उनमें 
वेद्यभाग संस्कार के रूप मे अवशिष्ट रहता है । शुद्ध-- कथंचिद्‌ वेद्यरूपी मलिनता 
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कतिपयात्मकेति-- नतु अखिलम्‌, तथात्वे हि आसां मन्त्रेशत्वं स्यात्‌ । भित्राभित्न 
इति--इदन्ताया अहन्तायां विश्रान्तेः । इयानिति-- अर्थात्‌ भेदप्रधानः । गरतीति 
-नतु गलिते, तथात्वे हि आसां पदात्रयत्वं न स्यात्‌ । विकासमायान्त्य इति-- 
शस्य विवृताकारत्वात्‌ । अत एव उक्तम्‌--अन्योन्यासङ्कीर्णा इति ॥ 


ननु एवमिच्छाज्ञानक्रियाणामासनतया आधारत्वमेव उक्तं॑स्यात्‌, आधेयस्तु 
किं तदतिरिक्तः पृज्यतया उपगन्तव्यो न वा ?--इत्याशङ्कय आह-- 
ता एवान्योन्यात्मक भेदावच्छेदनाजिहासुतया ॥ ३४३ ॥ 
किल शक्तितद्रदादिप्रभिदा पूज्यत्वमायाताः । 
ता एव दृक्घ्मेच्छाः परस्परव्यावृत्तिरूपभेदसंस्पर्शपरिजिहीर्षव इति शक्तयादि- 
त्रितयात्मना पृज्यदशामधिशेरते--इति वाक्यार्थः ॥ 


ननु आसामात्मत्वेऽपि सकलटादौ प्रस्फुटतया तथात्वं न लक्षितम्‌, इह तु 
स्फुटमेव तत्‌ लक्ष्यते इत्यत्र किं निमित्तम्‌ ?--इत्याशङ्गय आह-- 
भेदगलनाद्यकोटेरारभ्य यतो निजं निजं रूपम्‌ ॥ ३४४ ॥ 
बिभ्रति तास्तु त्रित्वं तासां स्फुटमेव लक्षयेत । 





के हट जाने से । सुप्त = अप्रबुद्ध । कतिपयात्मक--न कि सम्पूर्ण, क्योकि वैसा 
होने पर ये मन्त्रे्वर हो जायेंगी । भित्रामित्र होने पर = इदन्ता की अहन्ता में 
विश्रान्ति होने के कारण । इतना अर्थात्‌ भेद्प्रधान । विगलन के समय--न कि 
विगलित होने पर क्योकि वैसा होने पर ये तीन कमल नहीं बनेगीं । विकास को 
प्राप्त होती हयी-- क्योकि शृल विवृत (= खु) आकार का होता है । इसीलिये 
ऊहा गया--अन्योऽन्य से असङ्कीर्ण ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार इच्छा ज्ञान क्रिया की आसन के रूप मे आधारता ही 
बतलायी गयी । क्या आधेय उससे भित्र पूज्यरूप से माना जाय अथवा नही ?-- 
यह शङ्का कर कहते है-- 

वे ही (तीनों शक्तियाँ) अन्योन्यभेदावच्छेद को छोडने की इच्छा से 
शक्ति ओर उसी के समान अन्य (ज्ञान ओर क्रिया) भेद से पूज्य होती 
है ॥ -३४३-३४४- ॥ 

बे ही = ज्ञान क्रिया इच्छा, परस्पर व्यावृत्ति रूप भेदसंस्पर्श को छोडने की 
इच्छा वाली होती है । इसलिये ये शक्ति आदि तीन रूपों में पूज्य दशा को प्रप्त 
होती है--यह वाक्यार्थं है ॥ । 

प्रन--इनके आत्मा होने पर भी सकल आदि में स्पष्ट रूप से वैसा (= 
त्रित्व) नही दिखायी देता किन्तु यहाँ वह स्पष्ट दिखलायी दे रहा है तो इसमे क्या 
कारण है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


८. त; च. 
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सभाव्यवेद्यकालुष्ययोगतोऽन्योन्यलब्धसङ्करतः ॥ ३४५ ॥ 
प्राक्‌ प्रस्फुटं त्रिभावं नागच्छन्नत्र तु तथा न । 


भदगलनाद्यकोटेरिति--अरात्रयात्मिकायाः । अन्योन्यलन्धसङ्रत इति- वेद्य- 
काटुष्यवशेन हि आसां परस्परस्य परभागो न भवेत्‌--इति भावः । प्रागिति-- 
सकलादो प्रमातरि ॥ 


एवमासामत्यन्तमेव भेदग्कपनेनापि त्रित्वं न स्यात्‌-इत्याह- 


अन्योन्यात्मक भेदावच्छेदनकलनसंग्रसिष्णुतया । 
स्वातन््यमात्रसारा संवित्सा कालकर्षिणी कथिता॥ ३४६ ॥ 


एता अन्योन्यात्मकत्वेन भेदसंस्पर्शकलनस्य सम्यक्‌ गन्धमात्रपरिहारेण अपि 
ग्रसनशीटतया गर्भीकृतेच्छाद्यवान्तरस्वरूपत्वात्‌ स्वातन्त्यमात्रसारा परप्रमातृ- 
रूपा संवित्‌ काठकर्षिणी कथिता सर्वत्र तथा व्यपदिश्यते--इत्यर्थः । तेन 
आसामन्योन्यासङ्कीणत्वि गलद्धेदतायामरात्रयत्वम्‌, गकितभेदतायां पदत्रयत्वम्‌, 
अन्यान्यात्मकत्वे गलद्धेदतायां शक्तयादित्रयत्वम्‌, गक्ितभेदतायां तु एवंरूपत्व- 
मिति ॥ ३४६ ॥ 


चूंकि भदगलन की प्रथम कोटि से केकर बे अपना-अपना रूप 
धारण करती है इसलिये उनका त्रित्व स्पष्टतया लक्षित होता है । 
संभाव्य वेद्यमलिनता के सम्बन्ध के कारण साङ्कर्यं को प्राप्त होने से 
पहले (= सकल आदि) में स्पष्ट त्रित्व नहीं आया किन्तु यहाँ वैसा नहीं 
हे ॥ -३४४-३४६- ॥ 

भदगलन की प्रथम कोटि-तीन अरो वाली । अन्योऽन्य साह्य की प्राप्ति के 
कारण = वेद्य की मलिनता के कारण इनमें परस्पर का पर भाग नही होता--यह 
भाव है । प्राक्‌ = सकल आदि प्रमाता मे ॥ 

इस प्रकार अत्यन्त भेदनाश होने पर भी इनका त्रित्व नहीं होता यह कहते 

अन्योऽन्यात्मक भेदावच्छेदन की कलना को पूर्णरूप से ग्रसित करने 
की इच्छा के कारण स्वातन्त्यमात्र तत्तव वाली वह संवित्‌ कालसङ्कर्षिणी 
कही गयी है ॥ ३४६ ॥ 

यह अन्योऽन्यात्मक रूप से भेदसंस्पर्श की रचना के सम्यक्‌ = गन्धमात्र के, 
परिहार से भी ग्रसनशील होने के कारण इच्छा आदि अवान्तर स्वरूप को अन्तर्हित 
करने के कारण स्वातच्यमात्रसार वाली परप्रमातृरूपा संवित्‌ काठकर्पिणी कही गयी 
है = सर्वत्र वैसी व्यवहृत होती है । इससे इनके अन्योऽन्यासङ्कीर्ण होने पर भेद 
न्ट होने की दशा मे तीन अर्ये, भेद नष्ट हो जाने पर तीन कमल, ओर 
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न केवलमियं भेदावच्छेदनात्मनः कालस्य ग्रसिष्णुतया एवमुक्ता यावत्‌ 
बहिःसदूर्षणादपि--इत्याह-- 
सैव च भूयः स्वस्मात्सङ्कर्षति कालमिह बहिष्कुरुते । 
सङ्कर्षिणीति कथिता मातृष्वेतेषु सद्धावः ॥ ३४७ ॥ 


ननु इह अनन्तरमेव 


मध्यगा किल या देवी सैव सद्धावरूपिणी । 
0 ॥' (३३२) 


इत्यादि उक्तम्‌, तदत्र मातृसद्धावशब्दस्य अपि प्रवृत्तौ किं निमित्तम्‌?- 
इत्याशङ्कय आह-- 


तत्वं सत्ता प्राप्तिमतृषु मेयोऽनया संश्च । 
विश्रजननीषु शक्तिषु परमार्थो हि स्वतन््रतामात्रम्‌ ॥ ३४८ ॥ 


सैव च एतेषु समनन्तरोक्तेषु सकलादिषु सप्तसु मातृषु सता पारमार्थिकेन 
रूपेण भवनं तत्वं, सतो भावः सत्ता प्रमातृतात्मत्वस्वरूपप्रतिलम्भात्‌ प्राप्तिश्चेति । 
तथा अनया परामर्शमात्रसारया संविदा मातृषु जडोऽपि मेयो भावः सन्‌ विश्रान्त 


अन्योऽन्यात्मक होने पर भेदगलन की दशा में शक्ति आदि तीन तथा भेद नष्ट हो 
जाने पर यह (= कालसङकर्षिणी) रूप होता है ॥ ३४६ ॥ 

यह केवल भेदावच्छेदन रूप काल के ग्रसिष्णु होने के कारण ही नही वरन्‌ 
बाहर सङ्कर्षण के कारण भी वैसी कही गयी है--यह कहते है 

वही पुनः काल को अपने से (अलग) खीचती है = बाहर करती हे 
इसलिये सङ्कर्षिणी कही गयी है ॥ ३४७ ॥ 

प्रश्न-- यहां अभी-अभी 

“जो मध्यगा देवी है वही सदभावरूपिणी कालसङ्कर्षिणी है ।'' 

इत्यादि कहा गया । तो यहाँ मातृसद्धाव शब्द की प्रवृत्ति (= प्रसिद्धि) मे क्या 
निमित्त है ?- यह शङ्का कर कहते है- 

इन प्रमाताओं मे सदभाव्र (ही मातृसद्धाव है) । तत्त्व सत्ता ओर प्राप्ति 
(ये सभी रूप मातृशक्तियों के उल्लास हैँ) । इस (= संविद्‌) के कारण 
प्रमाताओं मे मेय (= जड) भी सत्‌ (= विश्रान्त) हो जाता है । विश्वजननी 
शक्तियों में स्वतन्त्रता मात्र ही परमार्थ है ॥ ३४८ ॥ 


वही इन = अनन्तरोक्तं सकल आदि सात प्रमाताओं, मे सत्ता = पारमार्थिक 
रूप से होना, है । सत्‌ का भाव सत्ता अर्थात्‌ प्रमातृतात्मत्वस्वरूप की प्राप्त करने 
= । संविद्‌ [र 
के कारण प्राप्ति है । तो इस परामर्शसारा संविद्‌ के द्रारा (करण) जड़ भी प्रमेय 
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इति । तथा सैव आसां स्वातन््यशक्तावेव विश्रानतेरुक्तत्वात्‌ विश्वसृतिहेतुभूतासु 
मातृषु इच्छादिशक्तिषु स्वतन्तरतामात्ररूपः परमार्थ इति ॥ ३४८ ॥ 
ननु एतदपि आसनवदिच्छाद्यात्मकमेवेति कथं नाम ॒पृज्यं स्यात्‌?- 
इत्याशङ्कय आह-- 
एषणविदिक्रियात्मकमेतत्पूज्यं यतोऽ नवच्छिन्नम्‌। 
यस्मिन्सर्वावच्छेददिशोऽपि स्युः समाक्षिप्ताः ॥ ३४९ ॥ 
अनवच्छिन्नमिति-- विशुद्धविमर्शमयप्रकाशरूपम्‌--इत्यर्थः । यस्मत्निति- 
एषणविदिक्रियात्मनि अनवच्छिन्ने रूपे । समाक्षिप्ता इति--अकिञ्चित्कर्यः-- 
इत्यर्थः ॥ ३४९ ॥ 
ननु प्रकाशमात्रस्यैव पूज्यत्वमस्तु, किं विमर्शरूपतया ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
अविकल्पमिह न याति हि पृज्यत्वं....... 
पूज्यत्वं न यातीति--निर्विमर्शस्य प्रकाशस्य जडग्रायत्वात्‌ ॥ 


ननु अत्र भवतु विमर्शमयत्वं तत्र तु किं विशुद्धतया 2--इत्याशङ्कय आह- 


9 नच विकल्प एकत्र । 
बहवो धर्मस्तस्माद्‌ यो धर्मस्तावतो धर्मान्‌ ॥ ३५० ॥ 


प्रमाताओं मे विश्रान्तिलाभ करता है । तथा वही (= संविद्‌) इनकी स्वातन्त्यशक्ति में 
ही विश्रान्ति के कथन के कारण विश्च की उत्पत्ति की कारणभूत मातृरूप इच्छा 
आदि शक्तियों मे स्वतन्त्रतामात्ररूप परमार्थं है ॥ ३४८ ॥ 

प्रश्न-यह भी आसन की भांति इच्छाद्यात्मक है फिर यह पृज्य कंसे 
होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

इच्छा ज्ञान क्रिया रूप यह पूज्य है क्योकि (यह) अवच्छेदरहित हं । 
जिसमें सर्वाविच्छेद दिशायें भी समाक्षिप्त हैँ ॥ ३४९ ॥ 


अनवच्छिन्न = विशुद्धविमर्शमय प्रकाशरूप । जिसमें = इच्छा ज्ञान क्रियात्मक 
अनवच्छिन्न रूप मे । समाक्षिप्त = प्रभावरहित कर्तव्यशून्य ॥ ३४९ ॥ 


प्रश्न-प्रकाशमात्र ही पूज्य हो जाय विमर्शूप होने से क्या ?- यह शङ्का कर्‌ 
कहते है-- 

विकल्पशुन्य पूज्य नहीं होता... ॥ 

पूज्य नहीं होता क्योकि विमर्शहीन प्रकाश जड्प्राय होता है ॥ 


प्रश्न-- यहाँ विमर्शमयता हो किन्तु वहाँ विशुद्धता से क्या ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 
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आक्षिपति तत्र रूढः सर्वोत्कृष्टोऽ धरस्थितास्त्वन्ये । 


विमर्श एव हि आश्यानतया भेदप्राणत्वादविशुद्धतामधिशयानो विकल्प इति 
उच्यते । स च यदाभासविमर्शनशीलस्तदतिरिक्तमाभासान्तरं 


"तदतत््रतिभाभाजा मात्रैवातद्व्यपोहनात्‌ । 
तन्निश्चयनमुक्तो हि विकल्पो घट इत्ययम्‌ ॥ (ई°प्र० १।६।३) 


इत्यादिनीत्या न स्पृशत्येव । तदिच्छाज्ञानक्रियादिसकलधर्माविभागस्वभावं 
रूपमेकेकधर्मपरामर्शिना विकल्पेन कथं परामृश्यते इति न॒ विकल्पात्मका- 
विशुद्धविमर्शमयप्रकाशदशवेशिपूज्यत्वं युज्यते । तस्मात्‌ यैव विशुद्धविमर्शमय- 
स्वातन््यलक्षणा शक्तिरिच्छाज्ञानक्रियाद्यनन्तभेदभिन्नाः शक्तीराक्षिप्य वर्तते तत्रैव 
विश्राम्यन्‌ परः प्रकाशः सर्वोत्कृष्टतया पूज्यः । अन्ये तत्तदवच्छेदभाजः प्रकाशाः 
पुनरपकृष्टतया अधरस्थिता आसनदशामधिशेरते--इत्यर्थः ॥ 


एतच्च गुरुशास्त्रसंप्रदायेन अस्माभिरुक्तम्‌--इत्याह-- 


इति भैरवपरपूजातत्त्वं श्रीडामरे महायागे ॥ ३५१ ॥ 
स्वयमेव सुप्रसन्नः श्रीमान्‌ शंभूर्ममादिक्षत्‌ । 





एक विकल्प मे बहुत धर्म नहीं होते । इसल्विये जो धर्म उतने धर्मो 
को अपने में समाविष्ट कर उनको प्रभावरहित कर देता है, उस (शक्ति) में 
रूढ (वह धर्म) सर्वोत्कष्ट होता है । अन्य नीचे रहते हैँ ॥ ३५०-३५१-॥ 


विमर्श ही दुर्बल होने से भेदयुक्त होने के कारण अशुद्धता को प्राप्त हो कर 
विकल्प कहा जाता है । वह जिस आभास का विमर्श करता है उससे भिन्न दूसरे 
आभासो का-- 


“वह (= घट) ओर वह (= घट) नही-इस प्रकार की प्रतिभा वाले प्रमाता 
कै द्रारा अतद्‌ (= घट से भिन्न सब कुछ) को छ्िपाकर तत्‌ का (= घट) निश्चय 
ही विकल्प “अयं घरः' एेसा कहा गया है ।'' 

इत्यादि रीति के अनुसार स्पर्श नहीं करता । तो एक-एक धर्म॑का परार्शी 
विकल्प इच्छा ज्ञान क्रिया आदि समस्त धर्म के अविभागस्वभाव वाठे रूप का 
परामर्श कंसे करेगा । इसलिये विकल्पात्मक अशुद्ध विमर्शमय प्रकाश दशा से 
आविष्ट का पूज्य होना ठीक नहीं । इस कारण जो विशुद्ध ॒विमर्शमय 
स्वातन्त्यलक्षणा शक्ति इच्छा ज्ञान क्रिया आदि अनन्त भेद के कारण भिन्न शक्तियों 
का आक्षेप कर वर्तमान रहती है उसी में विश्राम करने वाला परप्रकाश सर्वोत्कृष्ट के 
रूप मे पूज्य होता है । अन्य तत्तत्‌ अवच्छेद वाले प्रकाश अपकृष्ट होने के कारण 
नीचे स्थित रह कर आसनदशा को प्राप्त करते है .॥ ` 


हमने इसे गुरुशास्त्र के सम्प्रदाय के अनुसार कहा है--यह कहते है-- 
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ननु भवतु नाम एवं तत्रापि मनोयागे एव किमङ्गादि मध्ये पूज्यमुत 
सर्वत्रापि ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
बाह्ययागे तु पद्यानां त्रितयेऽपि प्रपूजयेत्‌ ॥ ३५२ ॥ 
अस््रान्तं परिवारौधमिति नौ दैशिकागमः। 


कथञ्च एतत्‌ - इत्याशङ्य आह- 


अग्नीशरक्षोवाय्वन्तदिक्षु विद्याङ्गपञ्चकम्‌ ॥ ३५३ ॥ 
शक्तयक्गानि शिवाङ्गानि तथैवात्र पुनर्ये । 
अस्त्रं न्यस्येच्चतुर्दिक्रं मध्ये लोचनसंज्ञकम्‌ ॥ ३५४ ॥ 
पत्राष्टकेऽ्टकयुगमघोरादेः स्वयामलम्‌ । 
तथा द्वादशकं षट्कं चतुष्कं मिश्रितं द्विशः ॥ ३५५ ॥ 
सर्वशो द्विगुणादीत्थमावृतित्वेन पूजयेत्‌ । 
लोकपालांस्ततः सास्त्रानस्वदिक्षु दशसु क्रमात्‌ ॥ ३५६ ॥ 
इत्थं त्रिशुलपर्यन्तदेवीतादात्म्यवृत्तितः । 
तिष्ठन्नत्रार्पयन्विश्च तर्पयेदेवतागणम्‌ ॥ ३५७ ॥ 
ततो जपं प्रकुर्वीत प्रतिमन्त्रं द्विपञ्चधा । 





श्रीडामर तन्त्र मे (वर्णित) इस भैरवपूजा को स्वयं प्रसन्न होकर श्रीमान्‌ 
शम्भुनाथ ने मुञ्चे बताया ॥ -३५१-३५२- ॥ 

प्रश्न-एेसा होता है तो हो जाय उसमे भी मनोयाग मेँ ही क्या अङ्ग आदि 
मध्यमे पृज्य होते है या सरवत्र?-यह शङ्का कर कहते है 

बरह्म याग मे तीनों कमलं में अस्त्रान्त परिवारसमृह की पूजा करनी 
चाहिये एेसा हमारे विद्वानों का वचन है ॥ -३५२-३५३- ॥ 

यह कंसे होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

आग्नेयी, ईशान, नैऋत्य, वायव्य ओर अन्त (= दक्षिण) दिशाओं मे 

पाच विद्याङ्गो (= विद्या, आत्मा, परा, परापरा ओर अपरा) की (तथा) 
उसी प्रकार शक्त्यङ्गों ओर शिवाङ्गों की पूजा करनी चाहिये । फिर इन 
दोनों में चार दिशाओं वाले अस्त्र का मध्य में लोचन नामक (अस्त्र का) 
न्यास करे । आठ दलों पर अघोर आदि के अपने यामल (= अघोर एवं 
उसकी शक्ति का युगनद्ध रूप) दो अष्टको तथा बारह छह ओौर चार को 
दो-दो बार मिश्रित कर सब प्रकार से दो गुने कर (इस प्रकार १२५८२, 
६५ २,४८२,= २४, १२, एवं ८ बार न्यास करे) आवृत्या पूजन 
करे । इसके वाद अपनी दिशाओं में क्रमशः अस्त्रयुक्त लोकपालों (की 
पूजा करे) । इस प्रकार त्रिशृलपर्यन्त देवी से तादात्म्य स्थापित कर स्थित 
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अन्तोऽन्तकः, तदिक्‌ दक्षिणा । यदुक्तम्‌-- 


“विद्याङ्गपञ्चकं पश्चादाग्नेय्यादिषु विन्यसेत्‌ । 
अग्नीशरक्षोवायूनां दक्षिणे च यथाक्रमम्‌ ॥' (मा०वि० ८।७६) 


इति । तथैव आग्नेय्यादिक्रमेण । अत्र द्वये इति--शक्तिशिवाङ्गलक्षणे । 
चतु्दिकमिति-पूर्वं॑हि दक्षिणस्यामेव दिशि--इति व्यतिरेकार्थः । मध्ये 
लोचनसंज्ञकमिति- सर्वशेषः । मिश्रितमिति--यामलरूपतया । द्विश इति--द्रौ 
वारौ, तेन द्वादशकस्य द्विगुणत्वे चतुर्विशतिरित्यादिः क्रमः । सर्वश इति-- सर्वेण 
अटकाद्यात्सना प्रकारेण यत्‌ यत्‌ पूज्यं तत्‌ तत्‌ द्विगुणरूपमेव--इत्यर्थः । 
एतच्च प्रागेव संवादितम्‌ । सास्त्रानिति हस्तगतास्त्रान्‌ यदुक्तम्‌-- 


"लोकपाला भवन्त्येवं हस्वास्त्राः संप्रकीर्तिताः । 
तेषां हस्तगता: पूज्या... ॥' इति । 


त्रिशुलपर्यन्तदेवीति-- विश्रान्तिस्थानत्वात्‌ मातृसद्धावरूपा । द्विपञ्चधति-- 
दशधा ॥ 


एतदेव व्याप्तिमुखेन अपि घटयति-- 


न स्कर 


होते हये विश्च का अर्पण कर समस्त देवताओं को तृप्त करे । तत्पश्चात्‌ 
प्रतिमन्त्र दश-दश बार जप करे ॥ -३५३-२३५८- ॥ 

अन्त = अन्तक (यमराज), उसकी दिशा = दक्षिण । जैसा कि कहा गया-- 

“बाद मे अग्नि ईशान, राक्षस (= निकऋरति) वायु की आग्नेयी आदि तथा 
दक्षिण दिशा मे क्रमशः पाँच विद्याद्नो का न्यास करें ।'' 

उसी प्रकार = आग्नेयी आदि के क्रम से । इन दोनों मे = शक्त्यङ्ग एवं 
शिवाद्ग में । चार दिशाओं वाला- पहले दक्षिण दिशा में ही-यह उल्टा अर्थ हे । 
"मध्य मे लोचन नामक को यह सबके अन्त मे (जोड़ना चाहिये) । मिश्रित-- यामल 
रूप में । द्विशः = दो बार । इससे बारह का दो गुना करने पर चौबीस इत्यादि 
क्रम हो जायगा । सर्वशः = सब अष्टक आदि प्रकार सं जा-जी पुज्य हे वह-वह 
्रिगुणरूप ही है । इसे पहले ही कह दिया गया । सास्र = हाथ मे अस्त्र लिगि । 
जैसा कि कहा गया- 
। “"लोकपाल पसे ही होते है । उनके हाथों मे वर्तमान हस्व अस्त्र पूज्य कटे 
गये हे ।'' 

त्रिशूल पर्यन्त देवी--विश्रान्तिस्थान होने से मातृसद्धावरूपा, द्विपञ्चधा = 
टशप्रकार से ॥ 


हसी को घ्प्ति की दृष्टि से बतलते है-- 
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एकैकस्य त्र्यात्मकत्वादभेदाच्चापि सर्वशः॥ ३५८ ॥ 


एकंकस्मिन्मन्तरे त्रितयं प्रत्येकमन्तः कृतत्रितयमस्तीति प्रतिमन्त्रं सावत्म्यात्‌ 
नवत्वं स्वरूपस्थित्यविभागात्मना च एकत्वमिति दशधात्वम्‌ ॥ ३५८ ॥ 


नाभिहत्कण्ठतालृर्ध्वकुण्डे ज्वलनवत्स्मरन्‌ । 

मन््रचक्र तत्र विश्च ज्वहृन्संपादयेद्धुतिम्‌ ॥ ३५९ ॥ 

दीक्षाकर्मणि कर्तव्ये दीक्षां येनाध्वना गुरुः । 

चिकोषुरदेह एवादौ भूयस्तं मुख्यतोऽर्पयेत्‌ ॥ २३६० ॥ 
ज्वलनवदिति- अतिदीप्तया । तदुक्तम्‌- 


ग; जपं पश्चात्समारभेत्‌ । 
स्वरूपं तल्कयो भूत्वा एककां दशधा स्मरेत्‌ ॥ 
ज्वलत्पावकसङ्काशां ध्यात्वा स्वाहान्तमुच्चरेत्‌ । 
सकृदेकंकशो मन्त्री होमकर्मप्रसिद्धये ॥ 
मा०्वि० ८।७८) इति । 
दीक्षाकर्मणीति--न तु नित्यमात्रे । येनेति- तच््ादयन्यतमेन । तमिति- 
शोध्यतया अभिमतमध्वानम्‌ ॥ ३६० ॥ 
2 
एक-एक के तीन-तीन (भेद) होने से तथा सबके अभिन्न होने से (३ 
ॐ + १९) = दश हीते हे ॥ ~-3५८ ॥ 
एक-एक मन्त्र मे तीन = प्रत्येक के भीतर तीन-तीन है । इस प्रकार प्रतिमन्त्र 
सवात्मक हानं सं नव ओर स्वरूप की स्थिति के विभागरहित होने से एक. इस 
प्रकार इनके दश प्रकार है ॥ ३५८ ॥ 


नाभि, हदय, कण्ठ, तालु एवं ऊर्ध्वकुण्ड मेँ मन््रचक्र का अग्नि के 
समान स्मरण करतं हुयं उसमे विश्च का हवन करते हये होम को 
सम्पन्न करना चाहिये । दीक्षाकर्म करने के लिये गुरु जिस मार्ग से दीक्षा 
करना चाहते हं पहले देह में ही उसको मुख्य रूप से अर्पित करना 
चाहिये ॥ ३५९-३६० ॥ 

अग्नि के समान--अति दीप्त होने को कारण । वही कहा गया-- 

+ बाद मेँ जप प्रारम्भ करना चाहिये । स्वरूप मे तल्लीन होकर 
एक-एक का दश-दश बार स्मरण करे । होम कर्म की सिद्धि के ल्ियि मन्रस्धकं 
एक-बार एक-एक करके जलती हुयी अग्नि के समान (उसका) ध्यान कर स्वाहान्त 
उच्चारण करे ।'' (मा.वि,तं, ८।७८) 

दीक्षाकर्म मे न कि नित्यकर्म मे । जिससे = तत्व आदि अन्यतम से । उसको 
= शोध्य के रूप मे अभिमत अध्वा को ॥ ३५९-३६० ॥ 


४४१ 
ननु एवं कृते किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
द्वादशान्तमिदं प्रापनं त्रिशुलं मूलतः स्मरन्‌ । 
देवीचक्राग्रगं त्यक्तक्रमः खेचरतां ब्रजेत्‌ ॥ ३६१९ ॥ 


मूलाधाराद्‌ द्विषट्कान्तव्योमाग्रापूरणात्मिका । 
खेचरीयं खसञ्ारस्थितिभ्यां खामृताशनात्‌ ॥ ३६२ ॥ 


इदमुक्तसतत्त्वं मृकाधारादारभ्य द्वादशान्तं यावदतितीक्षणमृलग्रान्तकोरि विनिविष्टं 
देवीचक्रं त्रिशुलमनुध्यायन्‌ निरावरणपदविश्रान्त्या त्यक्तक्रमः खेचरतां व्रजेत्‌ = 
परबोधगगनचारी भवेत्‌--इत्यर्थः । यदियमेव मूलाधारादारभ्य ताट्भरूमध्यन्रह्मरन्रः 
लक्षणेषु खेषु सम्यक्‌ दण्डाकारतया ऊर्ध्वचरणात्‌, तत्रैव निरोधात्मना च 
अवस्थानेन द्वादशान्ते चतुशतुरंगुलीनव्याप्त्या स्थितानां शक्तिव्यापिनीसमनात्मनां 
व्योम्नामापूरणात्मिका तदैकात्म्यमापत्ना, अत एव॒ खामृतस्य = परबोधानन्दस्य 
चरेभक्षणार्थतया चरणात्‌ खेचरी तदाख्या महामुदरा--इत्र्थः । यदुक्तम्‌ 


"बद्धूवा पद्मासनं योगी नाभावकषश्वरं न्यसेत्‌ । 
दण्डाकारं तु तं तावत्नयेद्यावत्कखत्रयम्‌ ॥ 


प्रशन--एेसा करने पर क्या होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है- 
मूलाधार से केकर द्विषट्क द्रादशान्त) तकं अतितीक्ष्ण अग्रभाग बले 


तथा देवीचक्र के अग्रगामी इस त्रिशुक का स्मरण करने वाला 
(साधक) क्रम का त्याग कर खेचर हो जाता है । मूलाधार से ठेकर 
दरादशान्त शून्य के अग्रभाग की आपूरणरूपा यह ख (= आकाश) मे 
सञ्चरणं ओर स्थिति के कारण तथा ख = अमृत के भोजन के कारण 


खेचरी कही जाती है ॥ ३६१-३६२ ॥ 


इस उक्त तत्त्व वाले, मूलाधार से लेकर द्रादशान्त तक अति तीक्ष्ण मृलग्रान्त 
की कोटि मे विनिविष्ट देवीचक्र वाले त्रिशूल का ध्यान करते हये निरावरणपट्‌ मे 
विश्राम के कारण क्रम का त्याग करने वाला (योगी) खेचरता को प्राप्त होता है = 
परबोध रूपी आकाश मे विचरण करता है । चकि यह (मुद्रा) मृलाधार से ठेकर 
तालु भ्रूमध्य ब्रह्मरन्ध लक्षण वाले शून्यो में दण्ड के आकार के रूप मे ऊपर 
चद़ने के कारण ओर वही निरोध रूप से स्थित होने के कारण द्रादशान्त मे 
चार-चार अदभु की व्याप्ति से स्थित शक्तिव्यापिनीसमनारूपी आकाशो की 
आपूरणिका = उसके साथ एकाकार हयी होती है, इसीलिये ख अमृत = परबोध 
आनन्द के चरण-चर धातु के भक्षणार्थक होने. से (= भक्षण) के कारण खेचरी 
उस नाम वाली महामुद्रा है । जैसा कि कहा गया-- 


“योगी पद्मासन बध कर नाभि में इन्द्रियों के स्वामी (= महाप्राण वायु के 
ब्ीजमन्त्र = यं) का न्यास करे । दण्डाकार उसका वहां तक (ऊपर) ठे जाय जहां 
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निगृह्य तत्र॒ तत्तूर्णं पृरयेत्खत्रयेण तु। 

एतां बद्धवा महावीरः खे गतिं प्रतिपद्यते ॥' (मा०्वि० ७।१५) 

इति । अतश्च इत्थं त्रिशुकव्याप्तिमजानानस्य खेचरीमुदराबन्धेऽपि नैव 
परस्वरूपत्मभो भवेत्‌--इति अत्र तात्पर्यम्‌ । यदुक्तम्‌-- 


“इत्थमेतदविज्ञाय  शक्तिशुलं वरानने । 
वद्धवापि खेचरीं मुद्रां नोत्पतत्यवनीतलात्‌ ॥ (मा०वि० ८।८१) 


इति ॥ ३६२ ॥ 


अत्रैव देवीत्रयप्राधान्येन अपि व्याप्तिं दर्शयति-- 


अमुष्माच्छाम्भवाच्छूलादध्रासयेच्चतुरंगुलम्‌ । 
शाक्ते ततोऽप्याणवे तत्त्िशुलत्रितयं स्थितम्‌ ॥ ३६३ ॥ 
अमुष्मादिति-- पराप्राधान्येन द्रादशान्तावस्थितात्‌, शाक्तं इति-- ब्रह्मरन्ध्रादष्टा- 
गुलान्तव्याप्तिके परापराप्रधाने, ततोऽपि आणवे तत्‌ चतुरंगुलं हासयदिति 
संबन्धः । तेन ब्रह्मरन््रोपरि चतुरंगुलान्तमपराप्रधानमाणवं शृलम्‌ । तदुक्तम्‌ 
~ ----~------ 
तक कि क ख तीनों (कमल) रहते है । 

““वहँ उसका शीघ्र ही निग्रह कर ख के त्रिकसे उसका पूरण करे । इस 
(खेचरी मुद्रा) का बन्धन कर महावीर (साधक) आकाश मेँ गति प्राप्त करता हे ।'' 
(मा.वि.तं. ७।१५-१६) 

इसलिये इस प्रकार की त्रिशूलव्याप्ति को न जानने वाठे को खेचरी मुद्रा का 
बन्ध लगाने पर भी परस्वरूप का लाभ नहीं होता--यह यँ तात्पर्य है । जंसा 
कि कहा गया-- 

“हे वरानने ! इस प्रकार इस शत्तित्रिशुल (की व्याप्ति) को न जानकर खेचरी 
मुद्रा का बन्ध करके भी (साधक) पृथ्वी तल से ऊपर नही उठता ॥ ३६२ ॥ 
(मा.वि.तं. ८।८९) 


यहीं पर तीन देविय की प्रधानता से भी व्याप्ति दिखलाते है-- 


इस शाम्भव शूल से चार अङ्कुल नीचे शाक्त (शूल) मे उससे भी 
(चार अङ्कल नीचे) *आणव (शुर) मेँ उतरना चाहिये । इस प्रकार यह 
तीन त्रिशूल स्थित होता है ॥ ३६३ ॥ 


इस = पराप्राधान्य की दृष्टि से द्रादशान्त मेँ स्थित । शाक्त मे = ब्रह्मरन्ध से 
आठ अद्भुल कम व्याप्ति वाले परापरा प्रधान मे । उससे भी आणव मे--उससे भी 
चार अङ्गुल कम कर देना याहिये-- यह सम्बन्ध है । इस प्रकार ब्रह्मरन्ध्र के चार 
अद्भूल ऊपर अपरप्रधान आणव शुल है । बही कहा गया-- 


& ४४३ 

“इत्येतच्छाम्भवं प्ोक्तमष्टान्तं शाक्तमिष्यते । 
तुर्यान्तमाणवं विद्यादिति शृलत्रयं मतम्‌ ॥ (मा०्वि० ८।८२) 
इति ॥ ३६३ ॥ 


एवमपि अस्य किं स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
तत्त्रिशूलत्रयोरध्वर्ध्वदेवीचक्रार्पितात्मकः । 
किंकिं न जायते किंवा न वेत्तिन करोति वा॥ ३६४ ॥ 
किं किं नजायते इति--विश्चात्मक एव संपद्यते-- इत्यर्थः ॥ ३६४ ॥ 


अत्रैव पृथग्यागे विशेषान्तरमाह-- 
एककामथवा देवीं मरं वा पदगं यजेत्‌ । 
॥ ३६५ ॥ 
मन्त्रमिति-- नवात्माद्यन्यतमम्‌ । तच्च अत्र पदां टलव्याप्तपारश्वाराद्रयमासन- 
त्वेन चिन्त्यम्‌ । यागश्च अत्र यामलक्रमेण, एकवीरतया वा, अङ्गवक्त्रादियोगेन, 
तदयोगेन वा,--इति विकल्पार्थः ॥ ३६५ ॥ 


एवं 


“इस प्रकार यह शाम्भव (शल) कहा गया । ्रह्मनश्र से) आठ अंगुलं ऊपर 
शाक्त ओर उससे चार अद्भत ऊपर आणव शूल को समञ्ञना याहिये । इस प्रकार 
तीन णु माना गया हं ॥ ३६२ ॥ (मा.वि.तं. ८।८२) 

इस प्रकार भी इस (साधक) का क्या होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 


उस तीन त्रिश के ऊपर-ऊपर देवीचक्र को अपना (अस्तित्व) अर्पण 
करनेवाला क्या-क्या नहीं होता अथवा क्या-क्या नहीं करता ॥ ३६४ ॥ 

क्या-क्या नहीं होतां = विश्वात्मक बन जाता है-यह अर्थ है ॥ ३६४ ॥ 

यहीं पृथक्‌ याग मे दुसरा विशेष कहते हे-- 

अथवा (इस याग में) एक-एक देवी अथवा पद्म मे स्थित मन्त्र का 
यामल (= दो-दो), एक-एक, अङ्ग ॒वक्त्र आदि की सत्ता अथवा असत्ता 
के विकल्प से पजन करना चाहिये ॥ ३६५ ॥ 

मन्र-नव मे से किसी एक की । दल में व्याप्त पार्श्वरत्ती अराद्रय बाला वह 
पद्म आसन के रूप मे समञ्ञना चाहिये । यँ याग यामल क्रम से अथवा एकवीर 
के रूप मे, अङ्गवक्त्र आदि के योग अथवा उसकं अयोग से (करणीय है)-- यह 
विकल्प का अर्थ है ॥ ३६५ ॥ 


ट्स प्रकार 
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ध शिवो भूत्वा शिवं यजेत्‌ ।' 
इत्यादिदृशा प्राणादावात्मनि शिवीभावं भावयित्वा बाह्ययागं कुर्यात्‌-- 
इत्याह-- 
इत्थं प्राणाद्‌ व्योमपदपर्यन्तं चेतनं निजम्‌ । 
शिवीभाव्यार्चनायोगात्ततो बाह्यं विधिं चरेत्‌ ॥ ३६६ ॥ 
इत्थमिति-अन्तर्यागक्रमेण । व्योमेति- शून्यम्‌ ॥ ३६६ ॥ 


ननु अन्तश्ेत्‌ यागः कृतः, तत्‌ किं बाह्येन ?- इत्याशङ्कय आह. 
बहि्यागस्य मुख्यत्वे सिन्छयादिपरिकल्पिते । 
अन्तयगिः संस्क्रियायै हान्यथार्चयिता पशुः ॥ ३६७ ॥ 
यस्तु सिद्यादिविमुखः स बहिर्यजति प्रभुम्‌ । 
अन्तर्महायागरूढ्यै तयैवासौ कृतार्थकः ॥ ३६८ ॥ 
मुख्यत्वे हेतुः सिद्धयादिपरिकल्पते इति- संस्क्रियायै इति- प्राणादेः । 
अन्यथेति- यदुक्तम्‌- 
अकृत्वा मानसं यागं योऽन्यं यागं समारभेत्‌ । 
4 
“शिव होकर शिव का पूजन करे ।'' 
इत्यादि दृष्टि से प्राण आदि युक्त आत्मा मे शिवभाव की भावना कर बाह्य 
याग करे--यह कहते है 
इस प्रकार प्राण से ठेकर शून्य पर्यन्त अपने चेतन की अर्चना के 
द्रारा शिवभावना कर तब बाह्य विधि करे ॥ ३६६ ॥ 
इस प्रकार = अन्तर्याग के क्रम से । व्योम = शून्य ॥ ३६६ ॥ 
परश्न--यदि याग अन्दर (= मन मेँ) कर दिया गया तो फिर बाह्य से क्या 
लाभ 2-यह शङ्का कर कहते है- 
बाह्य याग के मुख्य होने फलतः सिद्धि आदि की परिकल्पना होने पर 
अन्तर्याग (प्राण आदि के) संस्कार के लियि होता है अन्यथा पूजक 
(व्यक्ति) पशु हो जाता है । जो सिद्धि आदि से रहित है वह अन्तर्याग मे 
महारूढ्ि के लिये परमेश्वर की बाह्य पूजा करता है । उसी के द्वारा यह 
कृतकृत्य हो जाता है ॥ ३६७-३६८ ॥ 
मुख्यता मे कारण है- सिद्धि आदि के लिये परिकल्पित । संस्कार के लिये. 
(यह संस्कार) प्राण आदि का होता है । अन्यथा-जैसा कि कहा गया-- 
"मानस याग को न करके जो अन्य याग को करता है उसे अशिव समञ्ञना 


= ४४५ 
अशिवः सतु विज्ञेयो नमोक्षाय विधीयते ॥' (स्व ३।३२) 


इति । तयैवेति-- अन्तर्महायागरूढ्या । देहस्य हि न्यासादिना शिवी 
भावो वृत्तः, प्राणब॒द्धिशुन्यानां तु अन्तयगिनेति किमवशिष्यते यद्राहियगिन 
कार्यमिति ॥ ३६८ ॥ 


इह आरुरक्षुणां बाहक्रमेण आन्तरीयवृत्तिरूढिर्जायते इति क्त्रग्रहाद्युपक्रमं 
ब्ाह्ययागं वक्तुमाह-- 
कृत्वान्त्यागमादाय धान्याद्यस्त्रेण मन्त्रितम्‌ । 
दिक्षु क्षिपेद्‌ विघ्ननुदे संहत्यैशी दिशं नयेत्‌ ॥ ३६९ ॥ 
निरीक्षणं प्रोक्षणं च ताडनाप्यायने तथा । 
विगुण्ठनं च संस्काराः साधारास्तरशिरोमते ॥ ३७० ॥ 
गोमूत्रगोमयदधिक्षीराज्य मन््रयेन्मुखैः । 
ऊध्वन्तिरद्गषट्केन कुशाग्ब्वेतेन चोक्षयेत्‌ ॥ ३७९ ॥ 
भूमिं शोषं च शिष्यार्थं स्थापयेत्पञ्चगव्यकम्‌ । 
पञ्च॒ गव्यानि यत्रास्मिन्कुशाम्बुनि तदुच्यते ॥ ३७२ ॥ 
पञ्चगव्यं जलं शस्त्रे बाह्याशुद्धिविमर्दकम्‌ । 





चाहिये । (यह) मोक्ष के लिय (पात्र) नही होता ॥'' 

उसी के द्वारा = अन्तर्यागमहारूढि के द्रारा । देह का शिवौभाव न्यास आदि 
के द्वारा किया गया ओर प्राणबुद्धिशन्य का अन्तर्याग के द्वारा, फिर क्या बचता 
है जिसे ब्रहिर्याग के द्रारा किया जाय ॥ ३६८ ॥ 

आरोह के इच्छुक (साधको) की बाह्य क्रम के द्वारा आन्तरिक वृत्ति मे रूढ 
(= प्रोढता) उत्पन्न होती है इसलिये क्षत्र ग्रह आदि के उपक्रम (= भूमिका) स्वरूप 
बाह्म याग को बतलाने के लिये कहते है-- 

अन्तर्याग करने के बाद अस्त्र से मन्त्रित धान्य आदि को केकर 
विष्नोत्सारण के लिये दिशाओं मे फेकना चाहिये फिर (उस फेंके गये 
धान्य को) बटोर कर ईशान दिशा में ठे जाना चाहिये । त्रिशिरोभेरव के 
मत मे निरीक्षण प्रोक्षण ताडन आप्यायन ओर विगुण्ठन ये आधारयुक्त 
संस्कार है । गोमूत्र गोबर (ओर गो के) दधि दुध ओर घृत (= पञ्चगव्य) 
का ऊर्ध्वन्त मुखो (= उच्टे क्रम) से अभिमन्त्रण करे तथा षडङ्ग से 
कुशाम्बु का (अभिमन्त्रण करे) पुनः इस (अभिमन्त्रित कुशाम्बु) से भूमि 
का प्रोक्षण करे ओर शेष पञ्चगव्य शिष्य के लिये रख दे । जिस कुशाम्बु 
मे पञ्चगव्य (रहता है) वह शास्त्र मे पञ्चगव्य जल कहा जाता है (जो 
कि) बाह्य अशुद्धि का नाशक होता है । लौकिक अशुद्धि को नष्ट किये 
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लौकिक्यामविशुद्धा हि मृदितायामथान्तरीम्‌ ॥ ३७३ ॥ 
अशुद्धि दग्धुमास्थेयं मन्त्रादि यदलौकिकम्‌ । 

अत्र च 
(तिला लाजा यवाश्चैव दूर्वाः सिद्धार्थकाः शुभाः । 
कुसुमानि च॒ शुक्लानि ससुगन्धीनि भूरिशः ॥ 
ईषच्चन्दनपद्धेन मिश्रोऽयं विकिरः शुभः ॥' 

इति धान्यादि ज्ञेयम्‌ । मन्तितमिति-- सप्तधा । यदुक्तम्‌- 


'शिवाम्भसास्त्रयुक्तेन विकिराण्यभिमन्त्रयेत्‌ । 
सप्तकृत्वोऽस्त्रमनत्रेण स्थित्वा मध्ये तु प्राग्दिशः ॥ 
ऊर्ध्वाधो विकिरेद्धान्यान्यस्त्रभूतानि चिन्तयेत्‌ । 
चामरेण सुशुभ्रेण अस्त्रमन्त्रेण संहरेत्‌ ॥ 
एेशान्यभिमुखान्येव नैऋताद्यावदेश्वरम्‌ ।' इति । 


साधारा इति- सर्वकर्मसु । संवादितं च एतत्‌ स्नानप्रकरणे । मन््रयेदिति- 
अर्थात्‌ प्रथक्‌-पृथक्‌ पात्रस्थम्‌ । ऊर्ध्वान्तिरिति- तेन गोमूत्रं सद्योजातेन, 
यावदीशानेन आज्यम्‌--इति क्रमः । एतेनेति-गोमयादिसंयोजितेन । भूमि- 
मित्यनेन पञ्चगव्यानन्तरं भूगणेशास्त्राणां पूजनमुपक्रान्तम्‌ । पञ्चगव्यश्दं 








जाने पर आन्तरिक अशुद्धि को नष्ट करने के लिये जो अलौकि मन्त्र 
आदि है (उसे) अपनाना चाहिये ॥ ३६९-३७४- ॥ 

यहा 

"तिल, लावा,. यव, पीली सरसो, (अथवा सिद्धिप्रद सफेद) दूब, सुगन्धित 
धेत पुष्प बार-बार धोड़े गीठे चन्दन से मिश्रित किये जाने पर यह शुभ विकिर 


होता हे ।' उक्त श्लोक से धान्य आदि समञ्ञना चाहिये । मन्नित- सात बार । 
जसा कि कहा गया है- 


 `अस्त्रयक्त शिवजल (= कुशजल) से विकिरों का अस्त्रमन्त्र से सात बार 
अभिमन्त्रण करे । (यज्ञमण्डप के) मध्य मेँ खड़े होकर पूर्वं दिशा से ऊपर ओर 
नीचे धान्यो को विखेर दे (तथा उनका) अस्त्ररूप मेँ ध्यान करे । श्रेत चामर से 
अस्त्रमन्त्र के पाठ के द्वारा ईशान दिशा से लेकर नैऋत्य तक इकदा कर रेश्वर 
(= ईशान) दिशा मे उसे उपसंहत (= फक टे) करें ।'' 


साधार--सब कार्यो मे । इसे स्नानप्रकरण मे कहा गया है । अभिमन्त्रण 
करे--अर्थात्‌ अलग-अलग पात्र मेँ रखे गये का । ऊर्ध्वान्तः इससे सद्योजात के 
दवारा गोमूत्र, इसी प्रकार ईशान के द्वारा आज्य यह क्रम है ¦ इससे = गोमय आदि 
से संयोजित के द्वारा । भूमि को इसके द्वारा पञ्चगव्य के बाद पृथिवी गणेश 
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वयुत्पादयति-- पञ्चगव्यानीत्यादि । गोभ्यो हितानि गव्यानि पञ्चगव्यानि समाहतानि 
विद्यन्ते यस्मिन्‌ कुशाम्बुनि, तत्‌ तथेति । आस्थेयमिति--अनुसन्धातन्यम्‌-- 
इत्यर्थः ॥ 


अत एव आह-- 
फादिनान्तां स्मरेदेवीं प्रथिव्यादिशिवान्तगाम्‌ ॥ ३७४ ॥ 
संहारक्रमस्य हि आन्तरीमशुद्धिं दग्धुमौचित्यमिति एवमुक्तम्‌ ॥ ३७४ ॥ 


पुष्पाञ्जलिं क्षिपेन्मध्ये धूपगन्धासवादि च । 
तथैव दद्याद्यागौकोमध्ये तेनाशु विग्रहम्‌ ॥ ३७५ ॥ 
समस्तं देवताचक्रमधिष्ठातु प्रकल्प्यते । 
अनन्तनाके धर्मदिपत्रे सूद्रैद्यकण्कि ॥ २७६ ॥ 
षडुत्थे गन्धपुष्पाद्ैर्गणेशं हौशगं यजेत्‌ । 
उत्थितं विध्नसंश्यान्त्यै पूजयित्वा विसर्जयेत्‌ ॥ ३७७ ॥" 


न ------------- 
(ओर) अस्त्र का पूजन सङ्केतित है । "पञ्चगव्य" शब्द्‌ की व्युत्पत्ति बतलाते ह-- 
पञ्चगव्यानि इत्यादि । जो गायों के लिये हितकारी हो वह = गव्य । पाच गव्य 
एकत्रित किये गये है जिस कुशाम्बु मे वह, उस प्रकार । आस्थेय = अनुसन्धान 
करना चाहिये ॥ 

इसलिये कहते है-- 


फ से केकर न तक की पृथिवी से केकर शिव पर्यन्त वर्तमान (= 
मालिनी) देवी का स्मरण करना चाहिये ॥ -३७४ ॥ 

आन्तरिक अशुद्धि को जलाने के लिये संहारक्रम का ओचित्य है--इसलिये 
एेसा कहा गया ॥ ३७४ ॥ 

(यागस्थल के) मध्य में पुष्पाञ्जलि फकना चाहिये ओर उसी प्रकार 
याग स्थल के मध्य में धूप गन्ध आसव आदि देना चाहिये । इस (= 
क्षेप, दान) के कारण शीघ्र ही समस्त देवताचक्र सूक्ष्मशरीरधारी (होकर 
यज्ञमण्डप मे आ जाते है) । अनन्त नाल (= अनन्तेश्वर शिव से 
नालरूपी उन्मेषमयी सृष्टि) वाके (अहिंसा सत्य आदि दश) धर्म आदि पत्र 
वाके शुद्धविद्या रूपी कर्णिका वाले षडत्थ्‌ पदम मे गन्ध पुष्प आदि से 
ईशानदिशागामी गणेश (= ईशान दिशा में ठे जाकर) की पूजा करनी 


१. श्लोकं सं ३७७ के व्याख्याप्रकरण मे जयरथ ने तीन प्रतीको-- 
“सिद्धिकामस्येति', “आशेति' ओर "पश्चादिति का उल्लेख किया है । इसलिये 
लगता है कि कम से कम अनुष्टुप्‌ वाली २ पंक्ति या ३ पंक्ति रही होगी जो 
कश्मीर संस्करण मे अमुद्रित है । 
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न 1111111111111111111117511111111177775757517:; 


ततः कुम्भ परामोदिद्रवद्रव्यप्रपूरितम्‌ ॥ ३७८ ॥ 
पूजितं चर्चितं मूलमनुना मन्त्रयेच्छतम्‌ । 
असिना कर्करीं पूर्वमस्त्रयागो न चेत्कृतः ॥ ३७९ ॥ 
तमैशान्यां यजेत्कुम्भं वामस्थकलशान्वितम्‌ । 
ततः सौरदिगाश्चित्या सास्त्राल्लोकेश्चरान्यजेत्‌ ॥ ३८० ॥ 
गन्धपुष्पोपहारादयैर्विधिना मन्त्रपूर्वकम्‌ । 
ततः शिष्योऽसिकलशीहस्तो धारां प्रपातयन्‌ ॥ ३८ १९ ॥ 
गुरुणा कुम्भहस्तेनानुब्रज्यो वदता त्विदम्‌ । 
भो भोः शक्र त्वया स्वस्यां दिशि विघ्नप्रशान्तये ॥ ३८२ ॥ 
सावधानेन कर्मान्तिं भवितव्यं शिवाज्ञया । 
त्यक्षरे निकऋतिप्राये नाग्नि भोःशब्दमेककम्‌ ॥ ३८३ ॥ 
अपासयेद्यतो मन्रश्छन्दोबद्धोऽ यमीरितः । 
तत एेश्यां दिशि स्थाप्यः स कुभो विकिरोपरि ॥ ३८४ ॥ 
दक्षिणे चास्त्रवाधनिी स्थाप्या कुभस्य सांप्रतम्‌ । 


दद्यादित्यत्र च्छेदः । तेनेति-- पुष्पाज्जलिक्षेपादिना हेतुना । तदुक्तम्‌-- 





चाहिये । विघ्ननिवारणार्थ उठे हुये (उनकी) पूजा कर (उन्हे) विसर्जित 
करना चाहिये । इसके बाद पर (= उत्कृष्ट) आमोद वाले द्रव द्रव्य (= 
उत्कृष्ट सुरा आदि) से पूरित पूजित चर्चित कुम्भ को मृल मन्त्र से सौ बार 
अभिमन्त्रित करना चाहिए । यदि पहले अस्त्रभाग नही किया गया है तो 
कर्करी को असि मन्त्र के द्वारा (सौ बार अभिमन्त्रित करना चाहिए) । बाय 
स्थित कलश से युक्त उस कुम्भ की ईशान दिशा में पूजा करे । इसके 
बाद पूर्वदिशा से प्रारम्भ कर अस्त्रसहित लोकपालों की मन्त्रपूर्वकं गन्ध 
पुष्प उपहार आदि विधि से पूजन करे । तत्पश्चात्‌ असि एवं कलश हाथ 
मे लिये हये (जल )--धारा गिराता हआ तथा जिसके पीछ्छे-पीछे गुरु दाथ 
मे घड़ा ठेकर चले एेसा शिष्य यह कहे-- “हे हे इन्द्र॒ ! आप अपनी 
दिशा मे विध्न की शान्ति के लिये कर्मपर्यन्त शिव की आज्ञा से 
सावधान हो जाइये । यदि (देवता का) नाम निऋति की भांति तीन अक्षर 
वाला हो तो एक ही 'भोः' शब्द देना चाहिये क्योकि यह मन्त्र 
छन्दोबद्ध कहा गया हे । इसके बाद उस कुम्भ को ईशान दिशा में बिकिरा 
के ऊपर रखना चाहिये । उसी समय कुम्भ के दक्षिण मे अस्त्रवार्धानी 
स्थापित करनी चाहिये ॥ ३७५-३८५- ॥ 


द ४४९ 


"वास्तुयागं ततः कुर्यान्मालिन्युच्चारयोगतः । 
पुष्पैरज्जलिमापूर्य फकारादि समुच्चरन्‌ ॥ 
ध्यात्वा शक्तयन्तमध्वानं नकारान्ते विनिक्षिपेत्‌ ।' 
(माऽबि० ८।८९) इति । 
सद्रैद्यकर्कि इति- सती शुद्धविद्यैव वेद्यं कर्णिका यत्र तस्मिन्विद्यापदारूपे-- 
इत्यर्थः । षडुत्थे इति--यदुक्तम्‌- 
"द्वानन्तं तथा धर्मं ज्ञानं वैराग्यमेव च । 
एश्वर्य कर्णिकां चेति षडुत्थमिदमासनम्‌ ॥' (८।९३) इति । 
एेशगमिति-- 
न एेशीं दिशं नयेत्‌ ।' (३६९) 
इति तत्रैव कर्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ । उत्थितमिति-- विध्नौधनिवारणोदयुक्तत्वात्‌ । 
तदुक्तम्‌-- 
“गो( गाम्‌) इत्यनेन विघ्नेशं गन्धधुपादिभिर्यजेत्‌ । 
तस्याङ्गानि गकारेण षडदीर्घहस्वयोगतः ॥ 
्रिनत्रमुदितं ध्यात्वा गजास्यं वामनाकृतिम्‌ ।' (८।९२) इति । 


देना चाहिये- यहां विराम है । इस कारण--पुष्पाञ्जलिक्षेप आदि के कारण । 
वही कहा गया-- 


“इसके बाद मालिनी का उच्चार करते हुये वास्तु याग करना चाहिये (वह इस 
प्रकार--) फूलों से अज्जकि को पूरित कर फकार आदि का उच्चारण करते हये 
शक्ति पर्यन्त अध्वा का ध्यान कर अन्त मेँ नकार के उच्चारण के साथ फेक देना 
चाहिये ।'“ (मा.वि.तं. ८।८९) 

सद्वैद्यकर्णिकि = सती शुद्धविद्या ही वैद्य (ओर वही) कर्णिका है जिसमे वह 
अर्थात्‌ शुद्धविद्या रूपी कमल मे । षडुत्थ में । जैसा कि कहा गया-- 

“अनन्त, धर्म, ज्ञान, वैराग्य, एेशर्य ओर कर्णिका को देने के बाद यह षडुत्य 
आसन होता है ।'' (मा.वि.तं. ८।९२) 

एेशग- 

1 ईशान दिशा मे ठे जाना चाहिये ।'" 


क्योकि वही से कर्म का प्रारम्भ होता है । उठे हुये--विघ्नोत्सारण के लियि 
उद्यत होने से । वही कहा गया-- 


““गौ'' इस (मन्त्र) से विघ्नेश्वर की गन्ध धूप आदि के द्वारा पूजा करनी 
चाहिये । गकार के साथ छह दीर्घं हस्व जोड़कर उस (विघ्नेश्वर) के (छ) अङ्गं की 
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सिद्धिकामस्येति-- न मुमुक्षोः । यदुक्तम्‌- 
0 सिद्धिकामस्तु महास्त्रमनुपूजयेत्‌ ।' (८।९२) इति । 
आशेति- आशासु सस्तरेण मात्रष्टकेन आवृत्तं युक्तम्‌--इत्यर्थः । 
तदुक्तम्‌- 
अस्योपरि न्यसेद्धयात्वा खड्गखेटकधारिणम्‌ । 
विकरालं महादं महोग्रं॑भ्रुकुटीमुखम्‌ ॥ 
स्वार्णरिवाङ्गषटकसमोपेतं दिङ्मातृपरिवारितम्‌ । 
स्वाणैरिवाद्गषटकं तु फट्कारपरिदीपितम्‌ ॥ 
तदरूपमेव सञ्चिन्त्य ततो मात्रष्टकं न्यसेत्‌ । 
इन्द्राणीं पूर्वपत्रे तु सवन्रां युगपत्स्मरेत्‌ ॥ 
आग्नेयीं शक्तिहस्तं च याम्यां दण्डकरां ततः। 
नैऋतीं वारुणीं चैव॒ वायवीं च विचक्षणः ॥ 
खड्गपाशध्वजैर्यक्तां चिन्तयेद्युगपत्‌ प्रिये । 
कौबेरं मुद्गरकरामीशानीं शृलसंयुताम्‌ ॥' (८।९८) इति । 


पश्चादिति--अस्त्रयागस्य । होमोऽपि अत्र तत्संख्याक एव अ्थक्षिप्तः । 
यदुक्तम्‌-- 


(पूजा करनी चाहिये) । बन्द तीनों नेत्र वाले वामन आकृति के गजानन का ध्यान 
वर. 1'' (मा.वि.तं. ८।९१-९२) 


सिद्धि चाहने वाठे के-न कि मोक्षेच्छु के । जैसा कि कहा गया-- 

"'सिद्धि चाहने वाला महा अस्त्र की पश्चात्‌ पूजा करे ।'' (मा.वि.तं. ८।९२) 

आशा--दिशाओं मे अस्त्रयुक्त आठ (दिङ्‌ः)- माताओं से आवृत = युक्त । 
वही कहा गया-- 

इसके ऊपर खड्ग खेटक (= ढाल) धारी विकराल बडे दांत वाले महा 
भयानक, भ्रुकुटी पर्यन्त मुख वाले, अपने छह अद्गं से युक्त, दिङ्माताओं से 
परिवारित, अपने ही वर्णो से छह अङ्ग वाले फट्कार से परिदीपित का ध्यान कर 
न्यास करना चाहिये । उसके ही रूप का चिन्तन कर फिर आठ माताओं का न्यास 
करना. चाहिये । पूर्वत्र मेँ वञ्रयुक्त इन्द्राणी का एक साथ स्मरण करे । (इसी पकार 
अन्यान्य पत्रों पर) विद्वान्‌ साधक शक्तिहस्ता आग्नेयी, दण्डहस्ता याम्या, तथा 
क्रमशः खड्ग पाश ओर ध्वजा से युक्त नैऋती, वारुणी, वायवी का एक साथ 
चिन्तन करे। (उसी प्रकार) हे प्रिये ! मुद्गरहस्ता कौबेरी ओर शृलसंयुता ईशानी 
करा भी ध्यान करे ।'“ (मा.वि.तं. ९४-९८) 


व्राद म-अस््र याग के । यहाँ होम भी उतनी ही संख्या वाला (करना 
चाहिय-- यह) अर्थात्‌ आक्षिप्त है । जैसा कि कहा गया- 


& ४५१ 


आदौ च कलशं कुर्यात्सहस्रादिकमान्तितम्‌ । 
सहस्रं होमयेततत्र ततो जप्त्वा विसर्जयेत्‌ ॥ 
शत क > ।' (८।१००) इति । 


तत॒ इति--अस्त्रकलशपूजाद्यनन्तरम्‌ । परामोदीति-अनेन प्राधान्यात्‌ 

मताच्युक्तम्‌ । चर्चितमिति-- चूतपल्लवादिभिः । असिना कर्करीं शतं मन्त्रयेत्‌-- 
इति संबन्धः । तदुक्तम्‌-- 

"तत्रादौ कुम्भमादाय हेमादिमयमत्रणम्‌ । 

सर्वरत्नौषधीगभं गन्धाम्बुपरिपूरितम्‌ ॥ 

चूतपल्लवववक्त्रं च खक्सूत्रकृतकण्ठकम्‌ । 

रक्षोध्नतिलकाक्रान्तं सितवस्त्रयुगावृतम्‌ ॥ 

शताष्टोत्तरसञ्जप्तं मृलमन्त्रप्रपूजितम्‌ । 

वार्धान्यपि तथाभूता किन्तु सास्त्रेण पूजिता ॥' (८।१०३) 


इति । न प । तत्र हि तदेव कर्करीत्वेन प॒ज्यं 
भवेत्‌--इति भावः । यदुक्तम्‌-- 


"वामभागे तु कुम्भस्य... ।' (स्व० ३।७७) 
इत्यादि उपक्रम्य 


““पहठे एक हजार मन्त्र से मन्वित कलश की स्थापना तत्पश्चात्‌ एक हजार 
होम फिर १०८ बार जप कर विसर्जन करे ।'“ (मा.वि.तं. ८।९९-१००) 


ततः = अस्र तथा कलश की पूजा के बाद । परामोदि (=परमआनन्ददायक 
दरव द्रव्य)--इस (कथन) से प्रधान होने के कारण मत (= सुगन्धित द्रव द्रव्य 
विशेष) आदि कहा गया । चर्चित (= अलंकृत)-- आम के प्व आदि से । 
आरी के द्वारा कर्करी (= करवा) का सौ बार अभिमन्त्रण करना चाहिये--यह 
सम्बन्ध है । वही कहा गया- 

"ठस क्रम मे पहले स्वर्णं आदि से निर्मित समतल सबरत्न ओषधि से भरे 
फिर सुगन्ध वाले जल से पूरित घट के, मुख पर आम्‌ का पल्लव रखे । कण्ठ 
मे माला ओर सूत्र लगाये । राक्षसों के नाशक तिलक से युक्त कर (उस घट को) 
दो श्रेतवस््ों से ठंके । तत्पश्चात्‌ मूल मन्त्र से घट को पूजित करना चाहिये । 
वार्धानी की पूजा उसी प्रकार करनी चाहिये किन्तु अस्त्र मन्त्र से न कि मूल मन्त्र 
से ।'' (मा.वि.तं. ८।१०१-१०३) 

यदि नहीं किया गया--यह (कथन) मुमुक्षु के विषय में है । वहां वही (= 
कुम्भ ही) कर्करी के रूप म पूज्य होता है--यह भाव हे । वामस्थकलश जैसा कि 
कहा गया-- 


“कुम्भ के वाम भाग मे... ।'” (स्व.तं. ३।७७) 
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“संप्रोध्य च शिवाम्भोभिर्वर्धानीं मङ्गलान्विताम्‌ । 
कुम्भवच्चर्चयित्वा तमासनस्योपरि न्यसेत्‌ ॥ (स्व ० ३।७८) 
इत्यन्तम्‌ । धारां प्रपातयन्निति--सौरदिगाश्रित्या पूर्वादिक्रमेण । इदमिति-- 
वक्ष्यमाणम्‌ । नितऋतिप्राये इति-- तेन नैऋते भोरित्यादि पठनीयम्‌ । छन्दोबद्ध 
इति- छन्दोभङ्गे हि मन्त्र एव अयं न भवेदिति भावः । दक्षिणे इति-- कुम्भस्य । 
तदुक्तम्‌-- 
“नीत्वा तत्रासने पूर्व मूर्तिभृतं घटं न्यसेत्‌ । 
तस्य दक्षिणदिग्भागे वार्धानीं विनिवेशयेत्‌ ॥' (८।१०४७) इति ॥ 
ननु एवं कुम्भपूजनेन किं स्यात्‌?--इत्याशङ्कय आह ` 
कुम्भस्थाम्बुसमापत्तिवृहितं मन््रवृन्दकम्‌ ॥ ३८५ ॥ 
तेजोमात्रात्मना ध्यातं सर्वमाप्याययेद्धिधिम्‌ । 
अतः कुम्भे मन््रगणं सर्व संपूजयेद्‌ गुरुः ॥ ३८६ ॥ 
पूर्वेण विधिनास्त्रं च कर्वक्यां विध्ननुद्यजेत्‌। 
मध्येगृहं ततो गन्धमण्डले पूजयेद्‌ गुरुः ॥ ३८७ ॥ 
त्रिकं यामलतैक्याभ्यामेकं वा मन्त्रदैवतम्‌ । 
जनक 
एेसा प्रारम्भ कर 
“मङ्गलयुक्त वार्धानी को कुशाम्ब से प्रोक्षित कर घट के समान अलंकृत कर 
उमे आसन के ऊपर रखे ।'' (स्व.तं. ३।७८) 
यहां तक कलश रखने की चर्चा की गयी है । धारा को गिराते हये- सौर 
दिशा के आश्रयण से = पूर्वं दिशा के क्रम से । यह = वक्ष्यमाण । 
नि्ऋतिपराय- इससे नैऋत के विषय मे भोः नैऋते इत्यादि पढना चाहिये । 
छन्दोबद्ध- छन्दोभङ्ग होने पर यह मन्त्र ही नहीं रह जायेगा-- यह भाव हे । दक्षिण 
मे-कुम्भ के । वही कहा गया-- 
“उस आसन पर के जाकर मूर्तिभूत घट को रखे ओर उसके दक्षिण दिगुभाग 
म वार्धानी (= कर्करी) को रखे'' ॥ 
परशन--इस प्रकार के कुम्भपूजन से क्या होगा ?--यह शङ्का कर कहते है- 
कुम्भ मे स्थित जल की समापत्ति से वर्धित मन्त्रसमृह का तेजोरूप से 
ध्यान किये जाने पर (वह मन्त्र समूह) समस्त विधि को पूरित करता हं । 
इसलिये गुरु कुम्भ मे समस्त मन्त्रसमूह का सम्यक्‌ पुजन करे ओर कर्मरी 
मे पूर्वविधि के अनुसार विघ्ननाशक अस्त्र की पूजा करे । इसके बाद गुरु 
गन्धमण्डल वाले गृह के मध्य में तीन, यामलता के एेक्य (= ३८२ = 
६) की अथवा एक मन््रदेवता की पूजा करे ॥ -३८५-३८८- ॥ 


् ४५३ 


सर्वं विधिमिति-- वक्ष्यमाणम्‌ । अत इति-- सर्वविध्याप्यायकारित्वात्‌ । पूर्वेण 
विधिनेति--षोढान्यासादिना । मध्येगृहमिति-- गृहमध्ये ब्रह्मस्थाने--इत्यर्थः । 
तदुक्तम्‌-- 


"गन्धमण्डलकं कृत्वा ब्रह्मस्थाने विचक्षणः । 
तत्र संपूजयेत्षट्कं त्रिकं वाप्येकमेव वा ॥ (८।१०९) इति ॥ 


इदानीं वहविकार्यमभिधातुमुपक्रमते-- 


अग्निकार्यविध। गय ततः कुण्डं प्रकल्पयेत्‌ ॥ ३८८ ॥ 
शुद्धमन्त्रादिसङ्जल्पसङ्कल्पोत्यमपूर्वकम्‌ । 


एवं मण्डलपूजानन्तरमग्निकर्मविधातुमद्रयमयतया शुद्धस्य अत एव 
मन्त्रादिरूपस्य 


क्रिया कुण्डलिनी कुण्डं... । 
इत्याद्यनुसंध्यात्मनः सञ्जल्पस्य प्ररोहात्मकात्‌ सङ्कल्पादुत्थितम्‌ । अत एव 
अलोकिकत्वादपूर्वं कुण्डं प्रकल्पयेत्‌ = बहिरेवमनुसन्दध्यात्‌--इत्यर्थः ॥ 


ननु सर्त्रव कुण्डस्य उल्छेखसेककु्नाद्यात्मना संस्कारजातेन बहिः 
प्रकल्पनमुक्तम्‌, इह पुनरेवं कस्मादभिधीयते ?--इत्याशङ्कय आह-- 





सब विधि = वक्ष्यमाण । इसलिये = सब विधि के पूरक होने के कारण । 
ूर्वविधि से = छह प्रकार के न्यास आदि के द्वारा । मध्ये गृह = धर के मध्य = 
ब्रह्म स्थान में । वही कहा गया-- 

““विद्रान्‌ ब्रह्मस्थान मे गन्ध का मण्डल बनाकर उसमे छह तीन अथवा एक 
(मन्त्रदेवता) का पूजन करे'" ॥ 


अत्र अग्निकार्य का कथन करने के लिये उपक्रम करते है- 


इसके बाद अग्निकार्य के विधान के लिये शुद्ध (इसलिये) मन्त्र 
आदि के उच्चारण के उठे हये (= ज्ञात हुए) अपूर्व कुण्ड की रचना 
करे ॥ -३८८-३८९- ॥ 


इस प्रकार मण्डलपूजन के बाद अग्निकर्म करने के लिये अद्रयमय होने के 
कारण शुद्ध इसलिये मन्त्र आदिरूप 


“क्रिया कुण्डलिनी कुण्ड... । 


इत्यादि अनुसन्धानात्मकं सञ्जल्प॒के प्ररोहात्मक सङ्कल्प से उत्पन्न इसीलये 
अलौकिक होने से अपूर्वं कुण्ड की कल्पना करनी चाहिये = बाहर एेसा 
अनुसन्धान करना चाहिये ॥ 

प्रश्न- सर्वत्र उत्खनन सिञ्चन कुन आदि संस्कारसमूह के द्वारा कुण्ड को 
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शिवस्य या क्रियाशक्तिस्तत्कुण्डमिति भावनात्‌॥ ३८९ ॥ 
परमः खलु संस्कारो विनाप्यन्यैः क्रियाक्रमैः। 
एतदेव अन्यत्र अपि अतिदिशति- 


एवं देहे स्थण्डिले वा लिङ्खे पात्रे जलेऽनले ॥ ३९० ॥ 
पुष्पादिषु शिशौ मुख्यः संस्कारः शिवतादृटो । 
किमत्र प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्खय आह- 
उक्तं ॒श्रीयोगसञ्चारे तथाहि परमेशिना ॥ ३९९ ॥ 
तदेव पठति- 
चतुर्दशविधे भूते पुष्ये धूपे निवेदने । 
दीपे जपे तथा होमे सर्व्तरैवात्र चण्डिका ॥ ३९२ ॥ 
जुहोति जपति प्रद्धे पूजयेद्विहसेद्‌ व्रजेत्‌ । 
आहारे मैथुने सैव देहस्था कर्मकारिणी ॥ ३९३ ॥ 


द्धे इति- दीप्यते-इत्यर्थः । एवं परैव संवित्‌ तेन तेन रूपेण 





बाह्य रचना कही गयी है फिर यहाँ इस प्रकार क्यों कह रहे है?- यह शङ्का कर 
कहते है 

शिव की जो क्रिया शक्ति है वह कुण्ड है--इस प्रकार एेसी 
भावना करने से बिना अन्य क्रियाक्रमों के (यह) परम संस्कार सम्पन्न हो 
जाता हं ॥ -३८९-३९०- ॥ 

इसी का अन्यत्र भी अतिदेश करते है- 


इसी प्रकार शरीर स्थण्डिल लिङ्ग पात्र जल अग्नि शिशु पुष्प आदि में 
शिवत्वदृष्टि के लिये संस्कार सम्पन्न होता है ॥ -३९०-३९१- ॥ 

इसमें क्या प्रमाण है 2-- यह शङ्का कर कहते है-- 

परमेश्वर ने श्रीयोगसञ्चार मे कहा है ॥ -३९१ ॥ 

उसी को पढ़ते है-- 

चौदह प्रकार की भूतसृष्टि मे पुष्प धूप नैवेद्य दीप जप तथा होम में 
सभी जगह चण्डिका (विराजमान है यह समञ्जकर) साधक हवन जप 
करता है, चमकता है, पूजन हसन ओर गमन करता है, इन सब कार्यो 
तथा आहार ओर मैथुन में वही (= चण्डिका) शरीरस्थ होकर कर्म करती 
हे (सर्वत्र एेसी भावना करनी चाहिये) ॥ ३९२-३९३ ॥ 


द्धे = चपकता है । इस प्रकार परा ही संवित्‌ उस-उस रूप से परिस्पुरण 


ड ४५५ 
परिस्पुरतीति सर्वत्र अनुसन्धातव्यम्‌--इति अत्र तात्पर्यम्‌ ॥ ३९३ ॥ 


येषां पुनरेवं संवित््ररोहो नास्ति, तान््रति अयं बाह्यः क्रियाक्रमः-- इत्याह 


तादृशीं ये तु नो रूढां संवित्तिमधिशेोरते । 
अक्रमात्तत्प्रसि्छयर्थं क्रमिको विधिरुच्यते ॥ ३९४ ॥ 

एवं चेषां सिद्धिः स्यात्‌-इत्याह-- 
अहं शिवो मन्रमयः सङ्कल्पा मे तदात्मकाः । 
तज्जं च कुण्डवह्गयादि शिवात्मेति स्फुटं स्मरेत्‌ ॥ ३९५ ॥ 
अत एव हि तत्रापि दाढर्यादाढर्यावलोकनात्‌ । 
क्रियमाणे कृते वापि संस्क्रियाल्पेतरापि वा ॥ ३९६ ॥ 


तत्रापीति क्रमिके विधौ । अलत्पतरेति--उक्तं च एतत्‌ प्राक्‌-- 
"क्रियया सिद्धिकामो यः स क्रियां भूयसीं चरेत्‌ ।' (१४३) 
इत्यादि बहुप्रकारम्‌ ॥ ३९६ ॥ 


एतदेव दृष्टान्तमुखेन हदयङ्गमयति-- 





करती है-एेसा सर्वत्र अनुसन्धान करना चाहिये-एेसा यहाँ तात्पर्य है ॥ ३९२ ॥ 
जिनके अन्दर एेसा संवित्‌ का प्ररोह नहीं है उनके लिये वह बाहरी क्रियाक्रम 
है-- यह कहते है-- 

जो लोग उस प्रकार की प्ररूढ संवित्ति के भागी नहीं है बिना क्रम के 
उसी सिद्धि के लिये क्रमिक विधि कही जाती है ॥ ३९४ ॥ 

इनको इस प्रकार सिद्धि प्राप्त होती है- 

(साधक) “मै मन्त्रमय शिव हूं ।' मेरे सङ्कल्प तदात्मक (= शिवमय) 
है । कुण्ड वह्नि आदि उस (= शिव) से उत्पन्न है (इसलिये वे सब) 
शिवमय है-एेसा स्फुट स्मरण करे । इसीलिये वरहा भी दृढ़ता अथवा 
अदृढृता पूर्वक अवलोकन से किये जा रहे अथवा किये गये (अनुष्ठान) मे 
बहुत अधिक अथवा (कम) संस्कार (को आवश्यकता होती है) (=` दृढता 
होने पर कम ओर दृढता न होने पर अधिक क्रिया-संस्कार को 
आवश्यकता होती है) ॥ ३९५-३९६ ॥ 

वहाँ भी = क्रमिक विधि पे । अल्पतरा--पहठे ही यह- 


"जो क्रिया के द्रारा सिद्धि चाहने वाला है वह अधिक क्रिया कर ।' 
इत्यादि अनेक प्रकार से कहा गया है ॥ ३९६ ॥ 
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यथा हि कश्चित्प्रतिभादरिद्रोऽभ्यासपाटवात्‌ । 
वाक्यं गृह्णाति कोऽप्यादौ तथात्राप्यवबुध्यताम्‌ ॥ ३९७ ॥ 
तत्र कुण्डस्य तावत्संस्कारानाह-- 
उल्लेखसेककुडनलेपचतुमर्गिमक्षवृतिपरिकलनम्‌ । 
स्तरपरिधिविष्टरस्थितिसंस्कारा दशास्त्रतः कुण्डगताः ॥३९८॥ 
उल्लेखः = खननम्‌ । सेकः = आप्यायनम्‌ । कुडनं = निविडतापादनप्‌ । 
लेपः = समीकरणम्‌ । समध्यग्रन्थि दार्भमासनं विष्टरः ॥ ३९८ ॥ 
अन्यत्‌ स्वयमेव विषमत्वात्‌ व्याचष्टे-- 


मध्यग्रहणं दर्भद्रयेन कुशसंवृतिश्च भित्तीनाम्‌ । 
प्राङ्मुखरेखात्रितयोर्वरिखिकाः कुशसमावृतिश्च बहिः ॥ ३९९ ॥ 
शस्तलताश्चतुरश्र दशलोकेशार्चनासनविधिश्च । 
सद्यासादनमस्त्राग्नितेजसा रक्षणं च कुण्डस्य ॥ ४०० ॥ 





इसी को दृष्टान्त के द्रारा सम्याते है 


जंसे कोड प्रतिभाहीन (व्यक्ति) अभ्यास की कुशलता से वाक्यार्थ 
समञ्ज जाता हं ओर कोई (= प्रतिभाशाली) पहली बार में ही । उसी 
प्रकार यहां भी समञ्जना चाहिये ॥ ३९७ ॥ 

अव कुण्ड के संस्कारों को कहते है 

खोदना, सीचना, कूटना, केप करना, चौकोर करना, 
अक्षवृतिपरिकलन (= चारो ओर तीन रेखाओं द्वारा वृत्त बनाना) स्तर 
समतल बनाना, परिधि (= लकड़ी आदि रखने के लिये घेरा), विष्टर ओर 
स्थिति (= पूर्णता) अस्त्र यन्त्र के द्वारा ये दश कुण्डगत संस्कार करने 
चाहिये ॥ ३९८ ॥ 

उल्लेख = खोदना । सेक = सीचना । कुडन = ठोस बनाना । छेष 
= समतल करना । विष्टर = कुशाओं का वह आसन जिसके बीच मे गाँठ 
हो ॥ ३९८ ॥ 

कठिन होने के कारण अन्य की स्वयं व्याख्या करते है- 

दो कुशो के द्वारा पूर्वं ओर उत्तराभिमुख चौराहा का आकार बनाना 
मध्य ग्रहण (= चतुर्मार्ग) है । (कुण्ड की) दीवालं को (भीतर की ओर 
ऊर्ध्वं मुख) कुशो से ढंकना (अक्षवाट है) । पूर्वं की ओर मुख वाले 
(कुश) के द्वारा तीन रेखाओं के (मध्य मे) ऊर्ध्वं रेखा खीचना (वच्रकरण 
हं) । (कुण्ड के) बाहर कुश का फटलाना (स्तर है) । शस्त की शाखायें 
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भूमेः शिवाग्निधृत्यै शक्तिर्विघ्नापसारणं चार्थाः । 

ततस्तु पूजिते कुण्डे क्रियाशक्तितया स्फुटम्‌ ॥ ४०९ ॥ 

मातृकां मालिनीं वापि न्यस्येत्सङ्कल्परूपिणीम्‌ । 

दर्भद्रयेन प्रागुदडमुखेन चतुष्पथाकारेण चतुर्मार्गम्‌ । कुण्डभिततीनामन्त- 

ररध्वमुखैः कुशैः परितः संवरणमक्षवाटः ।. कुशग्रेण पूर्वापरायतरेखात्रयमध्ये 
दक्षिणोत्तरायता रेखा वत्रीकरणम्‌ । कुण्डबहिस्तेजःपुज्जमयैः कुशैरास्तरणं स्तरः । 
पूर्वादिदिक्पूज्यानां ब्रह्मविष्णुसदाशिवशिवानामाधारशक्तिरूपाः शस्ता यज्ञकर्मवृक्षोत्था 
हस्तमात्रा: सत्वचश्चतखः शाखाः परिधयः । तत्र द्वे पूर्वानने, द्वे सौम्यानने 
याभिः कुण्डबहिशचतुरश्रसंनिवेशो जायते । एषां यथायोगं प्रयोजनमाह-- दशे- 
त्यादि । छोकेशेति उपलक्षणं, तेन ब्रह्मादीनामपि । तदुक्तम्‌-- 

का ब्रह्माणं पूर्वविष्टरे ।' (स्व० २।२२०) 


इति । सद्मासादनमिति--वामीश्या हि गुप्त्यर्थमावरकप्रायमक्षवाटेन गृहं 
परिकल्प्यते इत्येतदस्य प्रयोजनम्‌ । रक्षणमिति--अस्त्रमन्तरस्य । शिवाग्निधृत्य 





चतुरस्त (परिधिं होनी चाहिये) । दश लोक पालो का पूजन, 
आसनविधि, गृह की रचना, अस्त्र अग्नि के तेज से कुण्ड ओर्‌ भूमि कौ 
रक्षा शिवाग्निधारण के लिये शक्ति ओर विध्न का अपसारण (ये क्रमशः 
उपर्युक्त अनुष्ठानं के) प्रयोजन है । इसके बाद क्रियाशक्ति के रूप मे 
स्फुट रूप से कुण्ड का पूजन होने पर सङ्कल्परूपा मातृका अथवा मालिनी 
का न्यास करना चाहिये ॥ ३९९-४०१- ॥ 


दो कुशाओं के द्वारा पूर्व ओर उत्तर की दिशा में चौराहा का आकार बनाना 
चतुर्मागं हँ । कुण्ड की दीवालो को अन्द्र-अन्द्र ऊर्ध्वमुख कुशाओं के द्वारा सब 
ओर ठंकना अक्षवाट है । कुश के अग्रभाग के द्रा पूर्वं से पश्चिम की ओर फली 
तीन रेखाओं के मध्य में दक्षिण से उत्तर की ओर रेखा खीचना वन्रीकरण है । 
कुण्ड के बाहर तेजःपुञ्जमय कुशो को विचछठाना स्तर है । पूर्वं आदि दिशाओं में 
पूज्य ब्रह्मा विष्णु सदाशिव ओर शिव की आधारशक्ति रूप, शस्त = यज्ञकर्मवृक्ष से 
उत्पन्न एक-एक हाथ की त्वचायुक्त चार शाखाये, परिधियां है । उनम से दो 
र्वमुख ओर दो सौम्य (= उत्तर) मुख वाली होती है जिनके द्वारा कुण्ड के बाहर 
चारो ओर चौकोर सन्निवेश होता है । इन (अनुष्ठानं) का यथायोग प्रयोजन कहते 


दश । लोकेश-- यह (पद) उपलक्षण है । इससे ब्रह्मा आदि का भी 
(ग्रहण होता) है । वही कहा गया- 
“ब्रह्मा को पूर्वं कुशा पर... ।'" (स्व.तं. २।२२०) 


सद्मासादन-वागीश्वरी की रक्षा के लिये अक्षवाट के द्वारा आवरकप्राय गृह 
बनाया जाता है-- यह सका प्रयोजन है । रक्षण- अस्त्रमन्त्र करा । शिवाग्नि को 
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शक्तिरिति--उल्रेखादीनां चतुर्णा वज्रीकरणस्य च । विध्नापसारणं - स्तराणाम्‌ । 
दशेत्यनेन निरीक्षणादीनां पञ्चानां संस्काराणां नेह परिगणनम्‌--इति कटाक्षितम्‌ । 
ते हि सर्वकर्मसु साधारणा इति उक्तम्‌ । पूजिते इति--"ओं क्रियाशक्तयात्मने 
कुण्डाय नमः" इति प्रयोगेण । सङ्कल्परूपिणीमिति- वागीश्वरीरूपाम्‌ ॥ 


अत एव आह-- 
सङ्कल्पदेव्या चत्सुष्टिधाम त्रयश्रं क्रियात्मकम्‌ ॥ ४०२ ॥ 
ज्ञानशुक्रकणं तत्र त्रिः प्रक्षोभ्य विनिक्षिपेत्‌ । 
सा चः अर्थादृतुमती । तदुक्तम्‌- 
“नीलोत्पलदलाभासामृतुमच्चारुलोचनाम्‌ । 
ध्यात्वा चैवंविधा देवीं स्थापयेत्कुण्डमध्यतः ॥ 
इति । तन््यासे च “ओ हीं भगवति मालिनि इदं स्थानमधितिष्ठ नमः' 
इति, "ओं भगवन्‌ शब्दराशे इदं स्थानमधितिष्ठ नमः' इति च प्रयोगः । व्यश्रं 
सृष्टिधामेति वहविजननानुगुण्यादुक्तम्‌ । त्रिः प्रकषोभ्येति--कुण्डबाह्ये योनिक्षोभार्थम्‌ । 





धारण करने के लिये शक्ति उल्केख आदि चार वञ्ीकरण का प्रयोजन है । 
विघ्नापसारण-- स्तरों का प्रयोजन है । "दश' इस (कथन) से निरीक्षण आदि (शेष) 
पाच संस्कारो की गणना यहां नहीं है--यह सङ्धेतित किया गया । क्योकि वे 
(संस्कार) सब कर्मो मे सामान्य है । पूजित होने पर “ॐ क्रियाशक्त्यात्मने कुण्डाय 
नमः' इस प्रयोग से । सङ्कल्परूपिणी = वागीश्वरीरूपा ॥ 

इसीलिये कहते है-- 

सङ्कल्पदेवी (= वागीश्वरी) का जो क्रियात्मक त्रिकोण सृष्टिस्थान है 
उसमे, ज्ञान शुक्र के कण को तीनं बार म्रकषुब्ध कर, फेकना 
चाहिये ॥ -४०२-४०३- ॥ 

ओर वह अर्थात्‌ ऋतुमती । वही कहा गया- 

“नील कमलदल की भति कान्तिवाली, ऋतुमती, सुन्दर लोचनं वाली इस 
प्रकार की देवी का ध्यान कर (उसे) कुण्ड के मध्य स्थापित करना चाहिये ।'' 

ओर उसके न्यास में “ओं हीं... नमः'" ओर “ॐ भगवन्‌... नमः'' 
यह शब्द प्रयोग है । त्रिकोण सृष्टिधाम--यह अग्नि की उत्पत्ति की अनुकूलता के 


१. रिप्पणी-"सा च अर्थात्‌............ इति च प्रयोगः इतना अंश पिछली 
कारिका-मातुकां............ रूपिणी-की व्याख्या है? 
साच-इस अंशसेया तो पाठान्तर प्रतीत होता हैया दो प॑क्तियां ओर थी 
जो अनुपलब्ध है ओर उसी का प्रतीक साच है । 
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यदुक्तम्‌-- 
(2 विद्यामों हीमिति न्यसेत्‌ । 
शिवमोमिति विन्यस्य संपूज्य द्वितयं पुनः ॥ 
ताम्रपात्रे शरावे वा आनयेज्जातवेदसम्‌। 
शिवशुक्रमिति ध्यात्वा विद्यायोनौ विनिक्षिपेत्‌ ॥ (८।११३) इति। 
तथा 


श्रुवेण कुण्डबाह्ये तु त्रिधा ्राम्यावतारयेत्‌ ।॥ इति ॥ 
एतदेव व्याप्तिगर्भीकारेण प्रपञ्चयति-- 


इच्छातः क्षुभितं ज्ञानं विमशत्सक्रियापदे ॥ ४०२३ ॥ 
रूढं ज्ञत्वादिपञ्चाद्गविस्पष्ठं जाज्वलीत्यलम्‌ । 
इह परानन्दोल्लसचमत्कारमयादौत्सुक्यात्‌ जातक्षोभं सत्‌ ज्ञानं स्वविमर्शन- 
मात्रसारायां स्वातन््यलक्षणायां क्रियायां विश्रान्तं 
"सर्वज्ञः सर्वकर्ता च व्यापकः परमेश्वरः । 
स एवाहं शैवधर्मा इति दाढर्याच्छिवो भवेत्‌ ॥ 
इति भङ्गया सर्व्ञत्वादिभिरनन्तशक्तित्वस्य स्वतन्त्रतयैव स्वीकारात्‌ पञ्चभिरगुणै- 
॥ व 
कारण कहा गया । तीन बार शुन्ध कर--यह कुण्ड के बाहर योनि के क्षोभ के 
लिये कहा गया । जैसा कि कहा गया-- 
^ ओंहींसे विद्रा को ओं से शिव का न्यास कर फिर दोनों की 
पूजा कर ताम्रपात्र या मिह के कसोरे मेँ अग्नि को लाये ओर शिव शुक्र के रूप 
मे ध्यान कर विद्यायोनि में (उसे) छोड दे ।' (मा.वि.तं. ८।१११-११२) 
तथा-- 
“रुव मन्त्र के द्वारा कुण्ड के बाहर तीन बार घुमा कर गिरा दे'" ॥ ४०२-॥ 
इसी की व्याप्ति की दृष्टि से विस्तृत व्याख्या करते है-- 
इच्छा के कारण श्षुब्ध किया गया ज्ञान विमर्शात्मक क्रियापद में स्थिर 
होकर प्ररूढ होता हआ सर्वज्ञत्व आदि पोच अङ्गीं से विस्पष्ट होकर 
प्रस्फुरित होता है ॥ -४०३-४०४- ॥ 
परानन्द उल्लस के चमत्कार से पूर्णं ओत्सुक्य के कारण क्षुब्ध हआ ज्ञान 
स्वविमर्शनमात्र तत्तवाली स्वात्यलक्षण क्रिया मे विश्रान्त हुजआ-- 


“"परमेश्वर सर्वज्ञ सर्वकर्ता ओर व्यापक है । मै भी वही शैवधर्म वाला हृ--इस 
प्रकार की दृढ (भावना) के कारण (साधक) शिव हो जाता है ।'' 
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विस्पष्टं जाज्वलीति सर्वपरप्रमातृतयेव प्रस्पुरति--इत्यर्थः । अथ च परस्परा- 
भिषद्गानुबन्धिनोऽभिलाषादुल्टसितं वीर्यरूपं सङ्कल्परूपिण्या वागीश्र्याः क्रियात्मके 
सृष्टिधामनि अलं प्राप्तप्ररोहं सत्‌ सर्वज्ञत्वादिरूपैः पञ्चभिर्विद्याङ्गैः संस्कार्यतया 
परामृष्टं जाज्वलीति गर्भाधानक्रमेण नामकरणपर्यन्तं बहिः सिद्धिमियात्‌- 
इत्यर्थः ॥ 


अत एव आह- 


तेनाङ्गपञ्चकेरेव हति दद्यात्सकृत्सकृत्‌ ॥ ४०४ ॥ 
जन्माद्यखिलसंस्कारणशुद्धोऽग्निस्तावता भवेत्‌ । 


जन्मादीति जन्मन आदिर्गर्भाधानादिरखिटसंस्कारस्तच्च आदिर्यस्य नामकरणा- 
देरिति एकशेषः, तेन॒ गर्भाधानपुंसवनसीमन्तोतन्नरयन जातकर्मनामकरणाख्यस्य- 
संस्कारपञ्चकस्य च अनेन सिद्धिरिति । तदुक्तम्‌-- 


'ततस्त्वाहुतयः पञ्चविद्याद्गैरेव होमयेत्‌ । 
जननादि ततः कर्म सर्वमेवं कृते कृतम्‌ ॥' (८।११४) इति ॥ 
ननु एतावतैव कथमेवं स्यात्‌ ?- इत्याशङ्य आह-- 


इस सिद्धान्त के अनुसार सर्वज्ञत्व आदि के द्रारा अनन्तशक्तिता का स्वतन्त्र 
रूप से स्वीकार करने के कारण (वह ज्ञान) पाच गुणों से स्पष्ट, जलता है = 
समस्त परप्रमाता के रूप में प्रस्फुरित होता है । साथ ही साथ परस्पर सम्बन्ध के 
अनुबन्धी की इच्छा से उल्लसित वीर्यरूप (वह ज्ञान) सङ्कल्परूपा वागीश्वरी के 
क्रियात्मक सृष्टिधाम मे, अलम्‌ = प्ररोह को प्राप्त होता हआ, सर्वज्ञत्व आदि पांच 
विद्याङ्गं के द्रारा संस्कार्यं के रूप में परामृष्ट होता हुआ, प्रज्वलित होता है = 
गर्भाधान क्रम से नामकरण पर्यन्त (= गर्भाधान पुंसवन सीमन्तोन्नयन जातकर्म 
नामकरण तक) बाह्य सिद्धि को प्राप्त होता है ॥ 

इस कारण रपोच विद्याङ्गं से एक-एक बार आहति देनी 
चाहिये । इससे अग्नि जन्म आदि सब संस्कारों से शुद्ध हो जाता 
हे ॥ -४०४-४०५- ॥ 

जन्म॒ आदि-- जन्म के पहले गर्भाधान आदि समस्त संस्कार, वह आदि है 
जिसका = नामकरण आदि का-इस प्रकार यहां एकशेष (समास) है । इससे 
गर्भाधान पुंसवन सीमन्तोन्नयन जातकर्म नामकरण नामक पांच संस्कारों कौ इस 
(होम) से सिद्धि होती है । वही कहा गया-- 

“इसके बाद विद्याद्गों (मन्त्रो) से पोच आहतियों का होम करना चाहिये । 
उसके किये जाने पर समस्त जनन आदि कर्म किया गया हो जाता हे'" ॥ (मा.वि, 
त. 1९.१४) 





& ४६१ 
पञ्चाङ्गमेव पृश्व्यादिरूपं कठिनतादिकाः ॥ ४०५ ॥ 
शक्तीर्दधद्रह्विगताः कुयदि .गभदिकाः क्रियाः । 
ननु अन्येऽपि वव्त्राभिधारादयः संस्कारविशेषा अवशिष्यन्ते इति किमिह ते 
न उक्ताः 2--इत्याशङ्कय तत्पर्णतासंपत्त्यर्थमाह-- 
ततोऽखिलाध्वसदेवीचक्रगर्भा परापराम्‌ ॥ ४०६ ॥ 
स्मरन्यूर्णाहुतिवशात्पूरयेदग्निसंस्क्रियाः । 
पूरणे हेतुरखिलाध्वसदेवीगर्भामिति ॥ 
एवं संस्कृतेऽग्नौ शिवत्वमापादयितुमाह-- 
तथा मन्रेशयुक्सत्यसङ्कल्पमहसा ज्वलन्‌ ॥ ४०७ ॥ 
वह्धिस्तच्छिवसङ्कल्पतादात्म्याच्छिवतात्मक ४1 


तथा पूर्ेक्तिन प्रकारेण मनत्ररीशेन च युक्तस्य तदैक्यमापत्नस्य आचार्यस्य यः 
सड्ल्पितार्थसंपत््या सत्यः शिवो भवति एवमात्मा सङ्कल्पः, तस्य॒ महसा 
माहात्म्येन ज्वलन्‌ यथायथमुत्कर्षासादनेन दीप्यन्‌ वहिस्तेन सङ्कत्प्यमानेन शिवेन 





प्रशन- इतने से ही एेसा कैसे हो जाता है?--यह शङ्का कर कहते है-- 

पांच अब्भं वाला ही पृथिवी आदि रूप, कठिनता आदि (चद्रुतता, 
उष्णता, प्राणता, अवकाशदातृता) शक्तियों को धारण करता हआ 
अग्निगत गर्भं आदि क्रियाओं को करता है ॥ -४०५-४०६- ॥ 

प्ररन--अन्य भी वक्त्राभिधार आदि संस्कारविशेष बचते है फिर वे यहां क्यों 
नहीं कहे गये ?-- यह शङ्का कर उसकी पूर्णता की प्राप्ति के लिये कहते है- 

इसके बाद समस्त अध्वा के सद्देवीमण्डल को गर्भ मे रखने वाली 
परापरा देवी का स्मरण करते हये पूर्णाहुति के द्वारा अग्नि का (अवशिष्ट) 
संस्कार पूरा करना चाहिये ॥ -४०६-४०७- ॥ 

पूरण मे कारण है-सर्वाध्वमयी चक्रगर्भा देवी का स्मरण ॥ 

इस प्रकार के संस्कार किये गये अग्नि मे शिवत्व की स्थापना के लिये कहते 
है- 

उस प्रकार मन्त्रो ओर ईश्वर से युक्त सत्यसङ्कल्प (आचार्य) के तेज से 
जलती हुई अग्नि उस शिवसङ्कल्प के तादात्म्य से शिवत्वयुक्त हो जाती 
है ॥ -४०७-४०८- ॥ 

तथा = पूर्वोक्त प्रकार से, मन्त्रो ओर ईश्वर से युक्त = उससे अभेद को प्रप्त, 
आचार्य का जो सङ्कल्पित अर्थ की सम्पत्ति से सत्य शिव हो जाता है उस प्रकार 














४६२ श्रीतन्त्रालोकः 
तादात्म्याच्छिवात्मकस्तद्धर्मैव भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


एतच्च अस्माभिर्गुरुपरम्परोपनतमभिहितमिति विवेचनयोग्यम्‌--इत्याह-- 
इत्येतत्संस्क्रियातत्वं श्रीशंभूरमे न्यरूपयत्‌ ॥ ४०८ ॥ 
मयापि दर्शितं शुद्धबुद्धयः प्रविविञ्चताम्‌ । 

अत एव अत्र विप्रतिपन्ना दूरं निरस्ताः--इत्याह-- 


तेनात्र ये चोदयन्ति यथा बालस्य संस्क्रिया ॥ ४०९ ॥ 
वह्नौ वहस्तथान्यत्रेत्यनवस्थैव संस्कृतेः । 
ते निरुत्थानविहता नयेऽस्मिन्गुरुदष्नि ॥ ४९० ॥ 


अन्यत्रति- अन्यस्मिन्‌ वह्नौ । अनवस्थेति-- अन्योऽपि हि वहिः किम- 
संसकृतः संस्कृतो वा । अत्र असंस्कृतत्वे अस्य होमायोग्यत्वम्‌ । संस्कारोऽपि 
अस्य किं स्वत्र परत्र वा । स्वत्र चेत्‌ प्रथममेव तथा अस्तु किं वह्नयन्तरा- 
पेक्षणेन, परत्र तु पुनरेवं चिन्तायामपर्यवसानमेवेति । निरुत्थानविहता इति---न 
हि अस्मन्नय वह्यन्तरापेक्षा काचिदस्ति युज्यते वा-इति भावः ॥ ४१० ॥ 


का सङ्कल्प, उसके महस्‌ = माहात्म्य से, जलता हुआ = क्रमशः उत्कर्षं की प्राप्ति 
के कारण चमकता हुआ अग्नि, उस = सङ्कल्प्यमान शिव के साथ तादात्म्य के 
कारण शिवात्मक = उस धर्म वाला, ही हो जाता है ॥ 

इसे हमने गुरुपरम्परा से प्राप्त कर कहा है इसलिये विवेचन के योग्य है--यह 
कहते है-- 

इस संस्कारततत्व को श्री शम्भुनाथ ने मुञ्चको बतलाया हे । मैने भी 
(उसे) प्रदर्शित कर दिया । (अब) शुद्धबुद्धि वारे (इसका) प्रकृष्ट विवेचन 
करे ॥ -४०८-४०९- ॥ 

इसलिये इसमे विरुद्ध विचार वाले दूर से ही निरस्त हो गये--यह कहते है- 


इस कारण जो लोग इस विषय में कहते है कि जैसे बाकक का 
संस्कार वद्वि में होता है उसी प्रकार वह्नि का अन्यत्र, इस प्रकार 
संस्कार की अनवस्था ही होती है--वे इस गुरु दर्शन (= गम्भीर दर्शन 
अथवा गुरु से प्राप्त दर्शन वाके) शास्त्र में निरुत्थानविहत (= पूर्णतः 
परास्त) हो गये ॥ -४०९-४१० ॥ 

अन्यत्र = दूसरी अग्नि मे, अनवस्था--दूसरी भी वह्नि क्या असंस्कृत है या 
संस्कृत 2? असंस्कृत होने पर वह होम के योग्य नहीं । (ओर संस्कृत होने पर) 
इसका संस्कार भी क्या अपने मेहै या दूसरे मे 2 यदि अपनेमेंहै तो पहले में 
ही वैसा हो जाय दूसरी बहनि की अपेक्षा क्यों? ओर यदि परमे है तो पुनः 
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टदानीमनन्तरकरणीयमाह- 


लातेऽ ग्नौ संस्कृते शैवे शब्दराशिं च मालिनीम्‌ । 
पितरौ पूजयित्वा स्वं शुद्धं धाम विसर्जयेत्‌ ॥ ४९९ ॥ 
शद्धाग्नेभगमादाय चर्वर्थं स्थापयेत्पृथक्‌ । 


एवमपि दृढप्रतिपत्तिपवित्रीकृतान्प्रति बाह्यसंस्कारनिरपेक्षतया वहि संस्कर्तुं 
युक्तयन्तरमाह-- 


अथवाग्नेः शिखां वामप्राणेनादाय हज्जुषा ॥ ४९२ ॥ 
चिदग्निनैक्यमानीय क्षिपेदक्षेण सस्कृताम्‌ । 


शिखामिति--अर्थादसंस्कृताम्‌ । आदायेति--पूरकभङ्गया । क्षिपेदिति-- 
र्चकयुक्तया । संस्कृतामिति--हज्जुषा चिदग्निना सामरस्यापत्तेः । यदुक्तम्‌-- 


“ज्वकलितस्याथवा वदहश्चितिं वामेन वायुना । 
आकृष्य हदि संकुम्भ्य दक्षिणेन पुनः क्षिपेत्‌ ॥ 
पूर्णां च पूर्ववहद्याच्छिवाग्नेरपरो विधिः ।' 
(८।११७) इति ॥ 





ेसो चिन्ता होने पर (चिन्ता का) पर्यवसान ही नहीं होगा । निरुत्थानविहत-इस 
शस्त्र में दूसरी वह्वि की अपेक्षा न तो है ओर न अपेक्षा रखना उचित ही 
है ॥ ४१० ॥ 

अब बाद में करने योग्य को कहते है--(अथवा उत्तरारणि ओर 
अधरारणि रूप) शिवाग्नि के उत्पन्न एवं संस्कृत होने पर मातापिता रूप 
शब्दराशि (= मन्त्र) ओर मालिनी की पूजा कर (उसे) अपने शुद्ध धाम में 
भेज देना चाहिये । शद्ध अग्नि के एक भाग को ठेकर चरु के किये 
अलग स्थापित करना चाहिये ॥ ४११-४१२- ॥ 

इस पर भौ दृट्‌ धारणा के द्वारा पवित्र किये गये के प्रति बाह्य संस्कार की 
अपेक्षा न होने से अग्नि का संस्कार करने के लिये दूसरी युक्ति बतलाते है 

अथवा बायें प्राण (= श्रास) से अग्नि की शिखा को पकड़ कर हदय 
मे रहने वाली चिदग्नि के साथ एक कर संस्कृत (अग्निशिखा) को दाहिने 
(प्राण) से बाहर करे ॥ -४१२-४१३- ॥ 

शिखा की-- असंस्कृत । लेकर पुरक के रूप मेँ । फेके-रेचक की युक्ति 
से। संस्कृत- हदय मे रहने वाली चिदग्नि के साथ सामरस्य होने के कारण । 
जैसा कि कहा गया- 


"अथवा जलती हयी अग्नि के चैतन्य को वामनासारन््रगत वायुं के द्वारा खीच 
कर हदय मे पूरण कर पुनः दक्षिणनासारन्ध्र से निर्गत होने वाली वायु से (बाहर) 


= 


द ~~~ 
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ननु एवमभिधाने कोऽभिप्रायः ?--इत्याशङ्खय आह 


शिव इत्यभिमानेन दृढेन हि विलोकनम्‌ ॥ ४१३ ॥ 
सर्वस्य संस्क्रिया तत्त्वं तत्तस्मै यद्यतोऽ मलम्‌ । 


अत्रैव शस्त्रान्तरपक्षमपि आह-- 


नवाहुतीरथो दद्यान्नवात्मसहितेन तु ॥ ४९४ ॥ 
शिवाग्नये तारपूर्व स्वाहान्तं संस्क्रिया भवेत्‌ । 
ऽनले ततः ॥४९५ ॥ 
परागबदाधारमाधेयं देवीचक्रं च योजयेत्‌ । 
तारः = प्रणवः । तत इति-एवं संस्कारानन्तरम्‌ ॥ 


ननु अग्नावेव संस्कारहोमः सुबादिभिः कार्यः, तत्‌ प्रथममेषामेव संस्कारः 
कस्मात्‌ न कृतः ?--इत्याह-- 
सुवं सुच च संपश्येदधोवक्त्रौ क्रमाद्‌ गुरुः ॥ ४९६ ॥ 
शिवशक्तितयाभ्यर्च्यौ तथेत्थं संस्क्रियानयोः । 


निकाले ओर पूर्णा (= पूर्णाहुति) को पहले की भांति दे । यह शिवाग्नि की दूसरी 
विधि है'' ॥ (मा.वि,तं. ८।११६-११७) 

्रश्न--इस प्रकार के कथन मे क्या अभिप्राय है ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

यह शिव है' इस दृढ़ अभिमान से (सबको) देखना ही सब का 
संस्कार है । चकि सब वही तत्व (= शिव) है इस कारण उस 
(= साधक) के लिये सब निर्मल अर्थात्‌ चिन्मय होने के कारण पवित्र 
है ॥ -४१३-४१४- ॥ 

इसी मे शास्त्रान्तर पक्ष को भी कहते है- 

इसके बाद शिवाग्नि के लिये नवात्मा के सहित नव आहतिर्यां देनी 
चाहिये । यह संस्कार ॐॐकारपूर्वक एवं स्वाहान्त (उच्चारण) रूप होत। हँ 
(जिसका स्वरूप होगा--' ॐ शिवाग्नये स्वाहा") इसके बाद शिवैतन्य- 
सामान्य व्योम रूप अग्नि में पहले की भाति आधार आधेय ओर देवीचक्र 
की पूजा करनी चाहिये ॥ -४१४-४१६- ॥ 

तार = =| ॐ । उसके बाद = संस्कार के बाद ॥ 

प्र्न--अग्नि मे ही सुवा आदि के द्वार संस्कारहोम किया जाता है तो पहले 
इन्हीं (= सुवादि) का संस्कार क्यो नही किया गया--यह कहते है-- 

गुरु खुक्‌ ओर खुवा को क्रमशः अधोमुख देखे । उसी प्रकार (= 
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। संपश्येदिति- परदृष्ट्या । एतच्च प्रोक्षणादीनां चतुर्णामपि उपलक्षणम्‌, ते हि 
सर्वकर्मसु साधारणा इत्युक्तम्‌ । अधोमुखाविति-- सष्युन्मुखताभिप्रायेण । 
इत्थमिति अधोवक्त्रतया संदर्शनादिक्रमेण । तदुक्तम्‌- 


> स्थापयेत्तावधोमुखो ।' (स्व० २।२३१) इति, 
 ...-...-सुक्शक्तेस्तु सुवः शिवः ।' इति ॥ 


ननु अनयोरन्यत्र बहुप्रकारं संस्कारजातमुक्तम्‌, श्रपूर्वशास्त्र पुनस्तन्नामापि न 
। प्यषटं येन निरीक्षणाभ्यर्चनमात्रमेव तत्संस्कारनिमित्तमिह उक्तमिति किमेतत्‌ 2- 
इत्याशङ्कय आह- 


तत्त्वसंदर्शनान्नान्यत्संस्कारस्यास्ति जीवितम्‌ ॥ ४९७ ॥ 
इति वक्तुं सुवादीशः श्रीपूर्वे न समस्करोत्‌ । 


इह सुक्सुवादीनां होमयोग्यत्वमाधातुं हि तत्र तत्र संस्कारजातमुक्तम्‌ । तच्च 
एतावतैव सिद्धं किमनेन । अस्मदरशने हि शिवतापत्तिेव परमः संस्कारः । स 
व अर्घपात्रवि्रुटरक्षणादिनैव सिध्येदिति उक्तं प्राग्‌ बहुशः । यदागमोऽपि- 
[1 
अधोमुख) वे दोनों शिवशक्ति के रूप में पूजित होने चाहिये । इस प्रकार 
इन दोनों का संस्कार होता है ॥ -४१६-४१७- ॥ 
देखे- पर (तत्त्व) समञ्लते हये । यह (= देखना) प्रोक्षण आदि चारो 
| (संस्कारो) का सूचक है क्योकि वे सब कर्मो में साधारण हे--यह कहा जा चुका 
ह । अधोमुख-सृष्टि की उन्मुखता के अभिप्राय से । इस प्रकार = अधोमुख के रूप 
। मे दर्शन आदि के क्रम से । वही कहा गया- 


“उन दोनों को अधोमुख स्थापित करना चाहिये ।*' (स्व.तं, २।२३१) 
॥ सुक्‌ शक्ति है ओर सुवा शिव है'' ॥ 


प्रश्न--इन दोनों (= सुक्‌ ओर सुवा) का अन्यत्र अनेक प्रकार का संस्कार 
कहा गया है किन्तु मालिनीविजयतन्त्र मेँ उसका नाम तक नही लिया गया जिसके 
कारण यहां (= तन्त्रालोक में) निरीक्षण ओर पूजन मात्र ही उसके संस्कार के लिये 
कहा गया; तो एेसा क्यों है ?- यह शङ्का कर कहते है 


ततत्वदर्शन से बढ़कर संस्कार का कोई उत्कृष्टतम रूप नहीं है यह 
कडने के लिये परमेश्वर ने श्रीपूर्वशास्त्र मे सुवादि के संस्कार (की चर्चा) 
नहीं की ॥ -४ १७-४१८- ॥ 


सुक्‌ सुवा आदि मे होम की योग्यता लाने के लिये जगह-जगह संस्कारो को 
कहा गया हे ओर वह इसी से सिद्ध हो जाता है फिर इससे क्या लाभ? हनारे 
दर्शन मे शिवत्वलाभ ही सर्वोत्कृष्ट संस्कार है ओर वह अर्घपात्र कौ बृंदों के द्रारा 
रक्षण आदि से हौ सिद्ध हो जाता है--यह पहले बहुत बार कहा जा चुका है । 


३० ते. च 














४६६ ध ; 


"कर्तव्या यस्य संशुद्धिरन्यस्याप्यत्र वस्तुनः । 
तस्याननेव मार्गेण प्रकर्तव्या विजानता ॥ 
(मा.वि.तं.८।५१) इति । 


एवमाज्यादावपि ज्ञेयम्‌ । अतश्च अत्र॒ शस््रान्तरादिह न किञ्चिदपि 

अपेक्षणीयम्‌, अर्घपात्रविप्टप्रोक्षणादिनैव संस्कारसिद्धेस्तदपेक्षाया एव अभावात्‌ । 

अन्यथा हि सर्वमेव अपेक्षणीयमिति अपर्यवसितमेव अनुष्ठानं स्यात्‌ । यदाहः-- 
"न च शास्त्रान्तरे कर्तुं युक्तं शास्त्रान्तरश्रुतम्‌ । 
शास्त्रस्यान्यानपेक्षत्वात्पबुद्धिप्रभवं हि तत्‌ ॥ 
सापेक्षत्वेऽप्यपेक्षेव मानं यावदपेक्षते । 

तावदेवान्यतः कार्य नान्यत्स्यादनवस्थितेः ॥' इति ॥ 


एवमग्निगमधिवसानमभिधाय तर्पणमाह- 


ततस्तिलैर्मृगीं मध्यानामांगुष्ठवशाद्‌ गुरुः ॥ ४१८ ॥ 
कृत्वा मूलं तर्पयेत शतेनाज्यसुवैस्तथा । 
अङ्गवक्न्रं षडंशेन शेषांश्चापि दशांशतः ॥ ४९९ ॥ 
सहस्रादिकहोमोऽपि तृप्त्यै वित्तानुसारतः । 





जेमा क्रि आगम भौ हे- 

""यहाँ जिस किसी अन्य वस्तु की भी यदि शुद्धि करनी है तो ज्ञानी (पुरुष) 
उमकी (शुद्धि) इसी मार्ग से करे ।'' (मा.वि.तं. ८।५१) 

एसा ही धृत आदि के विषय मे भी जानना चाहिये । इसलिये यहाँ दूसरे 
शास्त्र से कुछ भी अपेक्षा नहीं करनी चाहिये क्योकि अर्घपात्र के जल से प्रोक्षण 
आदि के द्वारा ही संस्कार की सिद्धि हो जाने से उसकी (= अन्य शास्त्र कौ) 
अपेक्षा ही नहीं रहती । अन्यथा सबकी अपेक्षा होगी फिर अनुष्ठान समाप्त ही नही 
होगा । जेसा कि कहा गया-- 

“एक शास्त्र में वर्णित (नियमों) को दूसरे शास्त्र मेँ लगाना उचित नही हं 
क्योकि शास्त्र स्वतंत्र हँ तथा पुरुष की बुद्धि से उत्पन्न (होने के कारण मत्र 
लोकिक) होते है । सपेक्ष होने पर भी अपेक्षा ही जब तक प्रमाण चाहेगी तब 
तक अन्य से अन्य कार्य नहीं होगा क्योकि अनवस्था होगी" ॥ 


इस प्रकार अग्निसम्बन्धी अधिवास (= यज्ञ के आरम्भ मे पूजन आदि) का. 
कथन कर तर्पण को बतलाते है-- 

इसके बाद गुरु मध्यमा अनामिका ओर अंगुष्ठा के द्वारा मृगी मुद्र 
बनाकर सुवा पात्रस्थ घृत से एक सौ मूल का, छटं अंश से अङ्गवक्त्र का 
ओर दशंश से शेष का तर्पण करे । धन के अनुसार तर्पण के लि 













| ४६७ 
मृगी कृत्वेति । यदुक्तम्‌-- 
` अंगुष्ठाग्रसमासक्तं  मध्यानामे महेश्वरि । 


तर्जनी च कनिष्ठा च प्रोच्छिते विरे कृते ॥ 
1 ।' इति । 


न च होमस्य शतिकत्वमेव नियम इत्याह- सहस्रेत्यादि । अत एव तत्र 
तत्र 
व वित्तशाठ्यं न कारयेत्‌ ।' इति उक्तम्‌ ॥ 
ननु यदि शतिकेनैव होमेन तर्पणं सिध्येत्‌, तत्‌ किं वित्तक्षयकारिणा 
सहस्रादिकेन ?-- इत्याशङ्य आह- 
सति वित्तेऽपि लोभादिग्रस्तो बाहयप्रधानताम्‌ ॥ ४२० ॥ 
प्रथयश्चिद् गुणी भावाच्छक्तिपातं न॒ विन्दति । 
बाहयप्रधानता प्रथयन्निति बाह्येधनादावाग्रहात्‌ । यथोक्तम्‌-- 


विभवे सति यो लोभान्न कुर्यद्विधिविस्तरम्‌ । 
नासौ फलमवाप्नोति जातुचित्परमेश्वरि ॥' इति ॥ 


सहस्त्र आदि होम (का) भी (विधान) है ॥ ४१८-४१९- ॥ 
ध मुद्रा बना कर-जैसा कि कहा गया-- 
हे महेश्वरि ! मध्यमा ओर अनामिका अंगूठे के अग्रभाग मे लगी हो, तर्जनी 


भोर कनिष्ठा अलग-अलग पूरी उठी हई हों (तो यह) मृगी नामक महामुद्रा होती 
हं | 


होम एक सौ ही करना चाहिये--यह नियम नहीं है- इसलिये कहते है 
सहस्त्र इत्यादि । इसीलिये स्थान- स्थान पर कहा गया- 

चः वित्तशाठ्य नहीं करना चाहिये" ॥ 

प्र्न-यदि एक सौ ही होम से तर्पण सिद्ध हो जाता है तो धनक्षयकारी 
सहस्त्र आदि (होम) से क्या लाभ ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

धन होने पर भी लोभ आदि से ग्रस्त (उपासक) यदि बाह्य (धन 
सम्पत्ति की) प्रधानता को प्रमुखता देता है तो शिवत्वापत्ति के गौण होने से 
शक्तिपातलाभ नहीं करता ॥ -४२०-४२१- ॥ 

बाह्य प्रधानता को प्रमुखता देता हआ-- बाह्य धन आदि में आग्रह के कारण । 
जैसा कि कहा गया- 


धन होने पर भी जो साधकं लोभ के कारण विधि का विस्तार नहीं करता है 
परमेश्वरी ! वह कभी भी फल को नहीं प्राप्त करता'' ॥ 








४६८ श्रीतन्त्रालोकः 
ननु एतावतैव शक्तिपात ॑न विन्दति इत्यत्र किं प्रमाणम्‌ ?-- इत्याशङ्कय 


आह-- 
उक्तं स्वच्छन्दत तदीक्षितोऽपि न मोक्षभाक्‌ ॥ ४ २९ ॥ 
इह तावत्‌ कृतमकृतं न भवतीति अविवादः । तत्‌ सलोभादेर्दक्षायां कृतस्य 
कर्मणः किं फलं स्यात्‌ ? --इत्याशङ्ते- 
ननु यत्तस्य दीक्षायां कृतं कर्मास्य कि फलम्‌ । 
एतदेव प्रतिविधत्ते-- 
वामाशक्तिमयास्तदा ॥ ४२२ ॥ 
मन्त्रा बध्नन्ति तं । ( 
देति बाहप्रधानतायां चिद्गुणीभावि सति-इत्यर्थः ॥ । 


ननु यदि एषां वामा शक्तिरेवं फलदायिनी, तदुदितापि ज्येष्ठा शक्तिः कि 
व्यर्नैव स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह-- 
या त्वनु्राहिका शक्तिस्तेषां सा गुरुदीपिता ॥ ४२ ३ ॥ 
व स्वशास्त्रस्थनिष्कामोल्लङ्घनक्रियाम्‌ । । 


न 


प्रशन--इतने से ही शक्तिपात नही प्राप्त करता-इसमे क्या प्रमाण है ?--यह 
शद्धा कर कहते है- 

स्वच्छन्दतन्त्र मे कहा गया कि तब तो दीक्षाप्राप्त व्यक्ति भी मोक्ष का 
भागी नहीं होता ॥ -४२१ ॥ / 

यहाँ कृत अकृत नहीं होता यह (सिद्धान्त) सर्वसम्मत है तो लोभी आदि की 
दीक्षा मे किये गये कर्म का क्या. फल होगा ?--यह शङ्का कसते है- 

प्रश्न है कि उसकी दीक्षा में जो कर्म किया गया उसका क्या फल 
होगा? ॥ ४२ २- ॥ 

इसी का समाधान करते है- । 

इस विषय में आगमशास्त्वत्ता कहते है--तब वामाशक्तिमय मन्त्र उसे | 
संसाररूपी महा कारागार मे भली प्रकार बोध देते है ॥ -४२२-४२३- ॥ 

तव = बाह्य के प्रधान तथा चैतन्य के गौण होने पर ॥ । 

प्रश्न--यदि इनकी वापाशक्ति इस प्रकार फलदायिनी है तो वर्णित भी ज्यष्ठा 
शक्ति क्या व्यर्थ ही रहमी ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

जो उनकी अनुग्राहिका शक्ति है वह गुरु के द्वारा उद्ीप्त होकर 


क ^ 





् ४६९ | 


न्य या पुनस्तेषां वृत्तदीक्षाणामनुग्राहिका शक्तिः, सा गुरुणा कर्मयोगज्ञानैरुततेजिता | | 
सती स्त्र दीक्षा्यनुष्ठाननिमित्तमात्मीयतां प्रापिते शास्रे स्थितस्य विधिनिषेधात्मनः 
समयस्य निष्काममनिच्छापूरवं क्रियमाणमुल्लङ्षनं शोधयेत, तथात्वेऽपि 


य ` तस्मादकृतविघातात्क्चित्कालं पिशाचवरराजः । 
भूत्वा विमलात्मासौ व्रजति च समतां परेशेन ॥ 


इत्यादिदृशा स्वरूपाभिव्यक्तिपर्यवसानैव स्यात्‌ बाह्यप्रधानतया चिद्गुणीभावेन, | 
वामाशक्तयधिष्ठाने तु मूलत एव स्वरूपस्य तिरोहितत्वात्‌ न किञ्चिदपि कुर्यादिति | 





वृक्तमुक्तम्‌-- | 
.......लोभादिग्रस्तः शक्तिपातं न विन्दति ।' (४२१) इति । | 
उक्त च प्राक्‌ 
`स हि भेदेकवृत्तित्वं शिवज्ञाे श्रुतेऽप्यलम्‌ । 
हि नोज्तीति दृं वामाधिष्ठितस्तत्पशृत्तमः ॥ 


शिवेनैव तिरोभाव्य स्थापितो नियतेर्बलात्‌ । 
कथङ्कारं पतिपदं प्रयातु परतन्तरितः ॥ (१३।३१६) इति ॥ 


एवं होमान्ते तत्ूर्णतासंपत्तये पूर्णाहुतिर्दातव्या इति तत्रयोगमाह-- । 


| 

भ म त ४ सः | 
क अपन शास्त्र मे वर्णित अनीप्सित उल्लघंनक्रिया को शुद्ध कर देती । 
हे ॥ -४२३-४२४- ॥ | 

तत उन दीक्षासम्पन्न शिष्यो की जो अनुप्राहिका शक्ति है वह गुरु के द्वारा कर्म | 
योग ओर ज्ञान से उत्तेजित होकर अपने मेँ दीक्षा आदि अनुष्ठान के लिये ॥ 

ह आत्मसात्‌ किये गये, शास्त्र मेँ स्थित विधिनिषेधात्मक नियमों के निष्काम = | 


अनिच्छा पूर्वक किये गये, उल्लक्गन को शुद्ध कर देती है । वैसा होने पर भी-- ॥ 
उस अकृतविधात के कारण यह साधक पिशाचवरराज होता हआ विमल | 


गल आत्मा वाला होकर कुछ समय के लिये परमेश्वर के तुल्य हो जाता है ।'' । 

इत्यादि के अनुसार (वह अनुग्राहिका शक्ति) बाह्म के प्रधान तथा चैतन्य के | 

गौण होने से स्वरूपाभिव्यक्ति रूप अन्तिम लक्ष्य तक रहती है किन्तु वामा शक्ति | 

| का अधिष्ठान होने पर मूल से ही स्वरूप के छिप जाने के कारण कुछ भी नही । 

, ५ करेगी । इसलिये ठीक कहा गया- | 

॥ "लोभादिग्रस्तः..........1 

प पहले भी कहा गया है-- | 
4 परतन्त्रितः' ॥ 


कर होम के बाद उस (= होम) की पूर्णताःकी प्राप्ति के लिये पूर्णाहुति देनी 
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तत॒ ऊर्ध्वाधरन्यासादन्योन्यौन्मुख्यसुन्दरम्‌ ॥ ४२४ ॥ 
सुक्सरुवं शिवशक्त्यात्मादायाज्यामृतपूरितम्‌ । 
समचित्तप्राणतनुरे कात्प्यविधियोगतः ॥ ४२५ ॥ 
वामं सुग्दण्डगं हस्तं॒दक्षिणं सोपयामकम्‌ । 
कण्ठाधोगं विनिक्षिप्य दृढमापीङ्य यत्नवान्‌ ॥ ४२६ ॥ 
अधः कु्यत्सुचं प्राणमू्ध्वोर्ध्व संनियोजयन्‌ । 
यावद्‌ द्विषट्कपर्यन्ते बोधाग्नौ चन्द्रचक्रतः ॥ ४२७ ॥ 
स्तुगग्रात्परमं ह्ादि पतेदमृतमुत्तमम्‌ । 
तावद्ह्लौ मन्रमुखे वौषडन्तं हति क्षिपेत्‌ ॥ ४२८ ॥ 
ऊर्ध्वधरन्यासादिति शिवशक्तयात्मेति च यथायोगम्‌, तेन सुगृर्ध्वं सुवः । 
यदुक्तम्‌-- 
"नाभिस्थाने खुचो मृलमुत्तानाग्रमुखं समम्‌ । 
सुच्युपरि सुवं देवि कृत्वा चैवमधोमुखम्‌॥' इति । 
अत एव शक्तिशिवात्मकत्वादनयोरन्योन्यौन्मुख्यमुचितं येन प्रेक्षितफलसंपत्तिः । 
अत एव अन्योन्यौन्मुख्येन परस्परस्वरूपानुप्रवेशात्‌ सुगेकगामित्वेऽपि अविशेषेण 





चाहिये । इसलिये उसका प्रयोग कहते हँ - 

इसके बाद ऊर्ध्वाधरस्थापना के कारण परस्पराभिमुख होने से सुन्दर 
शिवशक्तिरूप सखुकसुवा को घृतामृत से भर कर हाथ मे ले कर चित्त प्राण 
ओर शरीर का परतत्त्व के साथ तादात्म्य स्थापित करते हये सुक्‌ के दण्ड 
सहित बाय हाथ को ओर उपयाम (= कुश का वर्तुलाकार्‌ बन्ध) युक्त 
दाहिने हाथ को कण्ठ के नीचे ठे जाय ओर प्रयत्नयुक्त हो अधिक से 
अधिक दबा कर सुक्‌ को नीचे ठे जाय ओर प्राण को ऊपर-ऊप्र 
नियोजित करता हुआ जब तक द्रादशान्तपर्यन्त चन्द्रचक्र वाले सुक्‌ के 
अग्रभाग से प्रसन्नता देने वाला उत्तम अमृत चिदग्नि मेँ न गिरे तब तक 
मन्तरमुख वाली अग्नि मे अन्त में वौषट्‌ (का उच्चारण करते हुये) आहति 
दे ॥ -४२४-४२८ ॥ 

ऊपर नीचे रखने से तथा शिवशक्ति रूप--इसे सम्बन्ध के अनुसार (समडाना 
वाहिये) । इसलिये सुवा सुक्‌ के ऊपर (रहता है) । जैसा कि कहा गया है- 

हे देवि ! नाभि स्थान मे सुक्‌ का मुख सीधा ओर उत्तान अग्रभाग वाला 
तथा इसी प्रकार सुक्‌ के ऊपर सुवा को अधोमुख करके (आहति दे) ।" 

इसीलिये शक्तिशिवस्वरूप होने के कारण इन दोनों का परस्पर अभिमुख होना 
उचित है जिससे लक्षित फल की प्राप्ति होती है । इसीलिये परस्परौन्मुख्य के द्वार 
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नु 7. चा / + 9 ^ - ज 9 


॥ 
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उक्तम्‌-आज्यामृतपृरितमिति । एवमेवंविधं सुक्सुवमादाय पराद्रयानुसन्धानाद- 
कध्यापन्नदेहप्राणवुद्धयादिराचार्यः सुग्बदुत्तानं वामं हस्तं सुचो दण्डमृगं दक्षिणं 
च॒ सोपयामं सुववदधोमुखं सुवस्यैव कण्ठादधो वेदिकाकारमग्रपीटं गतं 
तत्मान्तर्लिष्टं कृत्वा एवंसंनिवेशाभ्यां हस्ताभ्यां दृढमापीड्य यत्नवान्‌ सावधानः 
प्राणं हदयादारभ्य ऊर्ध्वोर्ध्वं सम्यक्‌ तत्तत्पदोल्लङ्घनक्रमेण नियोजयत्नाज्यधारा- 
पातमनुसन्धाय सुचं शनैः शनैरधः कुर्यात्‌ यावत्‌ द्रादशान्तावस्थिते 
वश्व्लोषकारिणी बोधाग्नौ चेतनालक्षणायाः सुचःपरं काष्ठामधितिष्ठतशचक्रा- 
कारतया परमं हादि अत एव उत्तमममृतं पतेत्‌ बोधाग््युपोद्रोधकतया प्रसरेत्‌, 
तावत्‌ तदेकमयतानुसन्धानेन सर्वमन्त्राणां तत्तद्रव्यकवलीकारकरणतया मुखे बाह्य 
वहम तृप्त्याधायकतया वौषडन्तां हृतिं क्षिपेत्‌ पर्णाहतिं दद्यात्‌- इत्यर्थः । उपयाम 
उर्धवग्रन्थ्ञानखदङ्ग तया प्रतीतो वेण्याकारो दर्भः संनिवेशः । यदाहुः-- 


"दर्भाणां तालमानेन कृता षटित्रशता दलैः । 
सप्तजप्ता शिवास्त्रेण वेणी बोधासिरुत्तमः ॥' इति ॥ ४२८ ॥ 


ननु एवमभिसन्धाने क इव अभिप्रायः ?--इत्याशङ्खय आह-- 





परस्पर स्वरूप मे अनुप्रवेश के कारण (घृत के) केवल सुक्‌ मे होने पर भी 
सामान्यरूप से कहा गया--घृतामृत से पूरित । इस प्रकार के सुकसुवा को लेकर 
पराद्रय के अनुसन्धान के कारण एकध्यानापत्न देह प्राण बुद्धि आदि वाता आचारय 
उतान सुक्‌ वाले बाय हाथ को सुक्‌ के दण्ड के मृ में लगाकर ओर उपयाम 
सहित सुव वाले दाये हाथ को अधोमुख कर सुव के ही कण्ठ से नीचे वेदी के 
आकार के समान अग्रपीठ मेँ ले जाकर उसके अन्तिम छोर से लगाकर, इस प्रकार 
के सन्निवेश वाले हाथों से जोर से दबाते हुये प्रयत्नपूर्वक सावधान हुआ, प्राण को 
हदय से लेकर ऊपर-ऊपर भली भांति तत्तत्‌ स्थान के उल्लङ्कन के क्रम से 
नियोजित करते हये धृत की धारा के पतन को ध्यान मेँ रखते हये सुक्‌ को 
धीरे-धीरे नीचे ठे जाय । जब तक कि द्रादशान्त में स्थित विश्वदाही चिदग्नि मे 
चेतनालक्षणचक्राकार वाली सुक्‌ की अन्तिम सीमा से परमानन्ददायक इसलिये उनम 
अमृत (नहीं) गिरता = बोधाग्नि के उपोद्रलक के रूप मे नही फलता तत्र तक 
तदेकमयता के अनुसन्धान से सब मन्त्रो का उन-उन द्रव्यो का निगरण करने के 
कारण मुख मे = बाह्य अग्नि में तृप्तिदायक रूप मे वौषट्‌ अन्त वाली आहति दे 
= पूर्णाहुति दे । उपयाम = ऊपर ग्रन्थि वाता ज्ञानरूपी खड्ग के रूप मे. ज्ञात 
वेणी के आकार का कुश का बना हआ मुद्रा । जैसा कि कहते है- 

"कुशो के छत्तीस पत्तों की वह वेणी जो फले हये अंगूटा ओर मध्यमा के 
बीच की लम्बाई वाली हो तथा शिवास्त्र के द्रारा सात बार जपी गयी हो उनम 
बोधासि (उपयाम) होती है" ॥ ४२८ ॥ 


प्रशन--इस प्रकार के अभिसन्धान मे क्या अभिष्य है 2-यह शङ्का कर 
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य ऊर्ध्वे किल संबोधः कुण्डे स प्रतिबिम्बितः । 

वहिः प्राणः खुक्सुवौ च स्नेहः सङ्कल्पचिद्रसः ॥ ४२९ ॥ 

इत्थं ज्ञात्वादितः कुण्डलुक्लुवाज्यमनूनभृशम्‌ । 

द्रादशान्तविबोधाग्नौ रुद्ध्वा पूर्णाहुतिं क्षिपेत्‌ ॥ ४३० ॥ 

य; किल ऊर्ध्वे स्थितः संबोधः, सोऽर्थादधः कुण्डे प्रतिबिम्बितो वद्धिः, यश्च 

एवंविधः प्राणस्तौ सुक्छुवौ, यश्च॒ एवं भेदपरामर्शात्मा चिद्रसः, स॒ स्नेह 
इत्यनुसन्धाय प्रथमं कुण्डादीन्‌ द्रादशान्तविबोधाग्नौ भृशं रुद्ध्वा बिम्बप्राये तत्र 
तत्र॒ आरोहक्रमेण सामरस्यं प्रापय्य पूर्णाहुतिं क्षिपेत्‌ यथा प्रतिबिम्बप्रायाणां 
बाह्यानामेषामधोऽध एवं अवस्थितिः स्यात्‌ ॥ ४३० ॥ 


ननु बिम्बस्य ऊरधर््वमवस्थाने प्रतिबिम्बस्य अधोऽधः स्थितिर्भवेदिति कोऽयं 
नय: 2- इत्याशङ्का गर्भीकृत्य दष्टान्तयति-- 


यथा यथा हि ६॥ 
जले बिम्बं ब्ुडत्यस्य तथेत्यत्राप्ययं विधिः ॥ ४२९ ॥ 


बिम्बमिति-- प्रतिबिम्बरूपम्‌ ॥ ४२१ ॥ 


कहते है- 


जो ऊपर स्थित पूर्ण ज्ञान है वह नीचे कुण्ड मे प्रतिबिम्बित वहि है । 
(उसी प्रकार) प्राण सुक ओर सुवा है; जो सङ्कल्पात्मक चिद्‌ रस है 
वही घी है । इस प्रकार विचार कर पहले कुण्ड खुक्‌ खुवा घृत एवं मन्त्र 
को द्रादशान्तस्थ चिदग्नि मे दृढ़तापूर्वक रोक कर पूर्णाहुति देनी 
चाहिये ॥ ४२९-४३० ॥ 

जो ऊपर स्थित संबोध है वह अर्थात्‌ नीचे कुण्ड मे प्रतिबिम्बित वहि है ओर 
जो इस प्रकार का (= ऊर्ध्वस्य) प्राण हे वे दोनों सुक्‌ ओर सुवा है । जो यह 
भनेदपरामर्शरूप चित्‌ रस है वह स्नेह (= धृत) है-णेसा समद कर पहले कुण्ड 
आदि को द्रादशान्त रूपी ज्ञानाग्नि मे हटात्‌ रोक कर बिम्बप्राय उस-उस्े आरोह 
क्रम से समरसता लाकर पूर्णाहुति डालनी चाहिये । जिससे कि प्रतिविम्बप्राय इन 
(= कुण्ड आदि) की स्थिति नीचे की नीचे ही रह जाय ॥ ४३० ॥ 

्रश्न- बिम्ब के ऊपर-ऊपर रहने पर प्रतिबिम्ब नीचे-नीचे स्थित रहेगा-- यह 
कौन सा सिद्धान्त है?-इस शङ्का को मन मे रखकर दृष्टान्त देते द-- 

कलहंस आकाश मे जैसे-जैसे ऊपर उड़ता जाता है जल मे उसका 
प्रतिबिम्ब वैसे-वैसे दूबता जाता है । य्ह भी यही विधि है ॥ ४३९ ॥ 


बिम्ब = प्रतिबिम्ब ॥ ४३९ ॥ 


क्न 
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एवमनुसन्धाने प्रकारान्तरमाह-- 


स्वाभाविकं स्थिरं चैव द्रवं दीप्तं चलं नभः। 
माया बिन्दुस्तथैवात्मा नादः शक्तिः शिवस्तथा ॥ ४३२ ॥ 
इत्थं व्याप्यव्यापकतो विभेद्याभ्यन्तरान्तरम्‌ । 
तदधः स्थानि पृथ्व्यादिमृलान्तानि तथा पुमान्‌ ॥ ४२३ ॥ 
अविद्यारागनियतिकालमायाकलास्तथा । 
अणुर्विद्या तदीशेशौ सादाख्यं शक्तिकुण्डली ॥ ४३४ ॥ 
व्यापिनी समनौन्मन्यं ततोऽ नामनि योजयेत्‌ । 
रेचकस्थो मध्यनाडीसन्धिविद्‌ गुरुरित्यदः ॥ ४३५॥ 
प्रोक्तं त्रैशिरसे तन्त्रे परयोजनवण्नि । 


इह खलु पारमेश्वरी स्वरूपगोपनाकाा मायाख्या शक्तर्व्यापकत्वात्‌ ज्ञत्व- 
कर्तृत्वाद्ात्मकं स्वाभाविकं रूपं व्याप्य आच्छाद्य आस्ते इति एतत्सङ्कोचितः | 
सकलादिरात्मा व्यापकत्वात्‌ स्थिरं पार्थिवं रूपमित्थं वक्ष्यमाणेन क्रमेण व्याप्ता 
आस्ते । बिन्दुश्च आप्यायकत्वात्‌ द्रवमाप्यम्‌, नादश्च दीप्तमाग्नेयम्‌, स्पर्शप्रधाना 
शक्तिश्च चलं वायवीयम्‌, निरावरणत्वाच्छिवश्च नाभसमिति । एतत्‌ 


न~ = 


अनुसन्धान मे दुसरा प्रकार बतलाते है-- 


मध्यनाडी (= सुषुम्ना) की सन्धि का विद्वान्‌ अत एव ऊर्ध्वं रेचकस्थ 
उपाधियुक्त गुरु, स्वाभाविकस्थिर (= प्रथिवी) द्रव (= जल) दीप्त 
(= तेज) चल (= वायु) आकाश, माया, आत्मा (= पुरुष) बिन्दु (= 
ईश्वर) नाद्‌ (= सदाशिव) शक्ति ओर शिव-इस प्रकार व्याप्यव्यापक रूप 
से (ऊर्ध्व) भेद कर भीतर-भीतर उसके नीचे स्थित पृथिवी से 
लेकर मूल प्रकृति तक तथा पुरुष विद्या राग नियति काल कला माया जीव 
(= शुद्ध विद्या) उसका ईश (= विद्येश्वर या मन्त्र) ईश्वर सदाशिव 
शक्ति व्यापिनी समना ओर उन्मना का भेदन कर फिर (शिष्य को) 
अनाख्या मे जोड़े । यह त्रिशिरोभैरवतन्तर के परयोजनिका प्रकरण मे कहा 
गया है ॥ ४३२-४३६- ॥ 





परमेश्वर की स्वरूपगोपनाकार वाली माया नामक शक्ति व्यापक होने के कारण 
्ञत्वकर्तृत्व आदि स्वाभाविक रूप को व्याप्त कर = क कर, रहती है इसलिये 
इससे सङ्कोचित सकल आदि आत्मा व्यापक होने के कारण स्थिर पार्थिव रूप को 
इस प्रकार = वक्ष्यमाण क्रम से, व्याप्त करने वाला होता है । बिन्दु आप्यायक (= 
तृष्तिदायक) होने के कारण द्रव जलीय है । नाद दीप्त आग्नेय है । स्पर्शप्रधाना 
शक्ति चल (होने से) वायवीय है ओर निरावरण होने के कारण शिव आकाशीय | 
है । यह- 
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पृथिव्यापस्तथा तेजो वायुराकाशमेव च । 
पञ्चतानि तु तत्त्वानि येर्व्यप्तमखिलं जगत्‌ ॥' 


इत्यादिदृशा पृथिव्यादिशक्तिपर्यन्तपञ्जत्रंशत्त्वगर्भीकारेण मध्यनाडीसन्धिवित्‌ 
तन्ममंज्ञः, अत एव ऊर्ध्वरेचकस्थो गुरुः 
1: षटत्यागात्सप्तमे लयः ।' (स्व० ४।२६७) 
इति भङ्गया तत्तत्पदोल्लङ्घनेन आभ्यन्तरादाभ्यन्तरमूर््वमूरध्वं विभेद्य अनन्तर- 
मनामनि अनाख्ये द्रादशान्तावस्थिते परमशिवे समनन्तरोक्तयुक्तया योजयेदिति । 
एवं श्ीत्रशिरोभैरवे योजनिकाप्रकरणे विभज्य उक्तम्‌ ॥ 


एवमेतत्‌ प्रसङ्गादभिधाय चरुसंसिद्धिं वक्तुमाह-- 


ततः प्राक्स्थापितान्यस्तमन्रसंस्कृतवद्धिना ॥ ४३६ ॥ 
चरुः साध्योऽ थवा शिष्यै्होमिन समकालकः। 
चरौ च वीरद्रव्याणि लौकिकान्यथवेच्छया ॥ ४३७ ॥ 
चरुसिद्धौ समस्ताश्च क्रिया हन्मन्रयोगतः । 
ततश्चरुं समादाय गुरुराज्येन पृरिताम्‌ ॥ ४३८ ॥ 
सुचं सुवं वा कृत्वैव भुक्तिमुक्त्यनुसारतः । 
2 - 
"पृथिवी जल तेज वायु ओर आकाश ये पाँच तत्वत है जिनसे यह समस्त 
संसार व्याप्त है ।'' 
इत्यादि दृष्टि से पृथिवी से लेकर शक्तिपर्यन्त पैतीस तत्व को अन्दर गख कर 
मध्यनाडी की सन्धि का ज्ञाता = उसका मर्मज्ञ, इस कारण ऊध्वरेचकस्थ गुरु 
छह का त्याग करने के बाद सातवे मेँ लीन होना चाहिए ।'" 
इस रीति से उस-उस स्तर के उल्लद्घन के द्वारा अन्दर से ओर अन्दर की 
ओर ऊपर~ऊपर भेदन कर पश्चात्‌ अनाम = अनाख्य द्रादशान्त मे स्थित परम ।शव 
मे पूर्वोक्त विधि के अनुसार जोड़े । एेसा त्रिशिरोभैरव मेँ योजनिका प्रकरण में 
अलग से कहा गया है ॥ 
प्रसङ्गात्‌ इसका कथन कर चरु की सिद्धि बतलाने के लिये कहते है-- 


इसके बाद पहले स्थापित अन्यस्तमन्त्र से संस्कृत वह्नि के द्वारा 
(आचार्य स्वयं) चरु को सिद्ध करे अथवा शिष्यां के द्वारा होम के 
समकालक (= साथ-साथ पकाये जाने वाके चरु को) सिद्ध कराये । चरु 
के विषय में इच्छानुसार वीर द्रव्य अथवा लौकिक द्रव्य (ग्राह्य हे) । चरु 
की सिद्धि के बाद समस्त क्रियाय हन्मन््र (= हदयस्थ मन्त्र या मूल मन्त्र) 
के जप के साथ (सम्पन्न) होती है । इसके बाद गुरु चरु को ठेकर भोग 
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देवानामथ शक्तीनां यन्त्राणां तु त्रयं त्रयम्‌ ॥ ४३९ ॥ 
सप्तमं मातृसद्धावं क्रमादेकंकशः पठन्‌ । 
स्वा इत्यमृतवर्णेन वह्लौ हुत्वाज्यशेषकम्‌ ॥ ४४० ॥ 
चरौ हेत्यग्निरूपेण जुहुयात्तत्पुनः पुनः । 

तत इति-- तर्पणानन्तरम्‌ । अन्यस्तमन्त्रेति यदुक्तम्‌-- 
"आप्याशचरुपुरोडाशाः पञ्चसंस्कारसंस्कृते । 
अनाहतशिवे वह्नौ होमस्त्वावाहिते शिवः ॥ इति । 

अतश्च शुद्धाग्नेरिति तत्र उक्तम्‌ । साध्य इति-- स्वयमाचार्येण । होमेन सम- 

कालक इति-- शिष्याणां होमादावव्यग्रत्वात्‌ । वीरद्रव्याणि-- सारादिरूपाणि । 


लोकिकानि- क्षीरतण्डुलादिरूपाणि । इच्छयेति-वीराणामवीरणां वा । समस्ताः 
क्रिया इति-- स्थाल्यादिग्रहणतदभिमन््रणदर्वीविघड्नाद्याः _ । अमृतवर्णेनेति-- 


सवयोराप्यायकारित्वात्‌ । अग्नरूपेणेति--हस्य शिवाभिधायितया प्रमातृरूपत्वात्‌ । 
पुनः पुनरिति-इत्थं प्रत्याहुति प्रयोगः कार्यः--इत्यर्थः । एवं हि अग्नौ स्वा 
इति सोमभागः सोमात्मनि चरौ. हा इति अग्निभागश्च न्यस्तो भवेत्‌ येन उभय- 
मपि अग्नीषोमात्मकं संपद्यते इति । यच्छृतिः-- 


र 
ओर मोक्ष के अनुसार सुक्‌ अथवा खुवा को घी से भर कर 
देवताओं उनकी शक्तियों ओर यन्त्रो का तीन-तीन (= छह) ओर सातवे 
मातृसद्धाव को एक-एक बार क्रमशः पढ़ते हये “स्वा इस अमृत वर्ण र 
अग्नि मे हवन कर शेष घृत को चरु में 'हा इस अग्निरूप वर्ण से 
बार-बार हवन करे ॥ -४३६-४४१- ॥ 


उसके बाद = तर्पण के बाद्‌ । अन्यस्त मन्र- जैसा कि कहा गया-- 


“घी चरु ओर पुरोडाश पांच संस्कारो से संस्कृत अनाहत शिव वाली अग्नि मे 
छोडे जय ओर होम आवाहित शिव वाली (वहि मे) ।'' 


इसीलिये वहाँ 'शुद्धाग्नेः" एेसा कहा गया । साध्य- स्वयं आचार्य के द्रारा । 
होम के समकार मँ--क्योकि शिष्य लोग उस समय होम आदि में व्यग्र नही 
रहते । वीरद्रव्य--सार आदि रूप मज्जा आदि। लौकिक--दूध चावल आदि रूप । 
इच्छा से-- वीरो अथवा अवीरों की । समस्तक्रियाये- बटलो्ह आदि का लेना उसका 
अभिमन्त्रण, दर्वी (= कल्करुल) से घोटना आदि । अमृत वर्णं से-'स' एवं "व' के 
तर्पक होने के कारण, अग्निरूप से-ह' के शिव का वाचक होने से प्रमाता रूप 
होने के कारण । बार-बार हर एक आहुति मे यहं प्रयोग करना चाहिये । इस 
प्रकार अग्नि मे स्वा इससे सोमात्मक चरु मे सोम का भाग तथा "हा इससे 
अग्निभाग का न्यास होता है जिससे दोनों (= स्वाहा) ही अग्निसोमात्मक हो जाता 
है । जैसी कि श्रुति है-- 
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"यो ह वै तद्धविरग्नीषोमाभ्यां जुहोति तस्यैतदमृतीभवति ।' 
इति ॥ 
अत एव आह- 
भोज्यभोजकचर्वगन्योरित्थमेकानुसन्धितः ॥ ४४९ ॥ 
स्वाहाप्रत्यवमशत्स्यात्समन््रादद्वयं परम्‌ । 
परमद्रयमिति--अग्नीषोमैकात्म्यापत्तः ॥ 
ननु एवं भोज्यभोजकयोः साम्यमेव उक्तं स्यादिति किमेतत्‌ ?--इत्याशङ्कय 
आह-- 
एष संपातसंस्कारश्चरोर्भोक्ता ह्यधिष्ठितः ॥ ४४२ ॥ 
भोग्यस्य परमं सारं भोग्यं नर्म्तिं यत्नतः । 


परमं सारमिति भोग्यस्य भोक्तरि विश्रामात्‌, अत एव नरन्ति क्षोभात्मना 
परिस्फुरतीति उक्तम्‌ ॥ 


संपातशब्दस्य अन्वर्थतां दर्शयति-- 


~= 

““जो उपासक अग्नि ओर सोम देवता को लक्ष्य कर (एक विशिष्ट प्रक्रिया के 
अनुसार) हवि की आहति देता है उसके लिये यह (= होम) अमृत हो जाता हे 
(= अमृतत्व का कारण बनता हं)'* ॥ 

इसीलिये कहते है - 

इस प्रकार भोज्य ओर चरु तथा भोजक ओर अग्निको एक रूप 
समञ्जन से तथा मन्त्रयुक्त स्वाहा के प्रत्यवमर्श से परम अद्रय (की स्थिति 
होती) है ॥ -४४१-४४२- ॥ 

परम अद्रय--अग्नि ओर सोम के अभेदज्ञान से ॥ 

प्रश्न--तो इस प्रकार भोज्य ओर भोजक का साम्य ही कहना चाहिये । यह 
क्या है?--यह शङ्का कर कहते हं-- 

यह संपातसंस्कार है । क्योकि चरु का भोक्ता (= अग्नि) अधिष्ठित 
~ सिद्ध) है । यह (संस्कार) भोग्य (= चरू) का अन्तिम तत्तव 
(= रहस्य) है जिसके फलस्वरूप भाग्य (पदार्थ) (अग्नि मे जते 
समय) प्रयत्नपूर्वक स्फुरण करता है (ओर जल कर अग्निस्वरूपः हो 
जाता है) ॥ -४४२-४४२- ॥ 

परम सार-भोग्य का भोक्ता मे विश्राम होने से । इसीलिये अत्यधिक नर्तन 
करता है = शुव्ध होकर स्फुरण करता है-- यह कहा गया । 
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भोक्त भोग्ययोः ॥ ४४२ ॥ 
+ अन्योऽन्यत्र च संपातात्सङ्गमाच्चेत्थमुच्यते । 
अत्र तुल्यकालार्थत्वं च अवयवार्थः, सङ्गमार्थत्वं तु समुदायार्थः ॥ 
एवं संस्कृतं चरुं षोढा विभजति-- 
स्थण्डिले कुम्भकर्कर्ोर्भागं भागं निवेदयेत्‌ ॥ ४४४ ॥ 
भागेनाग्नौ मन््रतृप्िर्दयं शिष्यात्मनोरथ । 
इत्थं विहितकर्तव्यो विज्ञाप्येशं तदीरितः ॥ ४४५ ॥ 
शक्तिपातक्रमाच्छिष्यान्संस्कर्त निः सरेद्‌ बहिः । 
तत्रैषां पञ्चगव्यं च चरुं दशनमार्जनम्‌. ॥ ४४६ ॥ 
तस्य पातः शुभः प्राचीसौम्यैशाप्योरध्वदिग्गतः । 
अशुभोऽन्यत्र तत्रास््रहोमोऽप्यष्टशतं भवेत्‌ ॥ ४४७ ॥ 
नेत्रमन्तितसद्वस््रबद्धनेत्रानचञ्चलान्‌ । 
अनन्यहदयीभूतान्बलादित्थं निरोधतः ॥ ४४८ ॥ 
मुक्तारलनादिकुसुमसंपू्णाज्जिलिकान्‌ गुरुः । 
प्रवेश्य स्थण्डिलोपाग्र उपवेश्यैव जानुभिः ॥ ४४९ ॥ 


सम्पात शब्द की व्यत्पत्तिकभ्य अर्थता को दिखलाते हँ-- 

सम = एकानुसन्धान से (= अभेद के साथ) भोक्ता ओर भोग्य के 
पात (= पतन) से, ओर एक के दूसरे मे सम्पात से ओर सङ्गत होने से 
एेसा (= सम्पात) कहा जाता हं ॥ ४४ ३-४.४४- ॥ 

यहो तुल्यकाल होना अवयवार्थ ओर सङ्गत होना समुदायार्थ हे ॥ 

इस प्रकार संस्कृत चरु को छह प्रकार से विभक्त करते है-- 

(आचार्य) स्थण्डिल के ऊपर, कुम्भ, एवं कर्क री (= करवा) में 
एक-एक भाग दे । एक भाग से अग्नि में मन्त्रतृप्ति (= मन्त्र के द्वारा 
अग्नि की तृप्ति) ओर दो (भाग) शिष्य एवं अपने (= आचार्य), के लिये 
निवेदन करे । इस प्रकार कर्तव्य कर चुका (आचार्य) ईश्वर को विज्ञापित 
कर उनसे आज्ञा केकर शक्तिपात के क्रम से शिष्यो का संस्कार करने के 
लिये बाहर निकले । उसमे इनको पञ्चगन्य चरु ओर टन्तधावन (यह 
सामग्री दे इन सामग्रियों मे से पञ्चगव्य का भक्षण करने के बाद 
टन्तधावन का प्रयोग कर उसे फेकना चाहिये) । पूर्व उत्तर ईशान पश्चिम 
अओर ऊपर की ओर उसका गिरना शुभ होता है अन्यत्र अशुभ । उस (= 
अशुभः होने) मे एक सौ आठ अस्त्रहोम होना चाहिये । गुरु नेत्र मन्त्र से 
अभिमन्तित, उत्तम वस्त्र से बद्ध नेत्र वाके, शान्त, एकाग्रचित्त वाले 
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्रक्षेपयेदज्जकलिं तं तैः शिष्यैभावितात्मभिः। 

अञ्जलिं पुनरापूर्य॑तेषां लाघवतः पटम्‌ ॥ ४५० ॥ 

दृशोर्निवारयेत्सोऽपि शिष्यो इटिति पश्यति । 
उक्तं च 

"हदयेन चरोः सिद्धिर्यज्ञिकैः क्षीरतण्डुलैः । 

संपातं सप्तभिर्मन्रेस्ततः षड्भागभाजितम्‌ ॥ 

शिवाग्निगुरुशिष्याणां वार्धानीकुम्भयोः समम्‌।' 

(मा.वि,.तं. ८।१२२) इति । 

विज्ञाप्येति 


"गुरुत्वेन त्वयैवाहमाज्ञप्तः परमेश्वर । 
अनुग्राह्यास्त्वया शिष्याः शिवशक्तिप्रचोदिताः ॥ 
तदेते तद्विधाः प्राप्तस्त्वमेषां कुर्वनग्रहम्‌ । 
मदीयां तनुमाविश्य येनाहं त्वत्समो भवे(भवन्‌) ॥ (९।३८) इति। 


तदीरित इति--कुरु एवमिति प्रोक्त इति । तत्रेति- बहिः, दद्यादिति शेषः । 
तस्येति--दशनमार्जनस्य । तत्रति-अशुभे । तदुक्तम्‌- 
न, 
बल पूर्वक (बाह्य आकर्षणों से) निरोध के साथ, मोती रत्न आदि एवं 
फलों से पूरित अञ्जली वाके (शिष्यो) का प्रवेश कराये । पुनः 
स्थण्डिल के आगे घुटनों के बल बैठाकर उन भावित आत्मा वारे शिष्यां 
के द्वारा उस अञ्जलि को फेकवा दे । पुनः अञ्जलि को भरकर शीघ्र 
उनकी अखिों से व्स्त्र को हटा दे । फिर वह शिष्य भी इट से 
(स्थण्डिल) को देखता है ॥ ४४४-४५ १- ॥ 

कहा भी गया है- 

"हदय (= हन्मन्र) से यज्ञसम्बन्धी दृध एवं चावल के द्वारा चरु की सिद्धि 
एवं सात मन्त्रो से सम्पात (करे) । फिर शिव अग्नि गुरु शिष्य वार्धानी एवं कुम्भ 
के ल्य (चरु का) समान छह भाग करे ।'' (मा.वि.तं. ८।१२१-१२२) 

यह बतलाकर-- 

"हे परमेश्वर ! तुम्हा द्वारा मेँ गुरु के रूप मेँ आज्ञप्त किया गया हूं कि 
शिवशक्ति से प्रेरित शिष्य तुम्हारे द्वारा अनुगृहीत किये जाँय । तो उस प्रकार के ये 
(शिष्य) उपस्थित हँ तो जिससे मेँ तुम्हारे समान हो जाऊँ (उस प्रकार) मेरे शरीर 
मे प्रवेश कर (तुम) इनके ऊपर अनुग्रह करो. ।'' (मा.वि.तं. ९।३७-३८) 

उसके द्वारा कथित = "ेसा करो" इस प्रकार कथित । वह = बाहर, दे वे- 
एेसा जोड़ना चाहिये । उसका = दन्त धावन का । उसमे = अशुभ होने पर । 


& ४७९ 


“ऊर्ध्वाननं यदा तिष्ठद्राज्यं मोक्षमवाप्नुयात्‌ । 
ध्धोमुखे तु मरणं हदयेन शतं हनेत्‌ ॥ 
पूर्वस्यां योगसंसिद्धिरग्नेय्यां व्याधिमादिशेत्‌ । 
याम्यायां मरणं विद्यात्रैऋत्यां कलहो भवेत्‌ ॥ 
वारुण्यां धनसंपुष्ट्वायव्योच्चाटनं भवेत्‌ । 
सौम्यायां सिद्धिमाप्नोति मोक्षमीशानगोचरे ॥' इति । 


अनेन च दन्तसंस्कार उक्तः । तैरिति--एवं प्रवेशितैः प्रयोज्यकर्तृभिः । 
लाघवत इति-- यथा अस्य इटित्येव स्थण्डिलदर्शनं भवेत्‌--इति भावः ॥ 


एवमस्य किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 


इटित्याल्ोकिते मान््प्रभावोल्लासिते स्थले ॥ ४५१ ॥ 
तद। वेशवशाच्छिष्यस्तनमयत्वं प्रपद्यते । 


एतदेव दृष्टान्तोपदरशनिन हदयङ्गमयति-- 


यथा हि रक्तहदयस्तांस्तान्कान्तागुणान्स्वयम्‌ ॥ ४५२ ॥ 
पश्यत्येवं शक्तिपातसंस्कृतो मन््रसन्निधिम्‌ । 


क 
वही कहा गया- 

“जब दन्तकाष्ट ऊपर की ओर मुँह किये हए जमीन पर गिरे तो (शिष्य) 
राज्य ओर मोक्ष प्राप्त करता है अधोमुख गिरने पर मरण होता है इसलिये "हद्य' 
मन्त्र से १०८ आहति देनी चाहिये । पूर्वं दिशा मे (गिरने पर) योगसिद्धि, आग्नेयी 
मे व्याधि को समञ्घे । दक्षिण में मरण समह । नैऋत्य में कलह होता है । पश्चिम 
मे धनप्राप्ति, वायव्य मे उच्चाटन होता है । उत्तर मे सिद्धि ओर ईशान मे (दन्त 
काष्ठ के) गिरने पर मोक्ष होता है ।'' 

इस (वर्णन) से दन्तसंस्कार कहा गया है । उनके द्वारा = प्रवेश कराये गये 
प्रयोजको के द्वारा । लाघव के साथ जिससे इस (शिष्य) को इट से स्थण्डिल का 
दर्शन हो सके ॥ 


एेसा होने से इसका क्या होगा ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

मन्त्र के प्रभाव से उल्लासित स्थण्डिल के ट से दिखलाई पड़ने पर 
उसके आवेश के कारण शिष्य तन्मय हो जाता है ॥ -४५१-४५२- ॥ 

इसी को दृष्टान्त दिखा कर हदयङ्गम करते है-- 

जैसे अनुरक्त हदय वाला (पुरुष) प्रियतमा के उन-उन (सौन्दर्य आदि) 
गुणों की स्वयं देखता है उसी प्रकार शक्तिपात से संस्कृत शिष्य मन्त्र की 
सन्निधि को (स्वयं देखता है) ॥ -४५२-४५३- ॥ 
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स्वयमिति, नतु उपायान्तरपेक्षणेन, तथात्वे हि इटित्येव तदर्शनमस्य न 
स्यात्‌ ॥ 


ननु लावण्यादयः कान्तागुणा दृश्या इति ताननुरक्तहदयः पश्यन्तां नाम, 
मन्त्रः पुनरदृश्यत्वात्‌ संनिहितत्वेऽपि कथमर्वाग्दृशां चक्षुरादीन्द्रियगोचरतामासा- 
दयेयुः ?--इत्याशङ्कय आह-- 
चक्षुरादीन्द्ियाणां हि सहकारिणि तादृशो ॥ ४५३ ॥ 
सत्यत्यन्तमदृष्टे प्रागपि जायेत योग्यता । 
चक्षुरादीन्दरियाणां हि तादृशे शक्तिपातलक्षणे सहकारिणि सति प्रागत्यन्त- 


मदृषटेऽपि अनुभवसंस्काराभावाद्रिकल्पस्य ज्ञानस्य अविषयेऽपि मन्त्रादौ दृशिक्रिया- 
करणायां योग्यता जायेत तथा संभावनीयम्‌--इत्यर्थः ॥ 


किमत्र प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्खय आह-- 


कृतप्रज्ञा हि विन्यस्तमनत्रं देहं जलं स्थलम्‌ ॥ ४५४ ॥ 
प्रतिमादि च पश्यन्तो विदुः सांनिध्यसंनिधी । 


एवं स्वसंवेदनमपि अपहुवानान्प्रति आह-- 





स्वयं- न कि उपायान्तरं की अपेक्षा से । क्योकि वैसा होने पर इसको इट 
से उसका दर्शन नहीं होगा ॥ ४५२- ॥ 

्रश्न- सौन्दर्य आदि कान्ता के गुण चाक्षुष प्रत्यक्ष के योग्य है इसलिये 
अनुरक्तहदय पुरुष उसे देखे किन्तु मन्त्र तो अदृश्य होने के कारण संनिहित 
होने पर भी सामान्य लोगों के चक्षु आदि के विषय कंसे होगे ?2--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

उस प्रकार के सहकारी के रहने पर चक्षु आदि इन्द्रियों कौ 
पह अत्यन्त अदृष्ट के विषय मे भी वैसी योग्यता उत्पन्न हो जाती 
है ॥ -४५३-८५.४६- ॥ 

चक्षु आदि इन्द्रियो के उस प्रकार के = शक्तिपात जैसे, सहकारी के होने पर 
पहले अत्यन्त अदृष्ट भी = अनुभव के संस्कार के अभाव के कारण विकल्प ज्ञान 
के अविषय भी, मन्त्र आदि के विषय में दर्शनक्रिया करने की योग्यता उत्पन्न हो 
जाती है वैसा समड्ञना चाहिये--यह अर्थं है ॥ 

इस विषय मे क्या प्रमाण दहै ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

्रज्ञावान्‌ लोग मन्त्रौ के न्यास से युक्त शरीर जल स्थल प्रतिमा आदि 
को देखते हये सन्निधि ओर असन्निधि को जानते है ॥ -८५४-४५५- ॥ 

अपने संवेदन को छिपाने वालो के प्रति कहते है-- 


पञ्चदशमाहिकम्‌ ४८९ 


न्यस्तमन््राशुसुभगात्किञ्चिद्धूतादिमुद्विताः ॥। ४५५ ॥ 
त्रस्यन्तीवेति तत्तच्चिदक्चैस्तत्सहकारिभिः। 


लोके हि मन््रन्यासाविष्कृततेजः त द्विता जन्तवस्तरस्यन्त 
ती तस्य 


इव दृश्यन्ते इति । एवं तेन शक्तिपातादिना 
` संनिधानासंनिधानादेश्चित्‌ चेतनवदेवं भवेत्‌--इत्यर्थः । इयता च मन्त्रावेशलक्षणः 


पार्यन्तिकसंस्कार उक्तः ॥ 
इदानीं शिवहस्तविधिमभिधत्ते- 


ततः स॒ दक्षिणे हस्ते दीप्तं सर्वाध्वपूरितम्‌ ॥ ४५६ ॥ 
मन्त्रचक्रं यजेद्रामपाणिना पाशदाहकम्‌ । 
तं शिष्यस्य करं मूर्ध्नि देहन्यस्ताध्वसंततेः ॥ ४५७ ॥ 
न्यस्येत्क्रमेण सव्गं तेनैवास्य च संस्पृशेत्‌ । 


ननु एतत्प्रकृते श्रीपूर्वशास्त्रे न उक्तमिति कुत आनीतम्‌ ?-- इत्याशङ्कय 
आह-- 


उक्तं दीक्चोत्तरे चैतज्ज्वालासंपातशोभिना ॥ ४५८ ॥ 


जिस प्रकार कुछ भूत आदि अवेश से मुद्रित (= आविष्ट) लोग 
न्यस्त मन्त्र की किरण (= प्रभाव) से सुभग (= शक्तिमान्‌ आचार्य आदि) 
से डरते हैँ उसी प्रकार उस (= शक्तिपात) से सहकृत इन्द्रियो के द्वारा 
वह-वह चेतन (एेसा मन्तरदरष्टा हो जाता है ) ॥ -४५५-४५६- ॥ 

लोक मे मन्त्रन्यासं के द्वारा आविष्कृत तेजःसौभाग्य वाले आचार्य से भूत प्रेत 
से आविष्ट जीव उरते हुये दिखलायी पड़ते हैँ । उसी प्रकार उस शक्तिपात आदि 
से सहकृत इन्द्रियों के द्वारा उस-उस के सन्निधान ओर असत्निधान से चित्‌ = 
चेतना बाला मनुष्य एेसा होता है । इससे मन््रावेश लक्षण वाला पार्यन्तिकं संस्कार 
कहा गया ॥ 

अब शिवहस्तविधि को बतलाते है-- 


इसके बाद वह (= आचार्य अपने) दाहिने हाथ में प्रकाशमान्‌ सब 
अध्वाओं से पूर्ण मन्त्रसमूह की पजा करे । बोँये हाथ से पाशदाहक को 
(पूजित करे) । देह में अध्वसमृह का न्यास किये गये शिष्य के शिर पर 
उस (= दार्ये) हाथ को रखे । ओर उसी क्रम से इस (= शिष्य) के 
समस्त अद्गों का स्पर्श करे ॥ -४५६-४५८- ॥ 


प्रश्न-- प्रस्तुत श्रीपूर्वशास्त्र में इसे नहीं कहा गया फिर (यहाँ इस विधि को) 
कहाँ से लाया गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 


३१ त. च. 
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दत्तेन शिवहस्तेन समयी स विधीयते । 
सायुज्यमीश्चरे तत्त्वे जीवतोऽ धीतियोग्यता ॥ ४५९ ॥ 
ज्वालासंपातेति-मन््रतेजः सांनिध्यात्‌ । यदुक्तम्‌-- 
"शिवहस्ते विभुं ध्यात्वा मन्त्रग्रामं सुजाज्वलम्‌ ।' 
(स्व० ३।१४२) इति । 
ईश्वरे इति विद्यात्त्वोर्ध्वर्तिनि, न तु पृथ्वीतत्त्वाधःस्थिते कालाग्निरुद्र, 
तथाश्रुतेरदर्शनात्‌ । अत्र च उद्योतकृदेव कृतश्रम इति किमिह तेन उक्तेन तत 
एव अवधार्यम्‌ । अधीतिः = अध्ययनम्‌ । तदुक्तम्‌- 
"समयी संस्कृतो ह्येवं वाचनेऽस्यार्हता भवेत्‌। 
श्रवणेऽध्ययने होमे पूजनादौ तथैव च ॥ 
चर्याध्यानविशुद्धात्मा लभते पदमैश्वरम्‌ ।' (स्व° ४।७९) 


इति ॥ ४५९ ॥ 


न केवलमेतदत्रैव उक्तं यावदन्यत्रापि--इत्याह-- 
श्रीदेव्यायामले तृक्तमष्टारान्तस्तिशुलके । 


दीक्षोत्तर तन्त्र मे कहा गया है कि ज्वाला के सन्ताप से शोभायमान 
शिवहस्त के देने से वह (= शिष्य) समयी (दीक्षा वाला) हो जाता है । 
(मरने के बाद) ईश्वरतत््व में मिल जाता है ओर जीवित रहने पर (समस्त 
ग्रन्थों के) समञ्जने की योग्यता आ जाती है ॥ -४५८-४५९ ॥ 


ज्वाटासंपात-- मन्त्र के तेज के सान्निध्य के कारण । जैसा कि कहा गया-- 


` 'शिवहस्त मे जाज्वल्यमान व्यापक मन्त्रसमृह का ध्यान कर ।'' (स्वत, 
३।१४२) 


ईश्वर मे-शुद्ध विद्या के ऊपर रहने वाले ईश्वर तत्व न कि पृथिवी तत्त के 
नीचे स्थित कालाग्निरुद्र तत्त में, क्योकि वसी श्रुति नहीं देखी जाती । इस विषय 
मे, (स्वच्छन्दतन्त्र की टीका) उद्योत के कर्ता ने ही श्रम कर दिया है इसलिये यहां 
उसके कथन से क्या (लाभ)? वहीं से समञ्च लेना चाहिये । अधीति = अध्ययन । 
वही कहा गया-- 

“इस प्रकार से संस्कारयुक्त (शिष्य) समयी हो जाता है । वाचन श्रवण 
अध्ययन होम पूजा आदि मे इसकी योग्यता = पात्रता हो जाती है । चर्या ओर 
॥ | ध्यान (आदि) से शुद्ध आत्मा वाला वह ईश्वरपद को प्राप्त करता है'' ॥ ४५९ ॥ 
। (स्व.तं. ४।७८-७९) 


इसे केवल यही नहीं बल्कि अन्यत्र भी कहा गया-- यह कहते है- 


नण [0 
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चक्रे भैरवसन्नाभावघोराद्यष्टकारके ॥ ४६० ॥ 
बाह्यापरे परानेमौ मध्यशूलपरापरे । 
ज्वालाकुलेऽरुणे भ्राम्यन्मातप्रणवभीषणे ॥ ४६१९ ॥ 
चिन्तिते तु बहिर्हस्ते संदृष्टे समयी भवेत्‌ । 
पाशस्तोभाद्यस्तु सद्य उच्चिक्रमिषुरस्य तम्‌ ॥ ४६२ ॥ 
प्राणैर्वियोजकं मूर्ध्नि क्षिपेत्संपूज्य तद्बहिः । 
अनेन शिवहस्तेन समयी भवति स्फुटम्‌ ॥ ४६३ ॥ 


इह अघोराद्यष्टकाधिष्ठितारकस्य प्रत्यरं सर्वतः परिभ्रमत्फेङ्कारविकरलस्य 
सिन्दूरा- 
रुणस्य अत एव ज्वालाकुलस्य अष्टारस्य चक्रस्य अन्तर्मध्यशृङ्गावस्थितपरापरे 
्रशुठे चिन्तिते बहिरन्तरेवंविधे हस्ते सम्यक्‌ परश्रयःप्रधानतया दृष्टे 
पाशस्तोभात्समयी भवेत्‌ तावतैव अस्य समयदीक्षा सिध्येत्‌-इत्यर्थः । न 
केवलमनेन समयदीक्षैव भवेत्‌, यावत्‌ निर्वाणदीक्षाऽपि--इत्याह-- यस्त्वित्यादि । 
यः पुनरु्रन्तुमिच्छुस्तं बहिः प्राणोचिते ेत्रादौ संपूज्य अस्य॒ तमेव शिवहस्तं 
्ाैर्वियोजकं मूर्ध्नि क्षिपेत्‌ तत्संस्पशदिव अस्य सद्योनिर्वाणदीक्षा भवेत्‌- 
इत्यर्थः । यदुक्तम्‌--तत्र 


देवी यामल मे कहा गया--भीतर आठ अरों वाले तीन शूल वाले 
चक्र, जिसकी नाभि में भैरव ओर (आठ अरो में) अघोर आदि भैरव हे, 
बाहर अपरा नेमि मे परा ओर मध्यशुल में परापरा ज्वाला कुल तथा 
सिन्दूर के समान लाल देवि्याँ है, मे भ्रमण (= चिन्तन) करता हुआ 
मातृप्रणव से भयङ्कर बाह्यहस्त का चिन्तन एवं दर्शन करने पर (साधक) 
समयी (दीक्षा वाला) हो जाता है । जो (साधक) तत्काल पाशस्तोभ से 
छूटना चाहता है (आचार्य) प्राणवियोजक (उस हाथ) की उससे बाहर पूजा 
कर फिर उस (हाथ) को, (इस शिष्य) के शिर पर रखे । इस शिवहस्त 
के द्वारा (वह) स्पष्टतया समयी हो जाता है ॥ ४६०-४६३ ॥ 


अघोर आदि आठ से अधिष्ठित अरो में से प्रत्येक अर मे सब ओर से घूमते 
हये फकार (स्वर) के कारण विकराल, तीन भैरवो से भूषितनाभि वाले, बाहरी नेमि 
लक्षण वाले, दो स्थानों मे प्रतिबिम्बित अपरा परा देवी वाले, सिन्दूर के समान 
अरुण इसीलिये ज्वालाकुल आठ अरो वाके, चक्र के भीतर मध्यश्ृङ्ग मे अवस्थित 
परापरदेवी वाले, त्रिशुलं का बाहर एवं भीतर चिन्तन किये गये इस प्रकार के हाथ 
के सम्यक्‌ परश्रयस्‌ की प्रधानता, , की दृष्टि से देखे जाने पर पाश का नाश होने 
से समयी दीक्षा होती है = इतने से ही इस (शिष्य) की समयी दीक्षा हो जाती 
है । इससे केवल समयी दीक्षा ही नहीं बल्कि निर्वाण दीक्षा भी होती है--यह कहते 
है--जो कि... । जो मरने की इच्छा वाला है उसकी बाहर = प्राणोचित क्षत्र 
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अष्टारं चक्रमालिख्य नाभिनेमिसमन्वितम्‌ । 
अरकंश्ान्तरालैश्च त्रिशूलोपरिलाज्छितम्‌ ॥' इति उपक्रम्य 
क नाभिस्थं भैरवं न्यसेत्‌ ।' इति, 
अघोराद्यष्टकं पूज्यं... ।' इति, 
अराष्टकस्थितास्तास्तु...... 1" इति, 


-सिन्दूरारुणसङ्काशा शृलस्था तु परापरा । 
अपरा तु परा देवी बाह्यनेमिसमाश्रिता ।' इति, 


“चक्रभैरवमध्यस्थं भ्रमणमरुणप्रभम्‌ ।* इति, 
"करे ध्यात्वा महाचक्रं ज्वालामालासमाकुलम्‌ । 
वामपादं न्यसेत्त्र॒ शृलदण्डे समन्ततः । 
अरकेषु च सर्वत्र युक्तं॒॑दक्षिणजानुना ।' इति, 
'दर्शनात्स्तोभमायाति स्पर्शनान्म्रियते ध्रुवम्‌ ।' 

इति च ॥ ४६३ ॥ 

ननु एवं समयित्वेन अस्य किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह- 

आदि मे सम्यक्‌ पूजा कर इसके उसी (= पूर्व वर्णित) प्राणवियोजक शिव हस्त को 


शिर पर रखे । उसके स्पर्श से ही इसकी सद्योनिर्वाण दीक्षा हो जाती है । जैसा 
कि वहां कहा गया- 

“आठ अरो वाले, भीतरी अरो तथा नाभिनेमि से युक्त त्रिशुल के ऊपर चिद्धित 
चक्र का लेखन कर... '' 

एेसा प्रारम्भ कर 

^...नाभि में स्थित भैरव का न्यास करे ।'' 


"अघोर आदि आठ (अघोर, परमघोर, घोररूप, घोरमुख, भीम, भीषण, वमन, 
पिबन) की पूजा करे ।'* 


"आठ अराओं में स्थित वे तो ।'' 


"सिन्दूर की लालिमा के समान शूल में स्थित परापरा देवी है । दूसरी परा 
देवी बाह्य नेमि में स्थित है ।'" 


"“चक्रभैरव के मध्य में स्थित अरुणाभ भ्रमण ।'' 


“ज्वालामाला से व्याप्त महाचक्र का हाथ में ध्यान कर उस शृलदण्ड मे चारो 
ओर, दक्षिण जानु से युक्त अरो मे सर्वत्र, बाय पैर को रखे ।" 


“दर्शन से स्तोभ (= अवरोध) को प्राप्त होता है ओर स्पर्श ने निश्चित मर 
जाता है" ॥ ४६०-४६३ ॥ 


= ४८५ 


तस्यैव भाविविधिवत्तत््वपाशवियोजने । 
पुत्रकत्वं स॒ च परे तत्त्वे योज्यस्तु दैशिकः ॥ ४६४ ॥ 
स॒ एव मन्रजातिज्ञो जपहोमादिततत्ववित्‌ । 
निर्बाणकलशेनादौ तत ईश्वरसंत्ञिना ॥ ४६५ ॥ 
अभिषिक्तः साधकः स्याद्धोगान्तेऽस्य परे लयः । 


भावीति--षोडशाष्िकादौ । स इति--पुत्रकः । स॒ एवेति- समयी । भावि- 
विधिवत्‌ तत्त्वपाशवियोजने कृते सतीति अत्रापि संबन्धनीयम्‌, एवमुत्तरत्रापि । 
जातीति- नमः स्वाहादीनाम्‌ । निर्वाणिति--निर्वाणदायी अत्र शिव उच्यते । 
साधकस्य हि शिवे योजनिकायां कृतायामपि सदाशिवपदे भोगार्थमवस्थानम्‌, अत 
एव आह-भोगान्तेऽस्य परे ठय इति ॥ 


एतैर्गुणैः समायुक्तो दीक्षितः शिवशासने ॥ ४६६ ॥ 
चतुष्पात्संहिताभिज्ञस्तन्राष्टादशतत्परः । 
दशतन््रातिमार्गज्ञ॒ आचार्यः स॒ विधीयते ॥ ४६७ ॥ 
पृथिवीमादितः कृत्वा निर्वाणान्तेऽ स्य योजनाम्‌ । 
अभिषेकविधौ कुयदिाचार्यस्य गुरूत्तमः ॥ ४६८ ॥ 


प्रश्न-इस प्रकार समयी होने से इसका क्या होगा 2-यह शङ्का कर 
कहते है-- 

आगे वर्णनीय विधि के अनुसार तत््वपाश से मोक्ष होने पर उसकी 
पत्रक दीक्षा होती है । ओर वह पुत्रक-(दीक्षायुक्त साधक). विद्वानों के 
द्वारा पर तत्त्व मेँ योजनीय होता है । (ततत्वपाश से मुक्त होने पर) वही 
(= समयी) साधक मन्त्र जातियों का ज्ञाता, जप होम आदि के तत्त्व का 
वेत्ता होकर पहले निर्वाण कलश से फिर ईश्वर नामक (कलश) से 
अभिषिक्त हो जाता है । भोग समाप्त होने पर इसका पर तत्त्व मे ल्य हो 
जाता है ॥ ४६४-४६६- ॥ 

भावी = सोलहवे आदिक आदि मे (वर्णन की जाने वाली) वह = पुत्रक । 
वही = समयी "भावि विधिवत्‌ कृते सति" इसको यहाँ भी जोडना चाहिये । इसी 
प्रकार आगे भी । जाति-“नमः' “स्वाहाः आदि की । निर्वाण-- यहां शिव ही 
निर्वाणदायी कहे जाते है । साधक शिव मे योजनिका (दीक्षा) किये जाने पर भी 
भोग के लिये सदाशिव पद मे रहता है । इसीलिये कहते है-भोग के अन्त में 
इसका पर तत्त्व मे ठ्य हो जाता हे | 

हुन गुणों से युक्त शैवशास्त्र मे दीक्षित चतुष्पात्‌ संहिता का ज्ञाता 
अठारह तन्त्रो मे तत्पर दश तन्त्र के अतीत मार्ग का ज्ञाता वहे (व्यक्ति) 
आचार्य पद पर नियुक्त किया जाता है । उत्तम गुरु अभिषेक विधि मे इस 
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एतेरिति- मन्त्रतन्तरज्त्वाद्यैः । निर्वाणान्ते इति-- परमशिवपदे, अधिकारार्थ । 
पुनरपरशिवे शिबे अस्य अवस्थानम्‌ । 


यटुक्तम्‌-- 
-अधिकारार्थमाचार्ये परापरपदे स्थितिः । 
शिवत्वे साधकानां तु विद्यादीक्षां सदाशिवे ॥ 
पुत्रके परमे तत्त्वे समयिन्यैशवरे तथा ।' इति ॥ ४६८ ॥ 
ननु एवमभिहिते समयिनः किमुक्तं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्खय आह- 
एतैवक्यैरिदं चोक्तं समयी राजपुत्रवत्‌ । 
स्त्रैवाधिकारी स्यात्पुत्रकादिपदत्रये ॥ ४६९ ॥ 


राजपुत्रो हि यथा राज्यादावधिकृतस्तथा अयमपि पत्रकादो समयी । 


9 
समचिदीकापू्वकमेत | 
< सर्वा दीक्षा उक्ताः ॥ ४६९ ॥ 


पत्रकाचार्ययोरविशेषे ८१ भ थञ्चिद्धे च । 
ऽपि परतत्वयोजनिका कथञ्चिद्धेदमभिधत्ते-- 


पुत्रको दैशिकत्वे तु तुल्ययोजनिको भवेत्‌। 


3 
आचार्य की पहले पृथिवी फिर निर्वाणान्त मेँ योजना करे ॥-४६६-४६८॥ 
~ इनसे = मन्त्रज्ञत्व तन्व्रजञत्व आदि से । निर्वाणान्त मेँ = परमशिव पद में । 
फिर अधिकार के लिये अपर शिव शिव पद में इसकी स्थिति होती है । 
जैसा कि कहा गया-- 
"अधिकार के लिये आचार्य की परापर पद मेँ स्थिति होती है, साधकों की ^ 
शिवत्व मे, दीक्षित की सदाशिव पद मे, पुत्रकदीक्षप्राप्त परम शिष्य की परमनत्् 
मे, समयीदीक्षादीक्षित की ईश्वर पद में प्रतिष्ठा होती है" ॥ ४६८ ॥ 
प्रश्न--एेसा कहे जाने पर समयी के बारे मे क्या कहा गया ?- यह शङ्का 
कर कहते है 
इन वाक्यो से यह कहा गया कि समयी (दीक्षा वाला शिष्य) राजपुत्र 
की भोति सर्वत्र पुत्रक आदि तीनों पदों मे अधिकारी होता है ॥ ४६९ ॥ 
जिस प्रकार राजपुत्र राज्य आदि में अधिकृत है उसी प्रकार यह समयी भी 
पत्रक आदि मे (अधिकृत होता है) । समयी दीक्षा के बाद ही सब दीक्षायं कही 
गयी है ॥ ४६९ ॥ | 


पत्रक ओर आचार्य मे समानता होने पर भी परतत््वयोजनिका (दीक्षा) कुछ भेद 
बतलाती है-- 


आचार्यत्व के विषय में पुत्रकदीक्षाप्राप्त (साधक भी) तुल्ययोजनिका 


् ४८७ 


अधिकारी स न पुनः साधने भिन्नयोजने ॥ ४७० ॥ 


स इति पत्रकः । साधने इति--दक्षाप्रतिष्ठादौ यदर्थमेव आचार्यस्य परा- 
परपदे स्थितिरभिहिता--इत्याह-भिन्नयोजने इति ॥ ४७० ॥ 


ननु समयिनोऽपि पूर्वभाविनी लिद्गोद्धारदीक्षा संभवति, तत्‌ समयी 
राजपुत्रवदित्येव कस्मादिह उक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
एतत्तन्त्र समय्यादिक्रमादाप्तोत्तरक्रियः । 
आचार्यो न पुन्बौद्धवैष्णवादिः कदाचन ॥ ४७९ ॥ 
एवं प्रसङ्गात्निर्णातिं प्रकृतं तु निरूप्यते । 
शिवहस्तविधि कृत्वा तेन सप्लुष्टपाशकम्‌ ॥ ४७२ ॥ 
शिष्यं विधाय विश्रान्तिपर्यन्तं ध्यानयोगतः । 
ततः कुम्भेऽस्त्रकलो वह्लौ स्वात्मनि तं शिशुम्‌ ॥ ४७३ ॥ 
प्रणामं कारयेत्पश्चाद्धूतमातृबकलिं क्षिपेत्‌ । 


आचार्य इति उपलक्षणम्‌, तेन साधकोऽपि । यद्रक्ष्यति- 


प्राग्लङ्गिनां मोक्षदीक्षा साधिकारविवर्जिता । 
साधकाचार्यतामार्गे न योग्यास्ते पुनर्भुवः ॥' (२२।२९) इति । 





(दीक्षा) वाला होता है । किन्तु भिन्न योजना वाले साधन मे वह अधिकारी 
नहीं होता ॥ ४७० ॥ 


वह = पुत्रक । साधन के विषय मे = दीक्षा प्रतिष्ठा आदि के विषय मे 
जिसके लिये ही आचार्य की परापर पद मे स्थिति कही गयी-- यह कहते हे भित्र 
योजना वाके मे ॥ ४७० ॥ 

प्ररन-समयी कौ भी पूर्वभाविनी लिङ्गोडधार दीक्षा होती हे तो समयी राजपुत्र 
के समान होता है यह यहौ कमे कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते हे-- 

इस तन्त्र मे समयी आदि के क्रम से उत्तर क्रियाओं को प्राप्त करने 
वाला ही आचार्य होता हे । बौद्ध वैष्णव आदि कभी भौ (आचार्य नही 
होते) । एेसा प्रसङ्गवश निर्णय किया गया (अब) प्रस्तुत का निरूपण 
किया जा रहा है । (आचार्य) शिवहस्त विधि कर ने के बाद उसके द्रा 
शिष्य को दग्धपाश वाला बनाकर ध्यानयोगप्रक्रिया के माध्यम से कुम्भ, 
अस्त्र, कलश, अग्नि ओर स्वयं को (अभिमन्त्रित कर) उस शिशु से 
उनको प्रणाम करवाये इसके बाद भूतबलि दे यह कार्य विश्रान्तिपर्यन्त 
करना चाहिये ॥ ४७१-४७४- ॥ 


आचार्य यह उपलक्षण है । इससे साधक भी (वैसा ही करे) । जंसा 











42. श्रीतन्त्रालोकः 
अत एव अनन्तरमेव उक्तम्‌-- 


2 दीक्षितः शिवशासने ।' (४६७) इति । 
तेनेति-शिवहस्तेन ॥ 


इदानीं शय्यां कल्पयितुमाह-- 


ततः शङ्करमभ्यर्च्य शय्यामस्त्राभिमन्त्रिताम्‌ ॥ ४७४ ॥ 
कृत्वास्यां शिष्यमारोप्य न्यस्तमन््ं विधाय च । 
शिष्यहच्चक्रविश्रान्तिं कृत्वा तदुद्रादशान्तगः ॥ ४७५ ॥ 
भवेत्क्षीणकलाजालः स्वरद्रादशकोदयात्‌ । 
ततः परवेशप्रचितकलाषोडशकोज्ज्वलः ॥ ४७६ ॥ 
सपूर्णस्वात्मचिच्चन्द्रो विश्राम्येद्धदये शिशोः । 
स्वयं व्युत्थानपर्यन्तं द्वादशान्तं ततो ब्रजेत्‌ ॥ ४७७ ॥ 
पुनर्विशेच्च हच्चक्रमित्थं निद्राविधिक्रमः । 
स्वरद्राद्शक पूर्यकलारूपम्‌ । इत्थमिति--शिष्यात्मनोरेवं प्राणप्रवेशनिर्मम- 
लक्षणेन उक्तेन प्रकारेण--इत्यर्थः ॥ 
=-= 
कि कहेगे- 


पी... पुनभूर्वः ।'" (तं०आ० २२।२९) 
इसीलिये अभी पहले कहा गया- 
“शिव शास्त्र मे दीक्षित ।'' 


उससे = शिवहस्त से ॥ 
अब शय्या बनाने के लिये कहते है-- 


इसके बाद शिव की पूजा कर शय्या को अस्त्र से अभिमन्त्रित कर 
उस पर शिष्य को बिठाकर उसके अन्दर मन्त्रँ का न्यास कर शिष्य के 
हदयचक्र मे विश्राम कर (आचार्य) उसके द्रादशान्त तकं पहुचे । फिर 
द्वादशस्वरो के उदय से क्षीणकलाजारु वाला हो जाय । इसके बाद प्रवेश 
के कारण एकत्रित सोलह कलाओं से उज्ज्वल (आचार्य) सम्पूर्ण 
स्वात्मचेतन्यचन्द्र॒ वांता होकर पि के हदय मेँ स्वयं व्युत्थान पर्यन्त 
विश्राम कर फिर द्रादशान्त तक तत्पश्चात्‌ हदयचक्र में प्रवेश करे. । 
इस प्रकार निद्राविधि का क्रम है ॥ -४७४-४७८- ॥ 


बारह स्वर = सूर्यकला रूप । इस प्रकार से = शिष्य एवं अपने इस प्रकार 
प्राणप्रवेश एवं (प्राण-) निर्गम लक्षण वाले उक्त प्रकार से ॥ 





(= ४८९ 
ननु एवं सति किं स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह- 

आयातनिद्रः शिष्योऽसौ निर्मलौ शशिभास्करौ ॥ ४७८ ॥ 
हच्चक्रे प्रतिसंधत्ते बलात्पूर्णकृशात्मकौ । 
ननु अतोऽपि किं स्यात्‌ ?-- इत्याशङ्य आह-- 


हठनिर्मलचनद्राकप्रकाशः सत्यमीक्षते ॥ ४७९ ॥ 
स्वप्नं भाविशुभान्यत्वसफुटीभावनकोविदम्‌ । 
किमत्र प्रमाणम्‌ 2 --इत्याशङ्कखय आह- 
उक्तं च पूर्णाच कृशां ध्यात्वा द्वादशगोचरे ॥ ४८० ॥ 
प्रविश्य हदये ध्यायेत्सुप्तः स्वाच्छन्द्यमाप्नुयात्‌ । 
आयातनिद्रे च शिशौ गुरुरभ्यर्च्य शङ्करम्‌ ॥ ४८१९ ॥ 
चरु भुञ्जीत ससखा ततोऽ द्यादन्तधावनम्‌ । 
स्वप्याच्च मन््रश्मीद्धहच्चक्रार्पितमानसः ॥ ४८२ ॥ 
प्रातिः कृताशेषनित्योऽभ्यर्चितशङ्करः । 
शिष्यात्मनोः स्वप्नदृष्टावर्थौ गा बलाबलात्‌ ॥ ४८३ ॥ 
स्वदृष्टं न । 
पश्न-एेसा होने पर क्या होगा ?--यह शङ्का कर कहते है-- । 
निद्राग्रस्त वह शिष्य हदयचक्र में पूर्ण एवं क्षीण निर्मल चन्दर सूर्यका 
बलात्‌ दर्शन करता है ॥ -४७८-४७९- ॥ 
प्रश्न--इससे भी (इसका) क्या होगा 2 यह शङ्का कर कहते है _ 
हटात्‌ पूर्ण निर्मल चन्द्र एवं सूर्य के प्रकाश वाला (वह शिष्य) भविष्य 
मे शुभ एवं अन्यत्व (= अशुभ) के ज्ञापन में विचक्षण सत्य स्वप्न को 
देखता है ॥ -४७९-४८०- ॥ 
इसमे क्या प्रमाण है ?--यह शङ्का कर कहते है 
कहा गया है--(साधक) पूर्णं ओर कृश (शशिसूर्यकला प्राण ओौर 





भातः काल गुरु समस्त क्रियाओं को कर शङ्कर की पूजा कर स्वप्न में 
देखे गये विषय को बलाबल से जानते है । संबोध (= ज्ञान) के उद्रेक के 
कारण अपना (= गुरु का) देखा गया स्वप्न बलवान्‌ होता है दूसरा नहीं । 














४९० श्रीतन्त्रालोकः 


बोधसाम्ये पुनः स्वप्नसाम्यं स्याद्‌ गुरुशिष्ययोः॥ ४८२४ ॥ 

देवाग्निगुरुतत्पूजाकारणोपस्करादिकम्‌ । 

हृद्या स्त्री मद्यपानं चाप्याममांसस्य भक्षणम्‌ ॥ ४८५ ॥ 

रक्तपानं शिरश्छेदो रक्तविष्मूत्रलेषनम्‌ । 

पर्वताश्वगजप्रायहद्ययुग्याधिरोहणम्‌ ॥ ४८६ ॥ 

यत्प्रीत्यै स्यादपि प्रायस्तत्तच्छुभमुदाहतम्‌ । 

तं ख्यापयेत्तुष्टिवृद्ध्यै ह्ादो हि परमं फलम्‌ ॥ ४८७ ॥ 

अतोऽन्यदशुभं तत्र होमोऽष्टशतकोऽस्त्रतः । 

अशुभं नाशुभमिति शिष्येभ्यो कथयेद्‌ गुरुः ॥ ४८८ ॥ 

रूढां हि शद्धा विच्छेत्तुं यत्नः सङ्गटते महान्‌ । 

येषां तु शङ्काविलयस्तेषां स्वप्नवशोत्थितम्‌ ॥ ४८९ ॥ 

शुभाशुभ न किञ्चित्स्यात्‌............ +... 

उक्तमिति--श्रीविज्ञानभेरवे । तत्र च पीनां च दुर्बलां चैवेति पाठः । चरु- 

मिति-- प्रागात्मनः कृते परिस्थापितम्‌ । वित्ते इति--विचारयति--इत्यर्थः । अनेन 
च स्वप्नस्य विचारणमुपक्रान्तम्‌ । अन्यदिति-शिष्यदृष्टम्‌ । स्वप्नसाम्यमिति- न 
तु बलबलत्वम्‌ । प्राय इति---न हि शिरश्छेदादेः प्रीतिकारित्वमस्ति--इति 
भावः । तमिति- शुभं स्वप्नम्‌ । अत इति-ऊक्तात्स्वप्नात्‌ । अन्यदिति- 
विपरीतं पक्वमांसाशनादि । 


गुरु ओर शिष्य के बोध का साम्य होने पर स्वप्न साम्य होता है । देवता, 
अग्नि, गुरु, पूजा-सामग्री उपस्कर (= गृहोपयोगी वस्तु) आदि, प्रियस्त्री, 
मद्यपान, कच्चा मांस खाना, रक्तपान, शिरणश्छेद, रक्त मल मूत्र का लेप, 
पर्वत अश्च गज जैसी मनभावन सवारी पर चदृना, अथवा जो भी आनन्द 
के ल्यि हो प्रायः वह सब शुभ कहा गया है । (गुरु) उसे सन्तोष की 
वृद्धि के लिये (शिष्य से) कहे क्योकि प्रसन्नता ही परम फल है । इससे 
भिन्न अशुभ होता है । उस स्थिति मे अस्त्र मन्त्र से १०८ बार होम 
(करना चाहिये) । गुरु अशुभ (स्वप्न) तुम्हारे लिये अशुभ नही होगा 
एेसा गुरु शिष्य से कहे ओर प्रौदृशंका को नष्ट करने के लिये महान्‌ 
प्रयास करे । जिनकी शंका नष्ट हो चली है उनके लिये स्वप्न से उत्पन्न 
कुछ भी शुभाशुभ नहीं है ॥ -४८०-४९०- ॥ 

कहा गया--विज्ञानभैरव में । वहां "पीनां च दुर्बलां चैव' एेसा पाठ है । 
"चरु पहले से ही अपने लिये स्थापित । वित्ते = विचार करता है । इससे स्वप्न 
का विचार प्रस्तुत है । अन्यत्‌ = शिष्य के द्वारा देखा गया । स्वप्न की 
समानता-- न कि बलाबलवत्ता । प्रायः--शिरश्च्छेद आदि आनन्दकर नहीं है-- यह 








ह ४९१ 
यदुक्तम्‌-- 

"एतदेवान्यथाभूतं दुःस्वप्न इति कीर्त्यते । 
पक्वमांसाशनाभ्यङ्गगर्तादिपतनादिकम्‌ ॥ इति । 
अस्त्रत इति-- अस्त्रेण । अशुभाकथने द्वितीयार्धं हेतुः । तेषामिति-- विलीन- 
शङ्कानाम्‌, नहि निर्विकल्पस्य शुभाशुभविभाग एव भवेत्‌--इति भावः ॥ 
त्गुण्यात्मकत्वाच्च एते स्वप्नेऽपि वैचित्यभाजो भवन्ति--इत्याह 


9 स्युशचेत्थं चित्रतावशात्‌ । 
स्फुटं पश्यति सत्त्वात्मा राजसो लिङ्गमात्रतः ॥ ४९० ॥ 
न किञ्चित्तामसस्तस्य सुखदुः खच्छुभाशुभम्‌ । 
ननु इह तामसः किञ्चिदपि न पश्येत्‌, तत्‌ कुतोऽस्य शुभाशुभनिश्चयः ?-- 
इत्याशङ्कय उक्तम्‌- तस्य सुखदुःखाच्छभाशुभमिति ॥ 


ननु इह तामसस्य॒दीक्षाकर्मणि अधिकार एव कुतस्त्यः ?--इत्याशङ्क 
प्रदर्श्य निराकरोति- 


भाव है । उस = शुभ स्वप्न को । इस कारण = उक्त स्वप्न के कारण । अन्यत्‌ 
= विपरीत पका हुआ मांस आदि । 


जैसा कि कहा गया- 


"यही यदि दूसरी तरह का हो तो दुःस्वप्न कहा जाता है (जैसे) पका मांस 
खाना, तेर लगाना, गड्ढे मे गिरना आदि ।' 

अस््रतः = अस्त्र (मनर) के द्वारा । अशुभ के न कहने मे उत्तरार्धं (= रूढां 
शङ्का......... ) कारण है । उनका = विलीनशङ्का वालों का । क्योकि निर्विकल्पक 
का शुभाशुभ विभाग नही होता-यह भाव है ॥ ४८०-४८९- ॥ 

त्गुण्यात्मक होने सेये (= स्वपनद्रष्टा) स्वप्न के विषय मे भी विचित्रता वाले 
होते है--यह कहते है-- 

ठेसा विचित्रता के कारण होते है । सत्त्वयुक्त पुरुष (शुभाशुभ) को 
स्पष्ट देख केता है, राजसी पुरुष सङ्केत मात्र से ओर तामसी पुरुष कुछ 
नहीं (देखता) । उसे सुख दुःख (के प्राप्त होने) से शुभाशुभ का निश्चय 
होता है ॥ -४९०-४९१- ॥ 


्रशन--तामसी व्यक्ति कुछ नहीं देखता तो उसको शुभाशुभ का निश्चय कहा से 
होता हे ?-- यह शङ्का कर कहा गया--उसका शुभाशुभ निश्चय (उसको प्राप्त हए) 
सुख दुःख से होता है ॥ 


पर्न- तामस को दीक्षाकर्म मेँ अधिकार कहाँ से मिलता है ?--इस शङ्का को 
दिखाकर निरस्त करते है-- 
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नन्वत्र तामसो नाम कथं योग्यो विधौ भवेत्‌ ॥ ४९९ ॥ 
मैव मा विग्रहं कश्चित्‌ क्वचित्कस्यापि वै गुणः । 
वैशब्दोऽवधारणे, स च सर्वत्र संबन्धनीयः । गुण इति--अर्थादुद्रिक्तः ॥ 


एतदेव दर्शयति-- 
सर्वसात्िकचेष्टोऽपि भोजने यदि तामसः ॥ ४ ९२॥ 
कि ततः सोऽधमः किवाप्युत्कृष्टस्तद्विपर्ययः। 
तत इति--भोजनमात्रे तामसत्वात्‌ । तद्विपर्यय इति- सर्वत्र तामसत्वे, 
भोजनमात्रे एव सात्विक इति ॥ 


एतदेव प्रकृते योजयति- 


आयातशक्तिपातोऽपि दीक्षितोऽपि गुणस्थितेः ॥ ४ ९३ ॥ 
विचित्रात्मा भवेदेव मुख्ये त्वर्थे समाहितः । 


गुणस्थितेरिति- प्राकृतस्य देहस्य क्चित्कालमवस्थानात्‌ ! मुख्ये इति-- 
दीालक्षणे ॥ 

प्रश्न है कि तामसी पुरुष (दीक्षा) विधि के योग्य कँसे होता होगा 2 
एेसा निग्रह (= विपरीत विचार) न करे, क्योकि किसी का भी कोई एकं 
गुण (स्फुट हो जाता है) ॥ -४९१-४९२- ॥ 

वै" शब्द का प्रयोग निश्चय अर्थ में है उसका सर्वत्र सम्बन्ध करना चाहिये । 
गुण अर्थात्‌ स्फुट (गुण) ॥ 

इसी को प्रदर्शित करते है- 

सब सात्विक चेष्टाओं वाला भी यदि भोजन में तामस वृत्ति वालाहैतो 
क्या उससे वह अधम हो जाता है अथवा उसका विपर्यय (विपरीत 
आचरण करने वाला) उत्कृष्ट हो जाता है? ॥ - ९२-४९३- ॥ 

इस कारण = भोजन मात्र मे तामसी होने से । उसका उल्टा = सब जगह 
तामस होते हये केवल भोजन में साति ॥ 

इसी को प्रस्तुत मे जोडते है- 

शक्तिपात किया गया भी दीक्षा प्राप्त भी (साधक) गुणों की स्थिति के 
कारण विचित्र आत्मा वाला होता है किन्तु मुख्य अर्थ में यह समाहित 
(चित्त) वाला रहता है ॥ -४९३-४९४- ॥ 

गुणों की स्थिति के कारण प्राकृत देह के कुछ काल तक रहने के कारण । 
मुख्य = दीक्षा रूप ॥ 


& ४९३ 
इदानीं सामयं कर्म अभिधातुमाह-- 

ततो गुरुः शिशोर्मन्रपूर्वकं देवतार्चनम्‌ ॥ ४९४ ॥ 
देशयेत्स॒ च तत्कुयत्सिंस्कुयात्तं ततो गुरुः । 
हदादिचक्रषट्कस्थान्त्रह्मादीन्‌ षट्‌ समाहितः ॥ ४९५ ॥ 
स्पृशेच्छिशोः प्राणवृत्त्या प्रत्येक चाष्ट संस्क्रिया: । 
हृदयादिद्विषट्कान्तं बोधस्पर्शपवित्रितः ॥ ४९६ ॥ 


तत॒ इति--देवार्चनोपदेशाद्यनन्तरम्‌ । तदेव आह-हदादीत्यादि, हदादीनि 
चक्राणि हदयकण्ठतालुभ्रूमध्यललागब्रह्रन््रलक्षणानि षट्‌ । प्रत्येकमिति एवं हि 
अष्टानां षदिभर्गुणनादष्टचत्वारिंशत्‌ संस्कारा भवन्ति--इत्यर्थः । बोधस्पर्शपवित्रित 
इति- 


इ षट॒त्यागात्सप्तमे लयः ।' (४।२६७) 


इति दृष्टया द्रादशान्तावस्थितस्य परप्रमातृवपुषो बोधस्य स्पर्शेन, न तु 
साक्षात्‌ तल्लयेन, पवित्रितस्तदनुविद्धायमानः कृतः--इत्यर्थः । यद्रक्ष्यति-- 


आपादितद्रिजत्वस्य द्वादशान्ते निजैक्यतः। 





अव सामय कर्म (= समयी दीक्षा प्राप्त शिष्य के द्वारा कर्तव्य कर्म) का वर्णन 
करने के लिये कहते है-- 

इसके बाद गुरु शिशु को मन्त्रपूर्वक देवतार्चन का उपदेश दे । ओर 
वह (शिशु) उसे करे । इसके नाद गुरु उसका संस्कार करे (वह इस 
प्रकार) हदय आदि छह चक्रों में स्थित ब्रह्मा आदि छह का समाहित 
(चित्तवाला गुरु) प्राणवृत्ति से स्पर्श करे । फिर हदय से लेकर 
द्रादशान्तपर्यन्त बोध (= ज्ञान) के स्पर्श से पवित्र होकर प्रत्येक (= ब्रह्मा 
आदि) का आठ-आठ संस्कार करे ॥ -४९४-४९६ ॥ 

इसके बाद = देवार्चनोपदेश आदि के बाद । वही कहते है-- 

हदय आदि....-.-.. । हद्‌ आदि चक्र--हदय कण्ठ तालु भ्रूमध्य ललाट ओर 
ब्रह्मरन्ध्र रूप छह । प्रत्येक-इस प्रकार आठ का छह से गुणा करने पर 
अंडतालिस संस्कार होते है । बोध के स्पर्श से पवित्र किया गया-- 

^........छह का त्याग करने से सातवें मेँ लय (करना चाहिये)।'' 

इस दृष्टि मे द्वादशान्त में स्थित परप्रमातृ रूप बोध के स्पर्श से न कि 
साक्षात्‌ उसके लय से, पवित्रित = उससे अनुविद्ध किया गया--यह अर्थ है । 
जैसा कि कहेगे- 

"द्विजत्व को प्राप्त (शिशु) का द्रादशान्त मेँ निज (= बोध) के एेक्य के 
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स्पर्शमात्रान्न विश्रान्त्या इरित्येवावरोहतः ॥ 
रद्रांशापादनं येन समयी संस्कृतो भवेत्‌ ।' (तं.आ. १५-५२१) 


इति ॥ ४९६ ॥ 


एतावतैव च अस्य संस्कारान्तरसिद्धिः--इत्याह-- 
आहारबीजभावादिदोषध्वंसाद्धवेद्‌ द्विजः। 
वसुवेदाख्यसंस्कारपूर्ण इत्थं द्विजः स्थितः ॥ ४९७ ॥ 
आदिशब्दात्‌ देशः । यदुक्तम्‌- 
'बीजाहारे तथा देशभावशुद्धौ द्विजो भवेत्‌ ।' (स्व० ४।६८) इति 
तत्र आहारदोष श्रतिस्मृत्युक्तपरक्रियया तदनिर्वाहात्‌, बीजदोषो 
ब्राह्मण्यं बीजशुद्धया स्यात्सा च स्त्रीषु व्यवस्थिता । 
तासां च चपलं चेतश्वण्डालेष्वपि धावति ।' इति ॥ 
दृष्ट्या वास्तव्याया बीजशुदधेरसंभाव्यमानत्वात्‌, भावदोषोऽसत्यानार्जवादियोगात्‌, 
देशदोषो म्लेच्छादिसंपर्कात्‌ । वसवोऽष्टौ, वेदाश्चत्वारः, तेन॒ अष्टचत्वारिशिता 
संस्कारैः संस्कृतः--इत्यर्थः ॥ ४९७ ॥ 
र 
कारण स्पर्शमात्र से नकि (उसे) विश्रान्ति के द्वारा इट से अवरोह के 
कारण रुद्रांश की प्राप्ति होती हे जिससे समयी (दीक्षा प्राप्त शिष्य) संस्कृत हो 
जाता हे" ॥ ४९६ ॥ 
ओर इसी से इसके दूसरे संस्कारों की सिद्धि होती है-यह कहते है 
आहार बीज भावना आदि के दोष का नाश होने से द्विज होता है । 
इस प्रकार ४८ संस्कारो से पूर्ण द्विज होता है ॥ ४९७ ॥ 
आदि शब्द से देश (का ग्रहण होता है) । जैसा कि कहा गया-- 
“बीज आहार देश तथा भावना की शुद्धि होने पर द्विज होता है ।”' (स्व.तं, 
४।६८) 
उसमे से आहारदोष श्रुति स्मृति में वर्णित प्रक्रिया के निर्वाह न करने से होता 
है । बीजदोष-- 
ब्राह्मणत्व बीज की शुद्धि से होता है ओर वह (= शुद्धि) स्त्रियों मे 
व्यवस्थित होती है । ओर उनका चञ्चल चित्त चण्डालो मेँ भी अनुरक्त होता है ।'' 


इस दृष्टि से वास्तविक बीजशुद्धि असम्भव होती है । भावदोष--असत्य 
(भाषण) कुटिलता आदि के योग से ओर देशदोष म्लेच्छ आदि के सम्पर्क के 
कारण होता है । वसु = ८, वेद = ४ ] इससे ४८ संस्कारों से संस्कृत (होने 
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तानेव आह- 


गर्भाधानं पुंसवनं सीमन्तो जातकर्म च । 
नाम निष्क्रामणं चान्नप्राशश्चूडा तथाष्टमी ॥ ४९८ ॥ 
व्रतबन्धैष्टिके मौज्जीभौतिके सौमिक क्रमात्‌ । 
गोदानमिति वेदेन्दुसंस्क्रिया ब्रह्चर्यतः ॥ ४९९ ॥ 
्र्युद्वाहः पञ्चदशः सप्त॒ पाकमखास्त्वतः । 
अष्टकाः पार्वणी श्राद्धं श्रावण्याग्रायणीद्यम्‌ ॥ ५०० ॥ 
चैत्री चाश्वयुजी पश्चात्‌ सप्तैव तु हविर्मखाः। 
आधेयमग्निहोत्रं च पौर्णमासः सदर्शकः॥ ५०९ ॥ 
चातुमस्यं पशूदरन्धः सौत्रामण्या सह त्वमी । 
अग्निष्टोमोऽ तिपूर्वोऽ थ सोकथ्यः षोडशिवाजपौ ॥ ५०२ ॥ 
आप्तो्यमिातिरात्रौ च सप्तैताः सोमसंस्थिताः । 
हिरण्यपादादिमखः सहस्त्रेण समावृतः ॥ ५०२३ ॥ 
अषटत्रिंशस्त्वश्चमेधो गार्हस्थ्यमियता भवेत्‌ । 
वानस्थ्यपारिव्राज्ये च चत्वारिंशदमी मताः ॥ ५०४ ॥ 
दया क्षमानसूया च शुद्धिः सत्कृतिमङ्गले । 
अकार्पण्यास्पृहे चात्मगुणाष्टकमिदं स्मृतम्‌ ॥ ५०५ ॥ 


न = 
पर पूर्णद्विजत्व होता है--) यह अर्थ है ॥ ४९७ ॥ 

उन्हीं (= संस्कारो) को कहते है-- 

गर्भाधान, पुंसवन, सीमन्तोन्नयन, जातकर्म, नामकरण, निष्क्रमण, 
अन्नप्राशन तथा चूडा करण आटर्वाँ है । त्रतबन्ध, एेष्टिकादि, मौओी- 
बन्धन, भौतिक, सौमिक, गोदान ये १४ (संस्कार) ब्रह्मचर्याश्रम तक है । 
विवाह पन्द्रह संस्कार है । इसके बाद सात संस्कार पाकयज्ञ के हें । ये 
ह--अष्टका, पार्वण श्राद्ध, श्रावणी, आग्रहायणी, चैत्री ओर आश्वयुजी । 
इसके बाद सात हविर्मख है । ये है-- अग्न्याधान, अग्निहोत्र, पौर्णमास, 
दर्श, चातुर्मास्य, पशृद्रन्ध ओर सौत्रामणी । अग्निष्टोम, अतिपूर्णं (= 
अत्यग्निष्टोम), - उक्थ्य, षोडशी, वाजपेय, आप्तोर्याम, अतिरात्र ये सात 
सोम में स्थित है (= सोम याग है) । हिरण्यपाद आदि यज्ञ एक सहस्त्र से 
युक्त है । अंड़तीस्वाँ अश्वमेध हे । यहाँ तक गार्हस्थ्य संस्कार हें । 
वानप्रस्थ्य ओर संन्यास ये चालिस (संस्कार) माने गये हैँ । दया, क्षमा, 
अनसूया, शुद्धि, सत्कार, मङ्गल, अकार्पण्य, अस्पृहा ये आठ आत्मा के 
गुण माने गये हैँ ॥ ४९८-५०५ ॥ 
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निष्क्रामणम्‌ = आदित्यदर्शनम्‌ । त्रतबन्धः = उपनयनम्‌ । एेष्टिकादिः = 
वेदपाठकालानुष्ठेयं ब्रतचतुष्टयम्‌ । वेदाध्ययनान्ते उपाध्यायाय गोमिथुनदानेन 
उपलक्षितमात्मनः केशादिवपनं गोदानम्‌ । वेदाश्चत्वारः, इन्दुरेकः 


"ततो भवति गोदानं तच्चतुर्दशकं प्रिये ।' 
(स्व० १०।३९६) इति । 
अत इति-उद्राहानन्तरम्‌ । श्राद्धं मृतपित्रादिविषयम्‌ । आग्रायणीद्रयं 
शरद्रसन्तयोर्नवान्नयागरूपम्‌ । अतिपूर्व इति-- अत्यग्निष्टोमः । आदिशब्दः प्रकारे, 
तेन ॒हिरण्यपादो दशप्रकारशचैत्ययज्ञः--इत्यर्थः । सहस्रेणेति-- एककस्य शत- 
समावृतत्वात्‌ । तदुक्तम्‌- 
"हिरण्यपादः प्रथमस्तथा गृह्यहिरण्यधृत्‌ । 
हिरण्यमेदरो हिरण्यनाभिर्हिरण्यगर्भं एव च ॥ 
हिरण्यश्रोत्रो हिरण्यत्वग्धिरण्याक्षस्तथैव च । 
हिरण्यजिहस्तच्छद्गो दश यज्ञाः प्रकीर्तिताः ॥ 
शतेन तु वृतं चात्र एकैकं तु विजानते ।' 
(स्व० १०।४०६) इति । 


वानस्थ्यमिति = वानप्रस्थ्यम्‌ । दया = परानुकम्पा । क्षान्तिः = अपकारिषु 
शक्तत्वेऽपि अप्रतिक्रिया । सत्कृतिः = अनायासमनुष्ठानाच्छोभनं करणम्‌ । 


निष्क्रामण = सूर्यदर्शन । व्रतबन्ध = यज्ञोपवीत । एेष्टिकादि = वेदपाठ के 
समय अनुष्ठेय चार त्रत । वेदाध्ययन के बाद उपाध्याय के लिये गोमिथुन के दान 
के द्वारा उपलक्षित अपना केश आदि का छेदन गोदान है । वेद = ४ इन्दु = १ 
(इससे १४ वाँ) । 

हे प्रिये ! इसके बाद गोदान चौदहवाँं संस्कार होता है ।'' (स्व.तं. 
१०।३९६) 

इसके बाद = विवाह के बाद । श्राद्ध-मृत पिता आदि को लक्ष्य कर 
अर्चन । दो आग्रायणी- शरद्‌ एवं वसन्त मे नवान्नयाग रूप । अतिपूर्वं = 
अत्यग्निष्टोम । आदि शब्द (का प्रयोग) प्रकार अर्थ में है । इससे हिरण्यपाद 
अर्थात्‌ दश प्रकार का चैत्य यज्ञ । सहस्र के द्रारा-एक-एक के सौ-सौ से युक्त 
होने के कारण । वही कहा गया-- 

“पहला हिरण्यपाद फिर गुह्यहिरण्यधृत्‌, हिरण्यमेदृ, हिरण्यनाभि, हिरण्यगर्भ, 
हिरण्यश्रोत्र, हिरण्यत्वक्‌, हिरण्याक्ष, हिरण्यजिहव, हिरण्यशृङ्ग ये दश यज्ञ कहे गये 
है । एक-एक को सौ से आवृत जानते है ।'" 

वानस्थ्य = वानप्रस्थ्य । दया = दूसरे के ऊपर अनुकम्पा । क्षान्ति = समर्थ 
होने पर भी अपकारियों के ऊपर प्रतिक्रिया न करना । सत्कृति = बिना प्रयास के 


ड ४९७ 


मङ्गलम्‌ प्रशस्तवस्त्वासेवनम्‌ । आत्मेति-- आत्मसंनिकृष्टस्य अन्तःकरणवर्गस्य, न 
तु साक्षादेव आत्मनः, तस्य चिदेकरूपत्वात्‌ ॥ ५०५ ॥ 


अत्रैव संस्कारान्तराणामपि अन्तर्भावं दर्शयति- 


मेखला दण्डमजिनत्र्यायुषे वह्नयुपासनम्‌ । 
संध्या भिक्षेति संस्काराः सप्त सप्त व्रतानि च ॥ ५०६ ॥ 
भौतेशपाशुपत्ये द्वे गाणेशं गाणपत्यकम्‌ । 
उन्मत्तकासिधाराख्यधृतेणानि चतुर्दश ॥ ५०७ ॥ 
एते तु व्रतः न्धस्य संस्कारा अङ्गिनः स्मृताः । 
पारिव्राज्यस्य गर्भे स्यादन्त्येष्टिरिति संस्कृतः ॥ ५०८ ॥ 
द्विजो भवेत्ततो योग्यो रुद्राशापादनाय सः। 
एताग््राणक्रमेणैव संस्कारान्योजयेद्‌ गुरुः ॥ ५०९ ॥ 
अथवाहुतियोगेन तिलादचैर्मन्नपूर्वकैः । 


त्ायुषं भस्मपुण्डकम्‌ । व्रतबन्धस्य अङ्गिन इति । यदुक्तम्‌-- 
"नवमो त्रतबन्धस्तु स चाङ्गी परिकीर्तितः ।' 
(स्व० १०।३८८) इति । 
एतानिति- अष्टचत्वारिंशत्‌ ॥ 


अनुष्ठान से सुन्दर कार्य । मङ्गल = प्रशंसनीय वस्तु का सेवन (= निरन्तर 
अनुष्ठान) आत्मा = आत्मा के निकटवर्ती अन्तःकरणसमूह का न कि साक्षात्‌ 
आत्मा का, क्योकि वह तो मात्र चित्‌ रूप है ॥ ५०५ ॥ 

इन्हीं मे दूसरे संस्कारो का भी अन्तर्भाव दिखलाते है-- 


मेखला दण्ड अजिन भस्म अग्निपूजा सन्ध्या भिक्षा ये सात अवान्तर 
संस्कार हैँ । ओर सात त्रत--भौतेश, पाशुपत्य, गाणेश, गाणपत्य, 
उन्मत्तक, अग्निधारा ओर घृतेश इस प्रकार कुल मिलाकर ये चौदह 
संस्कार व्रतबन्धं के अङ्ग माने गये हैँ । अन्त्येष्टि संन्यास के गर्भ में रहती 
है । इस प्रकार संस्कृत हुआ इसके बाद वह ब्राह्मण रद्रांश की प्राप्ति के 
योग्य हो जाता है । गुरु इन (अंडतालिस) संस्कारों को प्राणक्रम से 
अथवा मन््रपूर्वक तिल आदि की आहुति के द्वारा जोड़े ॥ ५०६-५१०-॥ 

व्यायुष = भस्म धारण । अङ्गी.त्रतबन्ध के । जैसा कि कहा गया-- 

“नवँ (संस्कार) व्रतबन्ध होता है ओर वह अङ्गी कहा गया है ।'" 

इन = अंँडतालिस ॥ 


३२ त.च. 

















४९८ श्रीतन्त्रालोकः 
मन्त्रपूर्वकंरित्युक्तिं स्फुटयति-- 
प्रणवो हदयं नाम शोधयाम्यग्निवल्लभा॥ ५१९० ॥ 
एवं क्रमेण मृधदरद्ैरेतत्पुनः पुनः। 
हदयमिति-- विद्याङ्गसंबन्धि । तेन प्रतिसंस्कारं विद्याङ्गपञ्चकेन आह-- 
श्रुतिपञ्चकमेवमृहेन दातव्यमिति उक्तम्‌--एतत्पुनः पुनरिति ॥ 
ननु अयं द्िजत्वापत्या रुदरांशापादनाय योग्यो भवेदिति कस्मादुक्तम्‌?- 
इत्याशङ्कय आह-- 
यतश्चिद्धर्म एवासौ शान्त्याद्यात्मा द्विजन्मता॥ ५९१९ ॥ 
तेन सुद्रतया संवित्तत्क्रमेणैव जायते । 
यन असौ द्विजन्मता नाम 
“शान्तो दान्तो जितक्रोध... ।' 
इत्यादिदृ्ट्या शान्त्याद्यात्मकत्वादुद्धवन्त्याश्चितः समुपचितिरूप एव धर्मः, तेन 


यथायथमुपचितत्वेन हेतुना द्विजत्वापादनप्रथनमेव संवित्‌ रुद्रतया जायते 
तदंशापाटनयोग्याऽयं भवेत्‌--इति भावः ॥ 


एतदव दृष्टान्तमुखेन हदयङ्गमयति-- 


मनत्पर्वक--इस कथन को स्पष्ट करते है-- 

““प्रणवो हदयं नाम शोधयामि अग्निवल्लभा' इस क्रम से मूर्धा आदि 
अङ्गो से यह (शोधन) बार-बार (करना चाहिये) ॥ -५ १०-५११- ॥ 

हदय-- विद्याङ्गसम्बन्धी । इससे हर एक संस्कार के साथ पांच विद्याद्गों से पांच 
आहतियां इसी प्रकार समञ्ञ-समञ्ञ कर देनी चाहिये-- यह कहा गया--पुनः-पुनः ॥ 

प्रश्न- यह द्विजत्व की प्राप्तिसे ही रुद्रांश की प्राप्ति के योग्य होता है--यह 
क्यों कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

क्योकि यह शान्ति आदि रूप द्विजत्व चित्‌ काही धर्म है इस कारण 
संवित्‌ सुद्रके रूपमे क्रम से ही उत्पन्न होती है ॥ -५११-५१२- ॥ 

जिस कारण यह द्विजत्व 

““शान्त दान्त क्रोधजयी............. 4 

इत्यादि दृष्टि से शान्ति आदि स्वरूप वाला होने से उत्पन्न होने वाली चित्‌ का 
सङ्घटित रूप धर्म है इसलिये क्रमशः सङ्गठित होने के कारण द्विजत्व की प्राप्ति 
का विस्तार रूप ही संवित्‌ रद्र के रूप मे उत्पन्न होती है = यह उस (= रद्र) के 
अंश की प्राप्ति के योग्य हो जाता है ॥ 


पञ्चदशमाहिकम्‌ ४९९ 


यथा हेमादिधातूनां पाके क्रमवशाद्धवेत्‌॥ ५१२ ॥ 
रजतादि तथा संवित्संस्कारे द्विजतान्तरे । 
यथा हि हेमाद्युत्पत्तिनिमित्तानां द्रव्यविशेषाणां पाके क्रियमाणे रजताद्यापत्ति- 
क्रमेण तथाभावो भवेत्‌, तथैव संविदि संस्क्रियमाणायां द्विजतान्तरे तदासादनपुरः- 
सरीकारेण रुद्रांशापत्तिर्भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


_ननु अविप्लुतात्‌ ब्राह्मणादविप्लुतायां ब्राह्मण्यां जातो द्विज इति उच्यते, तत्‌ 
कथमेतदुक्तम्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह- 
योनिर्न कारणं तत्र शान्तात्मा द्विज उच्यते ॥ ५१३ ॥ 
ननु केन एवमुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
मुनिना मोक्षधर्मादावेतच्च प्रविवेचितम्‌ । 
यदुक्तं तेन-- 
“येन सर्वमिदं बुद्धं प्रकृतिर्विकृतिश्च या । 


इसी को दृष्टान्त के द्रारा समञ्ञाते है-- 


जैसे सुवर्ण आदि (की कारणभूत) कच्ची धातुओं का परिपाक होने 
पर (गन्दगी निकल जाने पर सुवर्ण के) क्रमशः रजत आदि रूप होते 
है (ओर अन्त मे सुवर्ण निष्पन्न होता है) उसी प्रकार संवित्‌ का 
संस्कार होने पर द्विजता की प्राप्ति होने पर (रुद्रांश प्राप्ति की योग्यता 
होती है) ॥ -५१२-५१३- ॥ 

जैसे स्वर्ण आदि की उत्पत्ति के निमित्तभूत विशेष द्रव्यो का पाकं किये जाने 
पर (अशुद्धि के दूर होने से) रजत आदि की प्राप्ति के क्रम से वैसा भाव 
(सुवर्णत्व) होता है उसी प्रकार संविद्‌ के संस्कृत किये जाने पर ब्राह्मणत्व की 
प्रप्ति के बाद रुद्रांश की प्राप्ति होती है ॥ 

प्रश्न--अविप्लुत (= सच्चरित्र) ब्राह्मण से सच्चसत्र ब्राह्मणी मे उत्पन्न द्विज 
कहा जाता है फिर यह कैसे कहा गया ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

इस विषय में योनि कारण नहीं है । शान्त आत्मा वाला ही द्विज कहा 
जाता है ॥ -५१३ ॥ 


प्रश्न--किसने एेसा कहा है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 


मोक्षधर्म आदि प्रकरण में ऋषि (= वेदव्यास) ने इसका विवेचन किया 
हे ॥ ५१४- ॥ 


जैसा कि उन्होने कहा है- 























| ०० श्रीतन्त्रालोकः 


गतिज्ञः सर्वभृतानां तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥ 
अभयं सर्वभूतेम्यः सर्वेषामभयं यतः । 
सर्वभूतात्मभूतो यस्तं देवा ब्राह्मणं विदुः ॥ दति ॥ 
-शद्रोऽपि शीलसंपन्नो गुणवान्राह्मणो भवेत्‌ । 
पञ्चन्दियार्णवं घोरं यदि शुद्रोऽपि तीर्णवान्‌ ॥ 
तस्मै दानं प्रदातव्यमप्रमेयं युधिष्ठिर । 
न जातिर्दश्यते राजन्गुणाः कल्याणकारकाः ॥' इति ॥ 


न च एतदनेनैव उक्तम्‌--इत्याह-- 


मुकुटादिषु शास्त्रेषु देवेनापि निरूपितम्‌ ॥ ५९१४ ॥ 
तदुक्तं तत्र-- 
'शिवधर्मानुयायी च श्रद्दधानः शिवात्मकः । 
शिवे ज्ञाने गुरौ भक्तः प्रीतः संब्रह्मचारिषु ॥ 
अनसूयु्दृष्ट तत्त्व: संस्कृतश्च शिवाध्वरे । 
अन्त्यजातोऽपि हीनाङ्गः साधकः स॒ च मोक्षभाक्‌ ॥ 
एभिर्गणैर्वियुक्तात्मा ब्राह्मणोऽपि न मोक्षभाक्‌ । 
द्विजोऽपि मायी त्याज्यस्तु म्लेच्छो ग्राह्यो ह्यमायकः ॥ 
स॒प्रियस्तु महेशस्य चतुर्वेदो न॒ दाम्भिकः । 


जिसने, यह प्रकृति है ओर यह विकृति-- यह सब जान लिया है, जो सब्र 
प्राणियों की गति का ज्ञाता है, देवता लोग उसको ब्राह्मण कहते है । जो समस्त 
प्राणियों के लिये अभय देता है ओर जिससे सबको भय नही है, जो समस्त 
प्राणियों का आत्मभूत है उसे देवगण ब्राह्मण कहते है । श्र भी यदि शीलसम्पत् 
ओर गुणवान्‌ है तो ब्राह्मण हो सकता है । हे युधिष्ठिर ! यदि शूद्र मे भी घोर 


पञ्चेन्द्रिय समुद्र को पार कर छिया तो उसे बिना विचार किये दान देना चाहिये । 
हे राजन्‌ ! जाति नहीं देखी जाती । गुण कल्याणकारी होता हे ॥ 

यह केवल इन्होने ने ही नहीं कहा--यह कहते है -- 

मुकुट आदि शास्त्रों मे भगवान्‌ शिव ने भी कहा हे ॥ -५१४ ॥ 

वही वरहो कहा गया- 

"अन्त्यज ओर' हीनाङ्ग भी साधक यदि शिवधर्मानुयायी, श्रद्धावान्‌, शिव का 
चिन्तक, शिव, (शिव सम्बन्धी) ज्ञान ओर गुरु मं भक्ति रखने वाला, ब्रह्मचारियो से 
प्रम करन वाला, अनसूयक, तत्वज्ञानी, शिवयाग मृ संस्कृत, है तो वह मोक्ष का 
भागी होता है । इन गुणों से रहित ब्राह्मण भी मक्ष का भागी नहीं है । 
मायावी ब्राह्मण भी त्याज्य है । मावारहित शुद्र भी ग्राह है बही महेश्वर का भ्रिय ह 
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शिवद्वेषी पापकर्मा शिवधर्मादिदूषकः ॥ 
ब्राह्मणेन कृतं पापं शुद्रेण सुकृतं कृतम्‌ । 
कि तत्र॒ कारणं जातिर्धरमाधिर्मेषु शस्यते ॥ 
इत्यादि बहुप्रकारम्‌ ॥ ५१४ ॥ 
ननु एतत्‌ स्मृत्यादिशास्त्रान्तरविरोधात्‌ कथं घटते ?- इत्याशङ्य आह- 
संविदो देहसंभेदात्सदृशात्सदृणोदयात्‌ । 
भूमाभिप्रायतः स्माते द्विजनमा द्विजयोः सुतः ॥ ५१५ ॥ 
संविदो हि देहसंभेदमवलम्ब्य सदृशादविप्लुतात्‌ सदृशस्य अविष्टृत- 
स्येव उदयात्‌ हेतोः स्मृतिशास्त्र बाहुल्याभिप्रायेण द्विजयोः सुतो द्विजन्मेति 
स्मृतः ॥ ५१५ ॥ 
ननु कुतोऽत्र भूम्ना एतदुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
अन्त्यजातीयधीवादिजननीजन्मलाभतः । 
उत्कृष्टचित्ता ऋषयः कि ब्राह्मण्येन भाजनम्‌ ॥ ५१६ ॥ 
धीवेति--धीवरी । ऋषय इति-- व्यासादयः ॥ ५१६ ॥ 


न कि चारो वेदों का ज्ञाता, दम्भी, शिवद्वेषी, पापी ओर शिवधर्म का निन्दक । 
ब्रह्मण ने पाप किया, शुद्र ने पुण्य किया क्या इस धर्माधर्म मे जाति कारण मानी 
जाती हे ॥'' 

इत्यादि अनेक प्रकार से (कहा गया है) ॥ ५१४ ॥ 


प्रशन- यह स्मृति आदि दूसरे शस्त्रो से विरोध के कारण कंसे सङ्गत 
होगी 2-- यह शङ्का कर कहते है-- 

संविद्‌ का देह के साथ मेक होने के कारण सदृश से सदृश की 
उत्पत्ति होने से स्मृति शास्त्रों मे बाहुल्य के अभिप्राय से दो द्विजो का पुत्र 
द्विजन्मा माना गया है ॥ ५१५ ॥ 

संविद्‌ का देहसम्भेद के आधार पर सदृश = सच्चरित्र से सदृश = सच्चरित्र 
की ही उत्पत्ति होने के कारण स्मृति शास्त्र मे बाहुल्य के उदेश्य से दो द्विजां का 
पुत्र द्विजन्मा माना गया ॥ ५१५ ॥ 


प्रश्न-- यहो अधिकता की दृष्टि से यह क्यों कहा गया?-यह शङ्का कर 
कहते है- 


अन्त्य जाति की नाविक माता से जन्म लाभ कर उत्कृष्ट चित्त वाले 
ऋषि क्या ब्राह्मणत्व के पात्र नहीं हृए ॥ ५१६ ॥ 
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अनेनैव आशयेन अस्मदर्शने न जात्यादिपरिग्रहः- इत्याह- 
अत एवार्थसत्तत्वदेशिन्यस्मिन्न दिश्यते । 
रहस्यशास्त्रे जात्यादिसमाचारो हि शाम्भवे॥ ५९१७ ॥ 


ननु यदि एवं तत्‌ स्मृत्यादावपि एवमेव कस्मात्‌ न उक्तम्‌ | 
आह- 







पाशवानि तु शास्त्राणि वामशक्तयात्मकान्यलम्‌। 
सृष्छ्यादिसिद्धये शंभोः शङ्का तत्फलक््लृप्तये ॥ ५९८ ॥ 
सृषएयादिर्त्ोकव्यवहारः । शडधेति- 
"जातिशङ्का द्रन्यशङ्खा........*.. ५५५ ।' 
इत्येवमादिना उक्ता । तत्फलं स्वर्निरयादि ॥ 


एवमेतत्‌ प्रसद्गादभिधाय प्रकृतमेव आह-- 


आपादितद्विजत्वस्य द्वादशान्ते निजैक््यतः । 
स्पर्मिात्रान्न विश्रान्त्या इटित्येवावरोहतः ॥ ५९९ ॥ 
धीवा = धीवरी (मल्लाह की सत्यवती नामक कन्या) । ऋषि--व्यास 
आदि ॥ ५१६ ॥ 
इसी आशय से हमारे दर्शन मे जाति आदि का बन्धन नहीं है- यह कहते 
ह-- 
इसीलिये अर्थ के तत्तव को दशनि वाले इस शेवागम शास्त्र मे जाति 
आदि का समाचार नहीं बतलाया जाता ॥ ५१७ ॥ 
प्रश्न--यदि एेसा है तो स्मृति आदि मे भी एेसा ही भ्यो नही कहा गया? 
यह शका कर कहतं ह- 
वामशक्त्यात्मक पशु सम्बन्धी शास्त्र शिव की सृष्टि आदि की सिद्धि. 
के लिये पर्याप्त है । इस विषय में (जाति आदि की) शङ्का उसके फल की ॥ 
सिद्धि के ल्ियि होती है ॥ ५१८ ॥ 
सृष्टि आदि = लोकव्यवहार । शङ्का- 
“जाति शङ्का, द्रव्य शङ्का... २ 
इत्यादि के द्वारा कही गई । उस का फल-स्वर्ग नरक आदि ॥ 
प्रसङ्गवश इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है-- 
द्विजत्व को प्राप्त (व्यक्ति) का द्रादशान्त मेँ निज (= संविद्‌) के साध 
तादात्म्य के कारण केवल स्पर्श होने से न कि (उसमे) विश्राम के कारण, 


॥ 
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रुद्रांशापादनं येन॒ समयी संस्कृतो भवेत्‌ । 
न विश्रान्त्येति- एवं हि परमशिवे एव॒ योजना कृता भवेत्‌--इति 
भावः ॥ 
ननु एवं संस्कृतत्वे अस्य किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
अधीतौ श्रवणे नित्यं पूजायां गुरुसेवने ॥ ५२० ॥ 
समय्यधिकृतोऽन्यत्र गुरुणा विभुमर्चयेत्‌। 
अन्यत्रेति- नैमित्तिकादौ । यथोक्तम्‌-- 
“नित्यादित्रितयं कुर्याद्‌ गुरुः साधक एव च। 
नित्यमेवं द्रयं चान्यद्यावज्जीवं शिवाज्ञया ॥' इति ॥ 
ननु अस्य किं श्रोतव्यमध्येतव्यं॑वा ?--इत्याशङ्कं गर्भीकृत्य समयान्‌ 
वक्तुमुपक्रमते-- 


तमापादितरुद्राशं समयान्‌ श्रावयेद्‌ गुरुः ॥ ५२९ ॥ 
अष्टाष्टकात्मकान्देव्यायामलादौ निरूपितान्‌ । 
अवादोऽकरणं गृढिः पजा तर्पणभावने ॥ ५२२ ॥ 





डट से अवरोह होने से रुद्राश की प्राप्ति होती है जिससे समयी (साधक) 
संस्कारयुक्त होता है ॥ ५१९-५२०- ॥ 

विश्रान्ति के साथ नही, क्योकि एेसा होने पर परमशिव मे ही योजना हो 
जाएगी-एेसा भाव है । 

्रश्न--इस प्रकार संस्कृत होने पर इसका क्या होगा ?-- यह शङ्का कर कहते 
है-- 

अध्ययन श्रवण पूजा गुरु की सेवा मे एवं अन्यत्र भी गुरु क 
द्वारा नित्य अधिकृत समयी (नित्य) शिव की ही अर्चना करता 
हे ॥ -५२०-५२१- ॥ 

अन्यत्र = नैमित्तिक आदि मे । जैसा कि कहा गया- 

“गुरु ओर साधक नित्य आदि तीनो (कर्म) कर । शिव की आज्ञा से नित्य 
एवं अन्य दो (= नैमित्तिक एवं काम्य) कर्मो को जीवन पर्यन्त करे ॥ 

प्रश्न--इस (= साधक) के लिये क्या श्रोतव्य ओर क्या अध्येतव्य हं ?--इस 
शङ्का को मन से रख कर नियमों को कहना प्रारम्भ करते है-- 

गुरु रुद्राश को प्राप्त करने वाले उस (साधक) को देवीयामल आदि 
में वर्णित आठ अष्टक वाके समयों (= नियमों) का उपदेश दे । अवाद 
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हननं मोहनं चेति समयाष्टकमष्टधा । 

स्वभावं मन्त्रतन्त्राणां समयाचारमेलकम्‌ ॥ ५२३ ॥ 

असत्प्रलापं परुषमनृतं नाष्टधा वदेत्‌ । 

अफलं चेष्टितं हिंसां परदाराभिमर्शनम्‌ ॥ ५२४ ॥ 

गर्वं॑दम्भं भूतविषव्याधितन्त्रं न चाचरेत्‌ । 

स्वं मन््रमक्षसूत्रं च विद्यां ज्ञानस्वरूपकम्‌ ॥ ५२५ ॥ 
गृहयेत्‌। 

गुरु शास्त्रं देववह्वी ज्ञानवृद्धास्त्रियो व्रतम्‌ ॥ ५२६ ॥ 

गुरुवर्ग यथाशक्त्या पूजयेदष्टकं त्विदम्‌ । 

दीनान्किलष्टायितृन्ेत्रपाला्राणिगणान्‌ खगान्‌ ॥ ५२७ ॥ 

श्माशानिक भूतगणं देहदेवीश्च तर्पयेत्‌ । 

शिवं शक्ति तथात्मानं मुद्रां मन््रस्वरूपकम्‌ ॥ ५२८ ॥ 

संसार भूक्तिगुक्तीश्च गुरुदकतरातु भावयेत्‌ । 

रागं ॒द्वैषमसूयां च सङ्कोचेर्ष्याभिमानिताः ॥ ५२९ ॥ 

समयप्रतिभेत्तृस्तदनाचारांश्च घातयेत्‌ । 

पशुमार्गस्थितान्करूरान्ेषिणः पिशुनाञ्जडान्‌ ॥ ५३० ॥ 





(= न बोलना) अकरण (= न करना) गृ (= छिपाना) पूजा, तर्पण, 
भावना, हनन (= मारना या वशीकरण) तथा सम्मोहन ये आठ प्रकार के 
समयाष्टक हैँ । (इनमें से प्रथम-- अवाद) मन्त्रो एवं तन्त्रो का स्वभाव, 
समय ओर आचार का मेलन (दोनों को मिलाना), असत्‌ प्रलाप, 
कटुवचन, तथा असत्य (इनको) नहीं कहना चाहिये । द्वितीय अकरण) 
निष्फल चेष्टा, हिंसा, परस्त्रीगमन, गर्व, दम्भ, भूततन्त्र, विषतन्त्र ओर 
व्याधितन्त्र का आचरण नहीं करना चाहिये । (गृढि--) अपना मन्त्र, 
(अपनी) माला, विद्या, ज्ञान, आचरण, गुण, कष्ट, सिद्धि के चिह 
छिपाना चाहिये । (पूजा--) गुरु, शास्त्र, देवता, अग्नि, ज्ञानवृद्ध स्त्रिया, 
त्रत, गुरुवर्ग इन आठ की यथाशक्ति पूजा करनी चाहिये । (तर्पण- ) 
दीन, कष्टयुक्त, पिता पितामह आदि, क्षेत्रपाल, पशु, पक्षी, श्मशान के 
भूतगण ओर देह की (= कर्मेन्द्रिय एवं ज्ञानेन्दरियों की) देवियों को तृप्त 
करना चाहिये । (भावना--) शिव, शक्ति, आत्मा, मुद्रा, मन्त्र का स्वरूप, 
संसार का भोग ओर संसार से मोक्ष उन्हे गुरु के मुख से (सुनकर) 
पमज्लना चाहिये । (हनन--) राग, द्वेष, असूया, सङ्कोच, ईर्ष्या, 
अभिमान, नियम को तोड़ने जले का तथा अनाचार का नाश करना 
चाहिये । (मोहन) पशुमार्गं में स्थित, कूट, द्वेषी, चुगुरखोर, मूर्ख, राजा 
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राज्ञश्चानुचरान्पापाम्विध्नकर्तृश्च मोहयेत्‌ । 
शाकिन्यः पूजनीयाश्च ताश्चत्थं श्रीगमोदिताः ॥ ५३९ ॥ 
साहसं द्विगुणं यासां कामश्चैव चतुर्गुणः । 
लोभश्चाष्टगुणस्तासां शङ्कं शाकिन्य इत्यलम्‌ ॥ ५२२ ॥ 
कुलाम्नायस्थिता वीरद्रव्यबाह्यास्तु ये न तैः । 
पशुभिः सह वस्तव्यमिति श्रीमाधवे कुले ॥ ५३३ ॥ 
देवताचक्रगुर्वग्निशास्तरं साम्यात्सदार्चयेत्‌ । 
अनिवेदितमेतेभ्यो न किञ्चिदपि भक्षयेत्‌ ॥ ५३४ ॥ 
एतददरव्यं नापहरेद्‌ गुरुवर्गं॒ प्रपूजयेत्‌ । 
स च तद्भ्रातृभा्यतुक्प्रायो विद्याकृतो भवेत्‌ ॥ ५३५ ॥ 
न योनिसंबन्धकृतो लौकिकः स॒पशुर्यतः । 
तस्याभिष्वङ्गभूमिस्तु गुर्वाराधनसिद्धये ॥ ५३६ ॥ 
अर्चयो न स्वमहिम्ना तु तद्र्गो गुरुवत्पुनः। 
गुरोर्निन्दां न कुर्वीत तस्यै हेतुं न॒चाचरेत्‌ ॥ ५३७ ॥ 
नच तां श्ृणुयात्रैनं कोपयेन्नाग्रतोऽस्य च । 
विनाज्ञया प्रकुर्वीत किञ्चित्तत्सेवनादूते ॥ ५३८ ॥ 


म 
के नौकर, पापी, विध्नकर्ता इनको मोहित करनाः चाहिये । शाकिनियों की 
पूजा करनी चाहिये । श्रीगमशास्त्र मेँ उनका इस प्रकार वर्णन है-- 


जिनमें साहस दो गुना, काम चार गुना ओर लोभ आठ गुना हो उन्हं 
शाकिनी समडना चाहिये । यह (आठ समयाष्टक) है । श्रीमाधवकुल में 
(कहा गया है कि) जो कौल सम्प्रदाय के = यायी ओर वीर द्रव्य से बाह्य 
है उन पशुओं के साथ नहीं रहना चाहिये । कः गुरु, अग्नि ओर 
शास्त्र की (इनके) साम्य के कारण, सदा पूजा करनी चाहिये । बिना 
इनको निवेदित किये कुक भी नहीं खाना चाहिये । इनका धन नहीं चुगाना 
चाहिये । गुरुवर्गं की पूजा करनी चाहिये । ओौर वह (= गुरुवर्ग) उस (= 
गुरु) के भाई, पत्नी ओर तुक्‌ (= बेटे) विद्या के द्वारा उत्पन्न होता है न 
कि योनि से उत्पन्न क्योकि वह (= योनि सम्बन्धकृत) लौकिक पशु होता 
है । उसकी अभिष्वङ्गभूमि (= सम्पर्क का कारण या आधार) गुरु की 
आराधना की सिद्धि के लिये होती है । वह (गुरु-) वर्गं अपनी महिमा के 
कारण पूजनीय नहीं होता वरन्‌ उनकी कृपा के लिये पूजनीय होताहै। न 
तो गुरु की निन्दा करनी चाहिये ओर न उसका कारण बनना चाहिये । न 
उसे सुनना चाहिये, न इन्हे क्रुद्ध करना चाहिये । उनकी सेवा के 
अतिरिक्तं ओर लौकिक-अलौकिक कार्य, क्रोध, क्रीडा, तप, जप कोई भी 
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लौकिकालौकिक कृत्यं क्रोधं क्रीडां तपो जपम्‌। 

गुरूपभुक्तं यत्किञ्चिच्छय्यावस्त्रासनादिकम्‌ ॥ ५३९ ॥ 

नोपभुञ्जीत तत्पद्भ्यां न स्पृशेत्‌ किन्तु वन्दयेत्‌। 

तत्रत्यमेव एषामष्टाष्टकात्मकत्वं दर्शयति--अवाद इत्यादिना । समयस्तततदर- 

हस्ययागरूपः, आचारस्तत्समुचिता क्रिया । नाचरेदिति-न कुर्यात्‌--इत्यर्थः । 
विद्यां पाण्डित्यादिरूपां स्वोत्कर्षपरतया । ज्ञानस्वरूपं तत््वपरिज्ञानम्‌ । त्रेतं स्वकं 
मुद्रादि । प्राणिगणा गवादयः । न किञ्चिदिदमिति संसारस्य भावनम्‌ । प्रज्वलना- 
त्मको द्वेषः । गुणेषु दोषारोपणमसूया । परोत्कर्षासहनमीर््या । द्विगुणमिति 
स्यन्तराभिप्रायेण । स चेति गुरुवर्गः । तुगिति- तनयः । यत्‌ निघण्टुः "तुक्‌ 
तोकं तनयः" (२।२) इति । स इति--योनिसंबन्धकृतः । तदभिष््गभूमित्वमर्चने 
हेतुः । तस्यै-गुरुनिन्दायै । तामिति--गुरुनिन्दाम्‌ । एनमिति गुरुम्‌, तत्सेवनं 
हि विनैव तदाज्ञां भवेत्‌-इति भावः ॥ 


ननु कस्मादेवं गुर्वाराधने भरः ?--इत्याशङ्कय आह-- 
श्रीमतुत्रैशिरसेऽप्युक्तं कृच्छचान्द्रायणादिभिः ॥ ५४० ॥ 


कार्य बिना उनकी आज्ञा के उनसे पहले नहीं करना चाहिये । गुरु के 
द्रारा उपभूक्त शय्या वस्त्र आदि जो कुछ है न तो उसका उपभोग करना 
चाहिये ओर न उसे पैर से छूना चाहिये प्रत्युतं उसको प्रणाम करना 
चाहिये ॥ -५२ १-५४०- ॥ 


अवाद इत्यादि के द्वारा इनका वहीं का ६४ भेद दिखाते है- समय = तत्तत्‌ 
रहस्ययाग रूप । आचार = उसके लिये उचित क्रिया । न आचरेत्‌ = आचरण न 
करे । विद्या = अपने उत्कर्षं की दृष्टि से पाण्डित्य । ज्ञानस्वरूप = तत्त का 
परिज्ञान । व्रत = अपनी मुद्रा आदि । प्राणिगण = गो आदि । भावन = यह सब 
कुछ नहीं है--एेसा संसार के विषय में विचार । देष = ज्वलनात्मक होता है । 
असूया = दूसरे के गुणों मेँ दोष दिखलाना । ईर्ष्या = दूसरे के उत्कर्ष को न 
सहना । दो गुना = दूसरी स्त्रयो की अपेक्षा । ओर वह = गुरुवर्गं । तुक्‌ = 
पुत्र । जैसा कि निषण्टु मे कहा गया-'तुक्‌ तीक तनय' (पर्यायवाची हैँ) (नि. 
२।२)। वह = योनि के सम्बन्ध से उत्पन्न । उसके सम्पर्क का कारण होना अर्चन 
मे कारण । उसके लिये = गुरु की निन्दा के लिये । उसको = गुरुनिन्दा को । 
इनको = गुरु को । उनकी सेवा तो बिना उनकी आज्ञा के ही होती है- यह भाव 
है ॥ 


प्रश्न--गुरु की आराधना पर इतना जोर क्यों दिया जा रहा है ?- यह शङ्का 
कर कहते है-- 


त्रिशिरोभेरव में भी कहा गया है--कृच्छ चान्द्रायण आदि करने वाला, 
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अरण्ये काष्ठवत्तिष्ठेदसिधारात्रतोऽपि सन्‌ । 
नियमस्थो यमस्थोऽपि तत्पदं नाश्नुते परम्‌ ॥ ५४१९ ॥ 
मनसा कर्मणा गिरा । 
प्राप्नोति गुरुतस्तुषटात्‌ पूर्णं श्रेयो महाद्भुतम्‌ ॥ ५४२ ॥ 
हिमपातैर्यथा भूमिश्छादिता सा समन्ततः । 
मारुतश्ेषसंयोगादश्मवत्तिष्ठते सदा ॥ ५४३ ॥ 
यमादौ निश्चले तदरद्धाव एकस्तु गृह्यते । 
गुरोस्त्वाराधितात्पूर्ण प्रसरज्ज्ञानमाप्यते ॥ ५४४ ॥ 
सर्वतोऽ वस्थितं चित्त्वं ज्ञेयस्थं यस्य तत्कथा । 
सद्य एव नयेदूर्ध्वं॑तस्मादाराधयेद्‌ गुरुम्‌ ॥ ५४५ ॥ 
श्रीसारेऽप्यस्य संभाषात्पातकं नश्यति क्षणात्‌ । 
तस्मात्परीश्चय यत्नेन शास्त्रोक्तया ज्ञानलक्षणैः ॥ ५४६ ॥ 
शास्त्राचारेण वर्तेत तेन सङ्गं तथा कुरु । 
स्नहाज्जातु वदेज्जञानं लोभान्न हियते हि सः ॥ ५४७ ॥ 
तेन तुष्टेन तप्यन्ति देवाः पितर एव च । 
उत्तीर्य नरका्यान्ति सद्यः शिवपुरं महत्‌ ॥ ५४८ ॥ 


- 
जङ्गल में काष्ठ की भति रहने वाला, असिधारा त्रत करने वाला होने पर 
भी, नियम 'एवं यम का पालन करने वाला भी उस परम पद को नहीं 
्राप्त करता । किन्तु मन वाणी एवं कर्म से गुरु की आराधना में लीन 
(शिष्य) सन्तुष्ट गुरु से महा अदधत पूर्णश्रेय प्राप्त करता है । जिस्‌ प्रकार 
चास ओर हिमपात से ठंकी हई भूमि हवा ओर श्लेष (= चिपकाने वाला 
पदार्थ) के संयोग के कारण सदा पत्थर कौ भति बनी रहती है उसी प्रकार 
यम आदि के निश्चल होने पर एक भाव की प्राप्ति होती है। किन्तु 
आराधना किये गये गुरु से पूर्णं विस्तृत ज्ञान प्राप्त होता है। जिसका चित्त 
सब ओर से स्थिर होकर ज्ञेय तत्तव मे लीन है उस (= गुरु) की कथा (= 
सद्गुणो की चर्चा) तत्काल ऊपर कौ ओर के जाती है । इसलियि गुरु की 
आराधना करनी चाहिये ॥ -५४०-५४५. ॥ 

श्रासार नामक ग्रन्थ मे भी कहा गया है--इस (गुर) के साथ 
वार्तालाप करने से एक क्षण मे समस्त पाप नष्ट हो जाता है । इसलिये 
प्रयत्नपूर्वक शास्त्र मँ कथित रीति से ज्ञान (से लक्षित) लक्षर्णो के द्वारा 
(गुरु का) परीक्षण कर शास्त्र मे वर्णित आचार के अनुसार गुरु से व्यवहार 
करना चाहिये । इसलिये उसका सम्पर्क करो । शायद कभी (वह) प्रेमवरश 
त्त्व ज्ञान दे दे लोभ से बह वश मे नहीं होते । उनके तृप्त होने पर 
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भुक्तं तिष्ठद्यत्र गृहे व्रजेच्छिवपुरं तु सः । 
इति ज्ञात्वा सदा पित्रये श्राद्धे स्वं गुरुमर्चयेत्‌ ॥ ५४९ ॥ 
भुञ्जीत स स्वयं चान्यानादिशेत्तत्कृते गुरुः । 
यो दीक्षितस्तु श्राद्धादौ स्वतन्त्रं विधिमाचरेत्‌ ॥ ५५० ॥ 
तस्य तन्निष्फलं सर्वं समयेन च लङ्घ्यते । 
सैद्धान्तिकार्पितं चण्डीयोग्यं द्रव्यं विवर्जयेत्‌ ॥ ५५९ ॥ 
शाकिनीवाचकं शब्दं न कदाचित्समुच्चरेत्‌ । 
स्त्रियः पूज्या विरूपास्तु वृद्धाः शिल्पोपजीविकाः ॥ ५५२ ॥ 
अन्त्या विकारिताङ्गयश्च वेश्याः स्वच्छन्दचेष्टिताः । 
तथा च श्रीगमे प्रोक्तं पूजनीयाः प्रयतलतः ॥ ५५३ ॥ 
निराचाराः सर्वभक्ष्या धर्माधिर्मविवर्जिताः । 
स्वच्छन्दगाः पलाशिन्यो लग्पटा देवता इव ॥ ५५४ ॥ 
वेश्याः पूज्यास्तद्गृहं च प्रयागोऽत्र यजेत्क्रमम्‌ । 
स्त्रीषु तन्नाचरेत्कञ्चिदयेन ताभ्यो जुगुप्सते ॥ ५५५ ॥ 


देवता ओर पितृगण तृप्त होते है तथा (शिष्यगण) नरक से निकल कर 
सद्यः महान्‌ शिवपुरी मे चले जाते है ॥ ५४६-५४८ ॥ 


(गुरु) जिसके घर मेँ रहता ओर भोजन करता है वह (व्यक्ति) शिवपुर 
मे चला जाता है । यह जानकर सर्वदा पितृश्राद्ध मे अपने गुरु की पूजा 
करनी चाहिये । वह गुरु स्वयं भोजन करे तथा उसके लिये दूसरों को 
आदेश दे । जो दीक्षित मनुष्य श्राद्ध आदि में स्वतन्त्र होकर अनुष्ठान 
करता है उसका वह सब निष्फल हो जाता है ओर वह समय (= रहस्य 
याग) का उल्लङ्गन करता है ॥ ५४९-५५०- ॥ 

सैद्धान्तिक रूप से अर्पित चण्डी के उपयोग मेँ आने योग्य द्रव्य का 
त्याग करना चाहिये (= अपने प्रयोग में नहीं लाना चाहिये)। कभी भी 
शाकिनी वाचक शब्द्‌ (= गाली या अपशब्द) का उच्चारण नहीं करे । 
विकृतरूप वाटी, वृद्धा, शिल्पजीवी, अन्त्यज, विकृत किये गये अद्धो 
वाली, वेश्याय तथा स्वच्छन्द आचार वाली स्त्रियाँ प्रयत्नपूर्वक पूज्य है । 
इसी प्रकार श्रीगम में कहा गया है--निराचार, सब वस्तुओं का भक्षण 
करने वाली, धर्माधर्म का त्याग करने वाली, स्वेच्छाचारिणी, मांसभक्षी, 
लम्पट्‌ स्त्रियाँ देवताओं की भाँति पूजनीय है । वेश्याओं की पूजा करनी 
चाहिये । उनका घर प्रयाग है, यहाँ क्रमयाग (या क्रमपूर्वक याग) करना 
चाहिये । स्त्रियो के साथ एेसा आचरण नहीं करना चाहिये जिससे उनके 
द्वारा निन्दा का पात्र बने । इसलिये नग्न ओर स्फुट स्तनों (= बड़े-बड़े 
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अतो न नग्नास्ताः पश्येन्नचापि प्रकटस्तनीः । 
वृद्धायाः संस्थिताया वा न जुगुप्सेत मुद्रिकाम्‌ ॥ ५५६ ॥ 
वैकृत्यं तत्र सौरूप्यं मेलकं न प्रकाशयेत्‌ । 
देवमूर्ति शन्यतनुं पजयेत्‌त्रिपथादिषु ॥ ५५७ ॥ 
सर्वपर्वसु सामान्यविशेषेषु विशेषतः । 
पूजा गुरोरनध्यायो मेलके लोभवर्जनम्‌ ॥ ५५८ ॥ 
न जुगुप्सेत मद्यादि वीरद्रव्यं कदाचन । 
न निन्देदथ वन्देत नित्यं तज्जोषिणस्तथा ॥ ५५९ ॥ 
उपदेशाय न दोषा हदयं चेन्न विद्विषेत्‌ । 
विजातीयविकल्पांशोत्पुंसनाय यतेत च ॥ ५६० ॥ 
गुरोः शास्त्रस्य देवीनां नाम॒ मन्त्रे यतस्ततः । 
अचतिोऽन्यत्न नोच्चार्यमाहूतं तर्पयेत्ततः ॥ ५६१९ ॥ 
आगतस्य च मन्त्रस्य न कुयत्तिर्पणं यदि । 
हरत्यर्धशरीरं  तदित्युचे भगवान्यतः ॥ ५६२ ॥ 
श्रीमदर्मौ च देवीनां वीराणां चेष्टितं न वै । 


स्तनो अथवा उभरते हए स्तनो) वाली स्तर्या को नहीं देखना चाहिये । 

वृद्धा अथवा मृता स्त्री की मुद्रिका (= कमर टेढी हयी, मर कर मुड़ 
कर अंगूठी की तरह हो गयी या अर्थी में गोल-गोर गांठ लगाकर बध 
गयी) से घृणा नहीं करनी चाहिये । उनम विरूप्य ही सौरूप्य है । मेक 
(= भेट) मिलन को नहीं प्रकाशित करना चाहिये । तिराहे आदि पर 
शून्यतनु (= मूर्ति रहित) देवस्थान की पूजा करनी. चाहिये । सब 
सामान्य विशेष पर्वो पर गुरु की विशेष पूजा करनी चाहिये तथा अनध्याय 
रखना चाहिये । मेलक (= मेला, उत्सव) के विषय मे लोभ नहीं करना 
चाहिये ॥ ५५१-५५८ ॥ 


मद्य आदि वीर द्रव्य की कभी निन्दा नहीं करनी चाहिये । उनका 
सेवन करने बालों की निन्दा नहीं बल्कि बन्दना करनी चाहिये । उपदेश 
देने मे दोष नहीं है किन्तु हदय मेँ उनसे द्वेष नहीं करना चाहिये । 
विजातीय विकल्पों को हटाने के लिये प्रयास करे । गुरु शास्त्र ओर देवियो 
के नाम चँकि मन्त्र में आते है इसलिये पूजा के अतिरिक्त (उनका) 
उच्चारण नहीं करना चाहिये । यदि उच्चारण हो गया तो तर्पण करना 
चाहिये । आहूत मन्त्र का यदि तर्पण न किया जाय तो वह आधे शरीर 
का हरण कर केता है-एेसा भगवान्‌ शिव ने कहा है ॥ ५५९-५६२ ॥ 


ओर श्री ऊर्मिशास््र मे (कहा गया है--) देवियो (= भैरवी गण) तथा 
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प्रथयेन्न जुगुप्सेत वदेन्नाद्रव्यपाणिकः ॥ ५६३ 
श्रीपूर्वं नाम वक्तव्यं गुरोर््रव्यकरेण च । 
गुर्वादीनां न लङ्घया च छाया न तैर्थिके: सह॥ ५६४ 
जल्पं कुर्वन्स्वशास््रार्थं॒वदेन्नापि च सूचयेत्‌ । 
नित्याद्विशेषपूजां च॒ कुयन्निमित्तिके विधौ ॥ ५६५ 
ततोऽपि मध्ये वर्षस्य ततोऽपि हि पवित्रके । 
अन्यस्तमन्त्रो नासीत सेव्यं शास्त्रान्तरं च नो ॥ ५६६ 
अप्ररूढं हि विज्ञानं कम्पेतेतरभावनात्‌ । 
गृहोपस्करणास्त्राणि देवतायागयोगतः ॥ ५६७ 
अर्च्यानीति न पद्भ्यां वै स्पृषन्नापि विलङ्घयेत्‌ । 
गुरुवर्गे गृहायाते विशेषं कञ्चिदाचरेत्‌ ॥ ५६८ 
दीक्षितानां न ॒निन्दादि कुर्याद्‌ विद्वेषपूर्वकम्‌ । 
उपदेशाय नो दोषः स हयविद्ेषपूर्वकः ॥ ५६९ 
न ॒वैष्णवादिकाधःस्थदृष्टिभिः संवसेदलम्‌ । 
सहभोजनशय्याद्चर्नषां प्रकटयेत्स्थितिम्‌ ॥ ५७० ॥ 


वीरो की क्रियाओं का न प्रचार करना चाहिये न घृणा करनी चाहिये । 
बिना द्रव्य हाथ में लिये (उनसे) बात नहीं करनी चाहिये । गुरु का नाम 
श्री जोड़कर लेना चाहिये तथा (उनके पास) हाथ में द्रव्य छेकर (जाना 
चाहिये) । गुरु आदि की छाया को नहीं कंघना चाहिये । शास्त्रज्ञो के साथ 
बात करते हुये अपने शास्त्रीय तत्त्व को न कहना चाहिये न सङ्केत करना 
चाहिये । नित्य पूजा (करनी चाहिये) । नैमित्तिक विधि में (नित्य की 
अपेक्षा) विशेष पूजा करनी चाहिये । वर्ष के मध्य में उससे भी विशिष्ट 
ओर पवित्रक (= पवित्र अवसर नवरात्र आदि) मे उससे भी विशिष्ट पूजा 
करनी चाहिये । बिना मन्त्रों के न्यास के नहीं रहना चाहिये तथा शास्त्रान्तर 
का अनुसरण नहीं करना चाहिये । क्योकि (साधक का) अपरिपक्व 
विज्ञान दुसरे की भावना से कम्पित हो जाता है । घर के सामान तथा 
अस्त्र देवता एवं याग से सम्बद्ध होने के कारण पूजनीय हैँ । उनको पैर 
से नहीं छूना चाहिये ओर न लंघना चाहिये । गुरुवर्गं (= गुरु के समान 
आदरणीय व्यक्ति) के घर आने पर (आहार व्यवहार में) कुछ विशोष 
आचरण करना चाहिये । दीक्षितो की द्वेषपूर्वक निन्दा नहीं करनी चाहिये । 
उपदेश के लिये (निन्दा करने में कोई) दोष नहीं है क्योकि वह विद्रेषपूर्वक 
नहीं होता । वैष्णव आदि निम्नदृष्टि वालों के साथ बहुत ' अधिक निवास 
नहीं करना चाहिये । भोजन शय्या आदि साथ होने पर भी अपनी स्थिति 
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उक्त श्रीमाधवकुले शासनान्तरसंस्थितान्‌ । 
वेदोक्ति वैष्णवोक्ति च तैरुक्तं ॒वर्जयेत्सदा ॥ ५७१९ ॥ 


भाव एक इति- तत्रैव सावधानत्वात्‌ निश्चलः--इत्यर्थः । ज्ञानस्य 
प्रसरद्रूपत्वे हेतुस्तस्य सर्वतोऽवस्थितं चित्त्वं ज्ञेयस्थमिति । न केवलं तदुपदेशादेवं 
भवेत्‌, यावत्‌ तत्संभाषणमात्रादपि--इत्याह-- तत्कथेति । संस्थिताया = 


मृतायाः । तत्रेति मुद्रिकायाम्‌ । तज्जोषिणो- वीरद्रव्यरतान्‌ । उपदेशायेति “क्व 
मद्यं क्व शिवे भक्तिः इत्यादेः । अत्र हि उपदेश्याशयसंतोषणमात्रं फलम्‌ । 
वर्षमध्ये इति यदाकदाचन सामग्री भवेत्‌--इति भावः । शाप्त्रान्तरमिति- 
स्वशास्त्रविरुद्धम्‌ । गृहोपस्करणानि--चुल्ल्यादीनि । तैरिति--वेदादिस्थितैः ॥ 


अत्र हेतुः- 
अकुलीनेषु संपकन्तित्कुलात्पतनाद्धयम्‌ । 
एकपात्रे कुलाम्नाये तस्मात्तान्परिवर्जयेत्‌ ॥ ५७२ ॥ 
प्रमादाच्च कृते सख्ये गोष्ठ्यां चक्र तु पूजयेत्‌ । 
श्रीमदूमौ च कथितमागमान्तरसेवके ॥ ५७३ ॥ 


उनके सामने प्रकट नहीं करनी चाहिये । माधवकुल में कहा गया है कि 
दूसरे सम्प्रदायो मेँ स्थित ओर उनके द्वारा कही गयी वेदोक्ति ओर 
वेष्णवोक्ति का सदा त्याग करना चाहिये ॥ ५६३-५७१ ॥ 

एक भाव-उसी मे सावधान होने के कारण निश्चल । ज्ञान के प्रसरदृरूप होने 
मे कारण है-उसका सब ओर अवस्थित चित्तव अर्थात्‌ ज्ञेयस्थ (= ज्ञेयपदार्थ में 
स्थित)। यह केवल उसके उपदेश से ही नहीं बल्कि उसके साथ संभाषण से भी 
होता है--यह कहते है- 

उसकी चर्चा । संस्थित = मृत । वँ = मुद्रिका मे । उस्नके सेवी = वीरद्रव्य 
(= मांस मदिरा आदि) मे रत । उपदेश के लिये- "कहाँ मद्य ओर कहँ 
शिवविषयक भक्ति इत्यादि । इस विषय में उपदेश्य के आशय को केवल सन्तुष्ट 
करना ही फल है । वर्षं के मध्य मेँ अर्थात्‌ जब कभी सामग्री हो तब । शास्त्रान्तर 
= अपने शस्त्र से विरुद्ध । गृहोपस्कर = चूहा (चक्री) आदि । उनसे = वेद 
आदि (शासनान्तर) में स्थित के द्रारा ॥ 

इसमे कारण है-- 


अकुलीनों (= कुलमार्गं मे अस्वीकृत अतएव अप्रविष्ट) का सम्पक 
होने पर उस (= कु मार्ग वाले) का कुल से पतन का भय रहता है । 
इसलिये एक पात्र वाले कुलाम्नाय मे उनका त्याग करना चाहिये । ओर 
प्रमादवश सम्पर्क हो जाने पर गोष्ठी (= बैठक) मे चक्रपूजा करनी 
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गुर्वन्तररते मृढे देवद्रव्योपजीवके । 
शक्तिहिंसाकरे दुष्टे संपर्कं नैव कारयेत्‌ ॥ ५७४ ॥ 
न विकल्पेन दीक्षादौ ब्रजेदायतनादिकम्‌ । 
उक्तास्थाशिथिलत्वे यन्निमित्तं नैव तच्चरेत्‌॥ ५७५ ॥ 
शासनस्थान्पुराजात्या न पश्येन्नाप्युदीरयेत्‌ । 
न च व्यवहरेत्सर्वाज्छिवाभेदेन केवलम्‌ ॥ ५७६ ॥ 
सद्विदयैः साकमासीत ज्ञानदीप्त्यै यतेत च । 
नासंस्कृतां ब्रजेत्तज्जं विफलत्वं नचानयेत्‌ ॥ ५७७ ॥ 
मेलकार्धनिशाचर्या जनवर्ज च॒ तन्नहि । 
मांसादिदाहगन्धं च जिप्रेदेवीप्रियो ह्यसौ ॥ ५७८ ॥ 
गुवज्ञं पालयन्सर्व त्यजेन्मन्रमयो भवेत्‌ । 
शास्त्रपूजाजपध्यानविवेकस्तदुपक्रियाः ॥ ५७९ ॥ 
नैव चेष्टेत त्रिविधां क्रियाम्‌ । 
मन््रत्रन वादं च कुयन्नो भक्षयेद्विषम्‌ ॥ ५८० ॥ 


क ----- 
चाहिये । ऊर्मिशास्त्र मे कहा गया.है कि दूसरे आगमों के अनुयायी, दुसर 
गुरू के सेवक, मूर्ख, देवता को समर्पित द्रव्य से जीविका चलाने वाले, 
शक्ति के कारण हिंसा करने वाले ओर दुष्ट (व्यक्ति) से सम्पर्क नहीं करना 
चाहिये ॥ ५७२-५७४ ॥ 


विकल्प (= संशय) के कारण दीक्षा आदि मे दोष की शङ्का होने पर 
आयतन आदि (= बह घर या अन्य स्थान जहाँ दोष की शङ्का है) मे नही 
जाना चाहिये । उक्त आस्था के शिथिल होने मे जो कारण है उसे नही 
करना चाहिये । शिवशासन में स्थित व्यक्ति को ब्राह्मण जाति (की दृष्टि) 
से न देखना चाहिये ओर न कहना चाहिये न व्यवहार करना चाहिये, 
सबका केवल शिव से अभिन्नरूप मे व्यवहार करना चाहिये । अच्छं ज्ञान 
वालों के साथ रहना चाहिये । ज्ञान के प्रकर्ष के लिये प्रयास करना चाहिये 
। दीक्षारहित (स्त्री) के साथ समागम नहीं करना चाहिये उससे उत्पन्न 
(कुण्ड गोलक आदि) के प्रति मोह कर अपनी साधना को विफल नही 
बनाना चाहिये । मेलन, (= उत्सव) तथा अर्धं निशा की चर्या को अकेले 
करना चाहिये । मांस आदि के जलने का गन्ध नहीं सुंघना चाहिये क्योकि 
वह देवी का प्रिय है । गुरु की आज्ञा का पालनं करते हुये सबका त्याग 
करे तथा मन्त्रमय हो जाय । शास्त्र, (का अध्ययन) पूजा, जप, ध्यान ५ 
~ मन्त्रमयता) की उपक्रियायों को न करते हुये त्रिविधं क्रियाओं (= 
नित्य, नैमित्तिक ओर काम्य) को निरर्थक करने की चेष्टा नहीं करनी 
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समयानां विलोपे च गुरुं पृच्छेदसन्निधौ । 
तदवर्ग निजसन्तानमन्यं तस्याप्यसंनिधौ ॥ ५८९ 
तेनोक्तमनुतिष्ठेच्च निर्विकल्पं प्रयत्नतः । 
यतः शास्त्रादिसंबोधतन्भयीकृतमानसः ॥ ५८२ 
शिव एव गुरुनस्यि वागसत्या विनिः सरेत्‌ । 
शिवस्य स्वात्मसस्कृत्यै प्रह्लीभावो गुरोः पुनः ॥ ५८३ 
हादायेत्युभयाथयि तततष्टिः फलदा शिशोः । 
गुरवायत्तैकसिद्धिर्हि समय्यपि विबोधभाक्‌ ॥ ५८४ 
तद्वोधबहुमानेन विद्याद्‌ गुरुतमं गुरुम्‌ । 
अतः संप्राप्य विज्ञानं यो गुरौ बाह्यमानवान्‌ ॥ ५८५ 
नासौ विज्ञानविश्वस्तो नासत्यं भ्रष्ट एव सः । 
ज्ञानानाश्वस्तचित्तं तं वचोमात्रेण शास्त्रितम्‌ ॥ ५८६ 
भक्त च नार्चयेज्जातु हदा विज्ञानदूषकम्‌ । 
तादृक्‌ च न गुरुः कार्यस्तं कृत्वापि परित्यजेत्‌ ॥ ५८७ 





चाहिये ॥ ५७५-५८ ०- ॥ 


मन्त्र तन्त्र से विवाद नहीं करना चाहिये ओर विष नहीं खाना चाहिये । 
नियमों का उल्लङ्घन हो जाने पर (प्रायश्चित्त के लिये) गुरु से पृष्ठे । गुरु 
पासमेंनहो तो उस वर्गं की उनकी सन्तान से ओर उसके भी पास में 
न रहने पर अन्य (= दूसरे ८ से पूछे ओर उसके द्वारा बतलाये 
गये (प्रायश्चित का) सन्देहरहित ५. भ्रयत्नपूर्वक अनुष्ठान करे । क्योकि 
शास्त्र आदि के संबोध से अपने मन को तन्मय बनाने वाला शिव ही 
गुरु होता है इसलिये उसकी वाणी कभी असत्य नहीं निकलती । 
(शिष्य रूप) शिव का नमस्कार अपने संस्कार के लिये ओर गुरु की 
प्रसन्नता के लिये होता है । इस प्रकार (नमस्कार) दोनों प्रयोजन के 
ल्यि होता है । उस (= गुरु) की तुष्टि शिशु के लिये शुभ फलदायिनी 
होती है ॥ -५८ ०-५८४- ॥ 


गुरु के अधीन सिद्धि वाला समयी भी ज्ञानी हो जाता है । इसलिये 
बोध की अधिकता के कारण गुर को गुरुतम समञ्ञे । फलस्वरूप जो 
व्यक्ति विज्ञानी गुरु को प्राप्त कर भी बाहरी लोगों को प्रमाण मानता है वह 
विज्ञान की दृष्टि से विश्वस्य नहीं है वह ना (= पुरुष) असत्य (= सन्मार्ग 
से रहित) है । अत एव वह भ्रष्ट ही है । ज्ञान के द्वारा अनाश्वस्त चित्त 
वाले, केवल वाणी से (अपने को) शस्त्र का पण्डित बतलाने वाले, 
(कपटी शिव-) भक्त, हदय से विज्ञान की निन्दा करने वाके की कभी भी 


३२ त. च. 
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न संपश्येद्ैष्णवादिगतान्गुरुन्‌ । 
तथा च श्रीमदूम्यख्यि गुरोरुक्त विशोषणम्‌ ॥ ५८८ ॥ 
गुबज्ञा प्राणसंदेहे नोपेक्ष्या नो विकल्प्यते । 
कौलदीक्षा कौलशास््ं तत्त्वज्ञान प्रकाशितम्‌ ॥ ५८९ ॥ 


येनासौ गुरुरितयुक्तो हन्ये वै नामधारिणः । 
श्रीमदानन्दशास्त्रे च तथैवोक्तं विशेषणम्‌ ॥ ५९० ॥ 


यस्मादीक्षा मन्रशास्त्रं तत्वज्ञानं स वै गुरूः । 
तिष्ठेदव्यक्तलिद्गश्च न लिगं धारयेत्‌ क्वचित्‌ ॥ ५९१९ ॥ 
न लिद्गिभिः समं कैश्चित्कुर्यादाचारमेलनम्‌ । 
केवलं लिङ्गिनः पाल्या न बीभत्स्या विरूपकाः ॥ ५९२ ॥ 
श्रीमद्रा्रिकुले चोक्तं ॒मोक्षः शङ्कापहानितः । 


तदङ्गादुद्धरेन्मन्रं न तु लेखे विलेखयेत्‌ ॥ ५९४ ॥ 
अतत्त्वेऽभिनिवेशं च न कुयत्पिक्षपाततः । 

पूजा नहीं करनी चाहिये । वैसा गुरु नहीं बनाना त च्वि ओर (ल ओर (भूल £ 
बनाकर भी छोड़ देना चाहिये ॥ -५८.४-५८ ॥ 

वैष्णव आदि (मतो के अनुयायी) गुरुओं को मुख्यवुद्धि से (= प्रधान 
गुरुके रूपमे) न देखे । ऊर्मिमहाकौल में गुरु का विशेषण बतलाया गया 
द । प्राण का सन्देह होने पर भी गुरु की आज्ञा की उपक्षान करे न 
विकल्प प्रस्तुत करे । जिसने कौलदीक्षा कौलशास््र ओर तत्त्वज्ञान का! 
प्रकाशित किया हो वही गुरु कहा गया हे अन्य लोग तो केवल नाम के 
गुरु है । आनन्दशास्त्र मे भी उसी प्रकार विशेषण कहा गया है--जिससे 
दीक्षा मन्त्र शास्त्र ओर तत्त्वज्ञान प्राप्त हो बह गुरु है ॥ ५८८-५९१- ॥ 

लिद्भ (सम्प्रदाय या सिद्धि का चिह) छ्िपाये रखना चाहिये । कभी भी 
लिङ्ग को धारण नहीं करना चाहिये । किन्हीं लि्गियों के साथ आचार क 
में मिलाप नहीं करना चाहिये । केवर लिङ्गियों का पालन करना 
चाहिये । कुरूपों से घृणा नही करनी चाहिये । 

रात्रिकुल में कहा गया ह मोक्ष शङ्कारहित होने से होता है । अशुद्ध 
वासना वाले के ल्िि मोक्ष की बात की दुर्लभ हे । 

मालोदित (= मालाशास्त्र मे उल्लिखित) है कि मन्त्र के 'हदय का 
उल्टेख न करे । उसके (= मन्त्र के) अङ्ग से मन्त्रों का उद्धार कर किन्तु 


^ (॥ ~ ८14  2  ^). 1 


^ 4५) + 
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जातिविद्याकुलाचारदेहदेशगुणार्थजान्‌ ॥ ५९५ ॥ 
ग्रहान्रहानिवाष्टौ द्राक्तयजेद्‌ गह्वरान्‌ । 
तथा _श्रीनिशिचारादौ हेयत्वेनोपदर्शितान्‌ ॥ ५९६ ॥ 
ब्राह्मणोऽहं मया वेदशास्त्रोक्तादपरं कथम्‌ । 
अनुष्ठेयमयं जातिग्रहः परनिरोधकः ॥ ५९७ ॥ 
एवमन्येऽ प्युदाहार्याः कुलगह्रवर्त्मना । 
तानिति--वेदादिस्थितान्‌ । विकल्पेनेति- संशयेन । असंदिग्धचित्तस्तु वक्षय- 
माणनीत्या त्रजेदेव--इत्याशयः । पुराजाति््ह्मणादिलक्षणा । शिवाभेदेन पश्येदि- 
त्यादिः संबन्धः । यथोक्तम्‌- 
प्राग्जात्युदीरणादेवि प्रायश्चित्ती भवेन्नरः । 
दिनत्रयं तु रुद्रस्य पञ्चाहं केशवस्य च ॥ 
पितामहस्य पक्षैकं नरके पच्यते तु सः ॥ 
(स्व० ४।५४५) इति, 
ब्राह्मणाः कषत्रिया वैश्याः शूद्रा वै वीरवन्दिते । 
आचार्यत्वे नियुक्ता ये स्वे ते तु शिवाः स्मृताः ॥ 
(स्व० ४।४९४) इति च । 


लेख में (उसका) उल्लेख न करे । पक्षपात के कारण अतत्त्व मे दुराग्रह न 
करे । जाति, विद्या, कुल, आचार, देह, देश. गुण ओर धन से उत्पन्न 
¶हरर्शित (= .पाखण्डयुक्त) तथा निशाटन आदि में हेय कहे गये आर 
ग्रहों का ग्रहों के समान इटिति त्याग करे । “भैं ब्राह्मण हू “मै वेदशास्त्र में 
उक्त के अतिरिक्त (नियमों) का कैसे पालन करं" यह जातिग्रह (जाति के 
कारण प्रतिरोध) परततत्वलाभ का निरोधक है । इसी प्रकार अन्य भी (ग्रह) 
कुलगह्वर रीति से समञ्ञे जाने चाहिये ॥ -५९१-५९८- ॥ 


उनको = वेद आदि म स्थित को । विकल्प से = संशय के कारण । 
सन्देहरहित चित्तवाला व्यक्ति वक्ष्यमाण नियम के अनुसार जायेगा ही । पुराजाति = 


ब्रह्मण आदि लक्षणों वाली । शिव से अभिन्न रूप मे देखे--इत्यादि सम्बन्ध है । 
जैसा कि कहा गया-- 


हे देवि ! पुराजाति के कथन से मनुष्य पापी हो जाता है । वह रुद्र के तीन 
दिन व्ष्णु के पाँच दिन ओर ब्रह्मा के पन्द्रह दिनों तक नरक मे रहता है ।" 
(स्व.तं. ४।५४५) 

ओर 


हि वीरवन्दिते ! जो भी ब्राह्मण क्षत्रिय वैश्य ओर शूदर आचार्य के रूप मे 
नियुक्त किये जाते हैँ वे सब शिव माने गये है ।'' (स्व.तं, ४।४१४) 
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असंस्कृतामकृतदीक्षां व्रजेत्‌ = सङ्गच्छेत्‌ । तज्जमिति--कुण्डगोलकादि । 
सर्वं॒त्यजेदिति यथा तदाज्ञा पाता भवेत्‌--इति भावः । पृच्छेदिति- 
प्रायश्चित्तम्‌ । अन्यमिति-गुर्वन्तरम्‌ । तस्येति-निजसन्तानस्य । तेनेति-- 
अन्येन । शिवस्य हि नमस्कारे न शिवे कश्चित्‌ विशेषः, अपि तु नमस्कर्तुर- 
त्मनि; गुरौ पुनस्तथाभावे स्वात्मसंस्कारेऽपि तदाहादो भवेदेवेति उक्तमुभयार्थाय-- 
इति । कृत्वापीति-- प्रमादात्‌ । नो . विकल्प्यते इति- किं कार्या न वेति ॥ 


ननु जात्यादौ ग्रहतया निरूपणं कस्मात्‌ कृतम्‌ ?-- इत्याशङ्कय आह-- 


अतत्स्वभावे ताद्रूप्य दरशयन्नवशेऽपि यः ॥ ५९८ ॥ 
स्वरूपाच्छादकः सोऽत्र ग्रहो ग्रह इवोदितः । 


एतदेव प्रपञ्चयति-- 


संवित्स्वभावे नो जातिप्रभृतिः कापि कल्पना ॥ ५९९ ॥ 
रूपं सा त्वस्वरूपेण तद्रूपं छादयत्यलम्‌ । 
या काचित्कल्पना संवित्तत््वस्याखण्डितात्माः ॥ ६०० ॥ 
सङ्कखोचकारिणी सर्वः स ग्रहस्तां परित्यजेत्‌ । 
श्रीमदानन्दशास्त्रे च कथितं परमेष्ठिना ॥ ६०९ ॥ 


असंस्कृत = दीक्ारहित । जाता है = समागम करता है । उससे उत्पन्न = 
कुण्ड गोलक आदि । सब छोड़ दे- जिससे कि उनकी आज्ञा का पालन हो-- यह 
अर्थं है । पूरे प्रायशित्त को । अन्य = दूसरे गुरु को । उसका = अपनी सन्तान 
करा । उससे = अन्य से । शिव को नमस्कार करने पर शिव मे कोई विशेष नही 
होता बल्कि नमस्कार करने वाले आत्मा मे होता है 1. गुरु के विषय मे वैसा होने 
पर अपना उनको (= गुरुओं) का आह्लाद होता है । इसलिये कहा गयः-- 
उभयार्थाय । करके भी--प्रमादवश । विकल्प नहीं किया जाता-क्या किया जाय 
या नहीं (इस प्रकार का विकल्प)॥ 

प्रश्न--जाति आदि काग्रहके रूप से निरूपण क्यों किया गया ?-- यह शङ्खा 
करर कहते है- 

जो वैसा स्वभाव वाला न होने पर भी वैसी रूपता को दिखलाते ह्ये 
स्वतन्त्र के ऊपर भी अपने स्वरूप को आरोपित करने बाला होता है, वह 
ग्रह के समान ग्रह कहा गया है ॥ -५९८-५९९- ॥ 

इमी की व्याख्या करते है-- 


संवित्‌ के स्वभाव मेँ जाति आदि की कोई भी कल्पना नहीं होती है । 
वह (= संवित्‌) बिना अपने रूप के भी रूप होता है इसलिये उस रूप 
क दक (किया करती है \ अखण्ड संवित्ततत्व की जो कोई सद्खोचकारिणी 
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निरपेक्षः प्रभुवामो न शुद्ध्या तत्र॒ कारणम्‌ । 
देवीतृप्तर्मखे रक्तमासैर्नो शौचयोजनात्‌ ॥ ६०२ ॥ 
द्विजान्त्यजैः समं कार्या चचन्तिऽपि मरीचयः । 
अविकारकृतस्तेन विकल्पान्निरयो भवेत्‌ ॥ ६०३ ॥ 
सर्वदेवमयः कायः सर्वप्राणिष्विति स्फुटम्‌ । 
श्रीमद्धिर्नकुलेशाद्यैरप्येतत्सुनिरूपितम्‌ ॥ ६०४ ॥ 
शरीरमेवायतनं नान्यदायतनं व्रजेत्‌ । 
तीर्थमेकं स्मरेन्मन््रमन्यतीर्थानि वर्जयेत्‌ ॥ ६०५ ॥ 
विधिमेन सुखं ज्ञात्वा विधिजालं परित्यजेत्‌ । 
समाधिर्निश्चय मुक्त्वा न चान्येनोपलभ्यते ॥ ६०६ ॥ 
इति मत्वा विधानज्ञ: संमोहं परिवर्जयेत्‌ । 
मन्त्रस्य हदयं मुक्त्वा न चान्यत्परमं क्रचित्‌ ॥ ६०७ ॥ 
इति मत्वा विधानज्ञो मन््रजालं परित्यजेत्‌ । 
नैवेद्यं प्राशयेन्नद्यास्तच्छेषं च जले क्षिपेत्‌ ॥ ६०८ ॥ 
तैर्भक्तं न भवेदोषो जलजैः पूर्वदीक्ितैः । 


कल्पना होती है वह सब ग्रह होता है । उस (कल्पना) का त्याग करे । 
आनन्दशास्त्र मे परमेश्वर ने बतलाया है कि-- परमेश्वर वामदेव निरपेक्ष हें । 
उनम शुद्धि का कोई प्रयोजन नही हो सकता हे । द्विज एवं अन्त्यज लोग 
साथ-साथ यज्ञ मे देवी की तृप्ति रक्त एवं मांस से किया करे न कि 
पवित्र वस्तुओं के द्वारा अथवा द्विज एवं अन्त्यज दोनों से समान रूप से 
चर्चा करनी चाहिये । शास्त्रीय या बोधरूपा रश्मियाँ विकार उत्पन्न नही 
किया करती । इस कारण से उनके विषय मे संशय करने मात्र से नरकं 
मिलता हे । 


सभी प्राणियों का शरीर सर्वदेवमय है--यह स्पष्ट है । नकुठेश आदि 
शास्त्रा म भं इसका सुनिरूपण करिया हे । शरीररूपी घर मे जाना चाहिये 
न कि दूसरे किसी घर मे । केवल मन्त्रतीर्थं का स्मरण करना चाहिये अन्य 
तीर्था को छोड देना चाहिये-इस विधि को सरल समञ् कर अन्य 
विधानसमृह का परित्याग करे । दृढ निश्चय को छोडकर अन्य के द्वारा 
समाधि नही प्राप्त होती एेसा मानकर विधान को जानने वाला मोह का 
त्याग कर । मन्त्र के हदय को छोडकर ओौर कुछ भी परम नहीं है-एेसा 
मानकर मन्त्र जाल का त्याग करे । नैवेद्य ग्रहण करे ओर उसका शेष नदी 
क जल मे फक दे । पूर्वं दीक्षित जलजन्तुओं के द्वारा (उस) शेष नैवेद्य के 
भक्षण म दाष नहीं हं ॥ ६०४-६०८- ॥ 
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ननु अत्र समयशब्दस्य प्रवृत्तौ किं निमित्तम्‌ ?--इत्याशङ्कय आह-- 
अवश्यपालनीयत्ात्परतत्त्वेन सङ्गमात्‌ ॥ ६०९ ॥ 
प्रकीर्तिताः । 
एवं संश्राव्य समयान्देवं संपूज्य दैशिकः ॥ ६९० ॥ 
विस्जयेत्स्वचिदव्योम्नि शान्ते मूर्तिविलापनात्‌ । 
यदि पुत्रकदीक्षास्य न कार्या समनन्तरम्‌ ॥ ६९९ ॥ 
तदाभिषिञ्चत्सास्त्रेण शिवकुम्भेन तं शिशुम्‌ । 
आत्मानं च ततो यस्माज्जलमूर्तर्महेश्वरः ॥ ६९२ ॥ 
मन्रयुदध्निखिलाप्यायी कार्य तदभिषेचनम्‌ । 
अस्य च अवश्यपरिपालनीयतारूपता रूढ्या । समयन्त सङ्गच्छन्ते परं 
तन्वमनेनेति, सम्यगयनं ज्ञानमस्मादिति च व्युत्पत्या समयशब्दः प्रवृत्तः 
इत्यर्थः । न कारयेति कार्यायां पुनरभिष्रको न भवेत्‌--इति भावः ॥ 


आह्विकार्थमेव प्रथमार्धेन उपसंहरति 
इति समयदीक्षणमिदं प्रकाशितं विस्तराच्च संक्षेपात्‌ ॥ ६९३ ॥ 
विस्तरादिति--अर्थात्‌ । संक्षेपादिति- रन्त इति शिवम्‌ ॥ ६१३ ॥ 


्रन--समय शब्द का क्या प्रवृत्तिनिमित्त (= तात्पर्यार्थ) है ?-- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

अवश्य पालनीय होने, परतत्त्व से मेक होने तथा ज्ञानप्राप्ति के उपाय 
होने के कारण वे (= नियम) समय कटे गये है । इस प्रकार समयो को 
सुनाकर तथा देव की पूजा कर आचार्यमूरत्ति के विलापन के कारण उग्पने 
चिदाकाश मे (देवता का) विसर्जन करे । यदि बाद मे इस शिशु की पुत्रक 
दीक्षा न करनी हो तो अस्त्रयुक्त शिवकुम्भ से अपना तथा शिशु का 
अभिषेक करे । चकि परमेश्वर जलमूर्ति मन्तरयुक्त तथा सबको तृप्त करने 
वाला है इसलिये उससे अभिषेक करना चाहिये ॥ ६०९-६१२- ॥ 

इसकी अवश्य परिपालनीयतारूप रूढि के द्वारा, सम्यक्‌ अयन = ज्ञान है 
जिसके कारण, इन व्युत्पत्तियों से समय शब्द बना हआ है । नहीं करना है--करने 
पर फिर अभिषेक नहीं होगा ॥ 

आहिक के विषय को पूर्वाद्धं से समाप्त करते है-- 


इस प्रकार यह समयी दीक्षा विस्तार ओर संक्षेप से प्रकाशित की 
गयी ॥ ६९३ ॥ 


विस्तार से = अर्थ पूर्वक । संक्षेप से = ग्रन्थ से ॥ ६१९२ ॥ 


पञ्चदशमाद्विकम्‌ ५१९९ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
समयदीक्षाप्रकाशनं नाम पञ्चदशशमाहविकम्‌ ॥ ९५ ॥ 


नित्यनिपित्तादिबहुप्रकारकर्मप्रपञ्चपञ्चमुखः । 
पञ्चदशमाद्विकमिदं व्यपञ्चयज्जयरथाभिख्यः॥ 


॥ इति श्रीमन्महामाहेश्चराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
श्रीजयरथविरचितविवेकाभिख्यव्याख्योपेते समयदीक्षा 
प्रकाशनं नाम पञ्चदशमाह्विकं समाप्तम्‌ ॥ ९१५ ॥ 


ॐव 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीत्रालोक 
के पञ्चदश आह्विक की डो ° राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९५ ॥ 
नित्य नैमित्तिक आदि अनेक प्रकार के कर्मो के विस्तार (का नाश करने) के 


लिये सिंहस्वरूप जयरथ नामक आचार्य ने इस पन्द्रहवे आहिक को विशिष्ट व्याख्या 
करी ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्रालोक के पञ्चदश आह्विक की 
"विवेक' नामक व्याख्या की डो ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
"ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९५ ॥ 
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=> ~~ >€ तट तव्् 
# विवेकः *# 
प्रणमामि निखिकपाशप्रवाहसंभेदभेदबलभद्रम्‌ । 
बलभद्र प्राणाश्चप्रचारचातुर्यपूर्णबलम्‌ ॥ 


इदानीं समयदीक्षानन्तरं भाविनीं पुत्रकदीक्षां निरूपयितुं द्वितीयार्धेन 
प्रतिजानीत-- 
अथ पुत्रकत्वसिद्धयै निरूप्यते शिवनिरूपितोऽत्र विधिः । 
तमेवाह-- 
यदा तु समयस्थस्य पुत्रकत्वे नियोजनम्‌ । 
गुरुकत्वे साधकत्वे वा कर्तुमिच्छति दैशिकः ॥ ९ ॥ 
तदाधिवासं कृत्वाहि द्वितीये मण्डलं लिखेत्‌ । 
सामुदायिकयागेऽथ तथान्यत्र यथोदितम्‌ ॥ २ ॥ 


# ज्ञानवती # 


समस्त पाशो के प्रवाह के सम्भेदो के भेदन मे बलशाली तथा प्राणरूपी अश्वो 
के सञ्चार की चातुरी से पूर्णं बल्वाठे बलभद्र को मँ प्रणाम करता हूं ॥ 


अब समयी दीक्षा के बाद होने वाली पुत्रक दीक्षा का निरूपण करने के लिये 
पद्य के उत्तरार्ध के द्वारा प्रतिज्ञा करते है-- 


अब पुत्रकत्व की सिद्धि के लिये यँ शिवनिरूपित विधि का निरूपण 
किया जाता है । 


उसको कहते है- 


जब आचार्य, साधक पुत्रक दीक्षा में गुरु अथवा शिष्य होने के यये 
समयी शिष्य को नियोजित करना चाहते हैं तब (प्रथम दिन) अधिवास 


षोडशमाहिकम्‌ ५२१ | | 


सामुदायिकमेव यागं निरूपयति-- | 
षडष्टतदद्विगुणितचतर्विशतिसंख्यया । | 
चक्रपञ्चकमाख्यातं शास्त्रे श्रीपूर्वसंज्ञिते ॥ ३ ॥ 
द्वात्रिंशत्तददधिगुणितं श्रीमत्रैशिरसे मते । || 
असंख्यचक्रसंबन्धः श्रीसिद्धादौ निरूपितः ॥ ४ ॥ | 

अत्र चोभयत्रापि त्रिशुलान्नमेव मण्डलमुचितम्‌--इत्याह-- 
तस्माद्यथातथा यागं यावच्चक्रेण संमितम्‌ । 
पूजयेद्येन तेनात्र त्रिशूलन्रयमालिखेत्‌ ॥ ५ ॥ 
त्रिशुलत्रितये देवीत्रयं पर्यायवृत्तितः । | 
मध्यसव्यान्यभेदेन पूर्ण संपूजितं भवेत्‌ ॥ ६ ॥ | 
वर्तना मण्डलस्याग्रे संक्षेपादुपदेक््यते । | 
आलिख्य मण्डलं गन्धवस्त्रेणैवास्य मार्जनम्‌ ॥ ७ ॥ | 
कृत्वा स्नातो गुरुः प्राग्वन्मण्डलाग्रेऽत्र देवताः । | 
बाह्मगाः पूजयेद्‌ द्वारदेशे च द्वारदेवताः ॥ ८ ॥ ||| 
मण्डलस्य पुरोभागे तदैशानदिशः क्रमात्‌ । || 
आग्ने्यन्तं गणेशादीन्‌ क्षेत्रपान्ता्रपूजयेत्‌ ॥ ९ ॥ | 


कर दूसरे दिन सामुदायिक याग में अथवा अन्यत्र जैसा कहा गया हे, | 
मण्डल का उल्लेख करे ॥ १-२ ॥ 

सामुदायिक याग का निरूपण करते है-- 

श्री पूर्वशास्त्र मे छह आठ ओर उनका दो गुना (= बारह ओर 
सोलह) तथा चौबीस संख्या से पाच चक्र कहा गया हे । त्रिशिरोभैरव के | 
मत में बत्तीस ओर उसका दूना (= चौँसट) तथा सिद्धातन्त्र आदि में | 
असंख्य चक्र से सम्बन्ध कहा गया है ॥ ३-४ ॥ 

यहां दोनों स्थानों में त्रिशृककमल नामक मण्डल उचित है-यह कहते है-- 

इसलिये जैसा-तैसा जितने भी चक्र से संमित याग की जिस-किसी से 
पूजा करनी चाहिये ओौर यहाँ तीन त्रिशृलं बनाना चाहिये । तीन त्रिशृलो में 
तीन देवियों को क्रमानुसार मध्य बा्ये तथा अन्य भेद (= दयें) से पूर्ण 
रूप से पूजित होना चाहिये । मण्डल की वर्तना संक्षेप में आगे कही 
जायमी । ' मण्डल की रचना कर गन्ध ओर वस्त्र से इसका मार्जन कर 
स्नान किया हुआ गुरु पहले की भति यहाँ मण्डलाग्र मे बाहरी देवताओं 
तथां द्वारदेश भैं द्रारदेवताओं की पूजा करे । मण्डल के पूर्व भाग में फर 
ईशान दिशा के क्रम से आग्नेयी दिशा पर्यन्त उन गणेश से लेकर 
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गणपतिगुरूपरमाख्याः परमेष्ठी पूर्वसिद्धवाकाक्षत्रपतिः । 
इति सप्तकमाख्यातं गुरुपङ्क्तिविधौ प्रपूज्यमस्पद्गुरुधिः॥ ९० ॥ 
तत आज्ञां गृहीत्वा तु पुष्पधूपादिपूजितम्‌ । 
पूज्यमाधारशक्तयादि शृलमूलात््रभृत्यलम्‌ ॥ १९ ॥ 
शिवान्तं सितपद्यान्ते त्रिशुलानां त्रये क्रमात्‌ । 
पर्यायवृत्तित इति- क्रमेण । अग्र इति-एकत्रिंशाद्विके । बाह्मगा देवता 
इति-- बाह्यपरिवारः । पूर्वसिद्ध इति-एतदर्शनावतारक आद्यो विच्छित्रसंतानः, 
यस्तु अद्यतनः प्रतिनियतप्रक्रान्तशास््रनिष्ठो विशिष्टो गुरुक्रम: स॒ न बाह्यपूजायां 
पूज्य इत्यनेन कटाक्षितम्‌, यद्रा विशिष्टायामेव गुरुपङ्क्तौ पृज्यायामेतदादीतरमपि 
प्रपूज्यमिति । वागिति-- वागीश्वरी ॥ 


अत्रैव गुणप्रधानभावेन सभैरवस्य देवीत्रयस्यावस्थितिं दर्शवितुमाह-- 


मध्यशूके मध्यगः स्यात्सद्धावः परया सह ॥ १२ ॥ 
वामे चापरया साक नवात्मा दक्षगं परम्‌ । 
त्रिशूले दक्षिणे मध्यशृङ्गस्थो रतिशेखरः॥ १२३ ॥ 
स्यात्परापरया साकं दक्षे भैरवसत्परे । 
वामे त्रिशुले मध्यस्थो नवात्मापरया सह ॥ ९४ ॥ 


त्रपा तक का पूजन करे । हमारे गुरु ने गणेश गुरु, परम गुरु, 
परमेष्ठी, पूर्वसिद्ध, वाक्पति (= वागीश्वरी) तथा क्षेत्रपति इन सात को 
गुरुपंक्तिविधि में पूज्य कहा है । इसके बाद आज्ञा केकर पुष्प धूम गदि 
से पूजित शृलमृल से ठेकर शिव पर्यन्त आधारशक्ति आदि श्वेत कमलान्त 
वाते तीन त्रिशुलं पर क्रम से पूजा करनी चाहिये ॥ ५-१२- ॥ 

पर्यायवृत्ति से = क्रम से । आगे = इकतीसवे आहिक में (कहा जायेगा)। 
बाह्यगामी देवतायें = बाह्य परिवार । पूर्वसिद्ध = इस दर्शन के प्रतिष्ठाता प्रथम 
पुरुष जिनकी परम्परा कट च है । ओर जो आज वर्तमान है, निश्चितप्रकान्तशास्त् 
मे लगे हुये विशिष्ट गुरु हं बे बाह्यपूजा मे पूज्य नही है- यह सङ्केतित किया 
गया । अथवा विशिष्ट गुरुपंक्ति के ही पूज्य होने पर इनसे भिन्न लोग भी पूजनीय 
है । वाक्‌ = वागीश्वरी ॥ 

यहीं पर गौणमुख्य की दृष्टि से भैरवसहित तीन देवियों की स्थिति दिखलाने 
के लिये कहते है-- 

मध्यशुल में परादेवी के साथ मध्यगामी सद्धाव भैरव रहते हें । बाय 
(गुलः) पर अपरा देवी के साथ नवात्मा परदक्षेश रहते है । दाये त्रिशूल 
पर मध्यश्ङ्गस्थ रतिशेखर परापरा देवी के साथ (रहते है) । अन्य पर 
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स्यात्परे परया साकं वामारे संश्च भैरवः । 
वाम इति- मध्यापेक्षया । परमिति--अन्यदवशिष्टं रतिशेखरपरापरलक्षणम्‌ । 
दक्षिण इति- साधकापेक्षया । दक्ष इति-- तत्रैव, अर्थादवशिष्टायामरायाम्‌ । वाम 
इति- साधकापेक्षयैव । पर इति--अन्यस्मिन्नवशिष्टे वामारे । संश्च भरव इति-- 
सद्धावभैरवश्च-इत्यर्थः । चः पूवपिक्षया । येषां पुनः 
“स्यात्परे परया साकं वामारे संश्च भैरवः ।' 
उत्यर्धं नास्ति, तैः पूर्वतो दक्षे भैरवसत्पर इत्येव योज्यम्‌ । 
“स्यात्परापरया साकं वामारे रतिरोखरः ।' 
इत्येवं तु गतार्थत्वादुपक्षयमेव । एवं मध्यशूे परायाः प्राधान्यम्‌, दक्षिणे 


=-= 
परादेवी के साथ बाय अरा पर सद्धाव भैरवः रहते हैँ ॥ -१२-९५- ॥ 

वाये = मध्य की अपेक्षा । पर = दूसरा अविशिष्ट परपरलक्षण वाले 
रतिशेखर । दायें- साधक की ही अपेक्षा दाये--व्ही । अर्थात्‌ अवशिष्ट अग मे । 
बाये- साधक की ही अपेक्षा । पर में = दूसरी अवशिष्ट बायी अरा मे । संश्च 
भैरव = सद्भाव भैरव । च~ पूर्वं की अपेक्षा । जिनके य्हा-- 

“दूसरी बायीं अरा में सद्भेरव रहते है ।'" 

यह आधा अंश नहीं है उनके द्वारा पूर्वतो दक्षे भैरवसत्परे (= पहले दक्षशुल 
मेँ ही सद्धाव भैरव) एेसा जोड़ना चाहिये । 

“बायीं अरा मे परापरा के साथ रतिशेखर रहते है" 

यह कथन गतार्थं होने के कारण उपेक्षणीय है । इसी प्रकार मध्यशृल में परा 


१. भैरवसहित तीन देवियों की प्रदर्शित स्थिति 





१. सद्धाव भैरव २. दक्षार भैरव ३. रति शेखर 
परा देवी अपरा देवी परापरा देवी 
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परापरायाः, वामे चापरायाः, इतरदवीद्रयं पुनरङ्गतया सर्वत्र पर्योरित्यक्तं स्यात्‌ । 
एवमपि परादेव्या एव त्रिशृठत्रयेऽपि साक्षादवस्थानमन्ययोः पुनः श्लिष्टतया न 
तथा--इत्यन्यवेलक्षण्येन प्राधान्यात्‌ तस्या एव सर्वगतत्वम्‌ ॥ 


अत एवाह- 


इत्थं सर्वगतत्वे श्रीपरादेव्याः स्थिते सति ॥ ९५ ॥ 
यागो भवेत्सुसंपूर्णस्तिदधिष्ठानमात्रतः । 
एकशूलेऽप्यतो यागे चिन्तयेत्तदधिष्ठितम्‌ ॥ १६ ॥ 
अविधिज्ञो विधानज्ञ इत्येवं त्रीशिकोदितम्‌ । 
ततो मध्ये तथा दक्षे वामे शद्धे च सर्वतः ॥ १७ ॥ 
लोकपालास्त्रपर्यन्तमेकात्मत्वेन पुजयेत्‌ । 
परत्वेन च सर्वासां देवतानां प्रपूजयेत्‌ ॥ १८ ॥ 
श्रीमन्तं मातृसद्धावभटरारकमनामयम्‌ । 
ततोऽपि भोगयागेन विद्याङ्गं भैरवाष्टकम्‌ ॥ ९१९ ॥ 
यामलं चक्रदेवीश्च स्वस्थाने पूजयेद्‌ बहिः । 
लोकपालानस्त्रयुतान्‌  गन्धपुष्यासवादिभिः ॥ २० ॥ 
पूजयेत्परया भक्तया वित्तशाक्यविवर्जितः । 


ततः कुम्भास्त्रकलशीमण्डलस्थानलात्मनाम्‌ ॥ २१ ॥ 


का प्राधान्य है दायें वाले में परापरा एवं वाये मेँ अपरा का । शेष दो देवियां अङ्ग 
के रूपमे दोनों पारो मं रहती है--यह कहा गया । इतना होने पर भी तीनां 
्रिशृलो मे परा देवी की ही साक्षात्‌ स्थिति रहती है । शेष दो (= परापरा ओर 
अपरा की वैसी स्थिति नहीं रहती) इस प्रकार अन्य से विलक्षण होने के कारण 
प्रधान होने से वही (= परा देवी ही) सर्वत्र वर्तमान है ॥ । 
इस प्रकार श्री परादेवी के सर्वगामित्व के सिद्ध होने पर उसके केवल 
अधिष्ठान से ही याग सम्पूर्ण हो जाता है । इसलिये विधि का ज्ञाता ओर 
अज्ञाता एक शृ वाटे याग मेँ भी (याग को) उससे अधिष्ठित सोचे- 
एेसा परात्रीशिका मेँ कहा गया है । इसके बाद मध्य दायें तथा बाये शद्ध 
पर सर्वत्र रोकपालः से अस्त्र पर्यन्त एक रूप से पूजन करना चाहिये । 
सभी देवताओं में श्रेष्ठ के रूप्‌ मे अनामय (= निर्दोष) श्रीमान्‌ मातृ- 
सद्धावभटारक की ओर उसके बाद भोग याग के द्वारा विद्याङ्गं आट भैरवों 
को पूजा करनी चाहिये । यामल ओर चक्र देवियों की अपने-अपने स्थान 
मे पूजा करनी चाहिये । बाहर अमस्त्रयक्त लोकपालं की पुष्प आसव आदि 
से परम भक्ति के साथ वित्तशाठ्य से रहित होकर पूजा करनी चाहिये । 
इसके बाद कुम्भ अस्त्र कलशी मण्डलस्थ ओौर अनलात्मा (इन) पाँच का 
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पञ्चानामनुसन्धानं कुयदिद्रयभावनात्‌ । 
ये तु तामद्वयव्याप्िं न विन्दन्ति शिवात्मिकाम्‌ ॥ २२ ॥ 
मन्ननाडीप्रयोगेण ते विशन्त्यद्वये पथि । 


सुसंपूर्णं इति-- पूरणप्रधानत्वात्‌ अस्याः । अत इति-- तदधिष्ठानमात्रेणैव 
यागस्य पूर्णतापत्तेः । त्रीशिकाम्रनथश्च बहुशो व्याख्यातचरः । स्वस्थान इति-- 
अग्नीशादिरूपे । तत॒ इति-मण्डठपूजानन्तरम्‌ । अद्रयभावनादिति-- अहमेव 
सर्वत्रावस्थित इत्येव॑रूपात्‌ । न विन्दन्ति इति--एवमद्रयपरामर्शानुदयात्‌ ॥ 


तमेव मन््रनाडीप्रयोगमाह- 


स्वदक्षिणेन निः सृत्य मण्डलस्थस्य वामतः ॥ २३ ॥ 
प्रविश्यान्येन निःसृत्य कुम्भस्थे कर्करीगते । 
वह्िस्थे च क्रमेणेत्थं यावत्स्वस्मिन्स्ववामतः ॥ २४ ॥ 
मृलानुसन्धानबलात्प्राणतन्तूम्भने सति । 
इत्थमैक्यस्फुरत्तात्मा व्याप्तिसंवित्प्रकाशते ॥ २५ ॥ 
ततो विशेषपूजां च कुर्यादद्वयभाविताम्‌ । 


अन्येनेति- दक्षिणेन । इत्थमिति-उक्तंन दक्षिणवामाभ्यां निर्गमनप्रवेश- 


1 
अद्रय भावना के साथ अनुसन्धान करना चाहिये । जो लोग उस 
शिवात्मिका अद्रयव्याप्ति को नहीं प्राप्त कर पाते वे अद्रयमार्ग में मन्त्रनाडी 
प्रयोग के द्वारा प्रवेश करते है ॥ -१५-२३- ॥ 

सुसम्पूर्ण-इसके पूरणप्रधान होने के कारण । इसलिये--इसके केवल 
अधिष्ठान से ही यज्ञ के पूर्ण होने के कारण । त्रीशिका ग्रन्थ की कई बार व्याख्या 
की गयी है । अपने स्थान मे = अग्नि ईशान आदिरूप । इसके बाद = 
मण्डलपूजा के वाद्‌ । अद्रयभावना के द्वारा ही सर्वत्र स्थित हूं --इस प्रकार 
की अद्रय भावना । नहीं प्राप्त करते--इस प्रकार के अद्रयपरामर्श के उदयाभाव के 
कारण ॥ 

इसके बाद मन्त्रनाड़ीप्रयोग को कहते है-- 


अपने से दयि से निकल कर मण्डलस्थ के नाये से प्रवेश कर ओर 
अन्य (= दायं) से निकल कर कुम्भ कर्करी ओर वहि में स्थित इस प्रकार 
क्रम से अपने बाय से अपने में मूक के अनुसन्धान के. बल से 
प्ाणतन्तुओं का उत्तम्भन करने पर एेक्य के कारण स्फुरित होने वाली 
व्याप्तिसंवित्‌ प्रकाशित होती है । इस के बाद अद्रयभावना से विशेष पूजा 
करनी चाहिये ॥ -२३-२६- ॥ 

अन्य से = दाये से । इस प्रकार से = उक्त दयें बि से निर्गमन एवं प्रवेश 
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लक्षणेन प्रकारेण--इत्यर्थः । स्ववामत इति--अर्थात्मविशेत्‌ । प्राणतन्तुम्भने 
सतीति--स्वात्ममण्डलादीनां परस्परस्य प्राणसंमीना (या) म्‌--इत्यर्थः, अन्यथा 
हि कथमेक्यस्पुरत्तात्मायं प्रयोगः सिद्ध्ेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


नन्वत्रापि अद्रयभावेन कोऽर्थः 2--इत्याशङ्काह- 


यच्छिवाद्रयपीयूषसंसिक्तं परमं हि तत्‌ ॥ २६ ॥ 
तेनार्घपुष्पगन्धादेरासवस्य पशोरथ । 
या शिवाद्रयतादृष्टिः सा शुद्धिः परमीकृतिः ॥ २७ ॥ 
ननु अर्घपुष्पादेः पूजायामुपयोगादस्तु नामैवं परमीकृतिः, पशोः पुनरनया 
कोऽर्थः ?-- इत्याशङ्कां गर्भीकृत्य मण्डलत्मैक्यानुसन्धानानन्त्येणोदिष्टं निवेदयानां 
पशुनां विस्तारमभिधातुमाह- 
निवेदयेद्विभोरग्रे जीवान्धातस्तदुत्थितान्‌ । 
सिद्धानसिद्धान्व्यामिश्रान्यद्वा किचिच्चराचरम्‌ ॥ २८ ॥ 
जीवन्तीति जीवाः = पशवः । सिद्धानिति- पक्वान्‌ । न केवलं पश्वादि 
चरमवात्र निवेद्यं यावदचरमपि--इत्याह-- यद्रा किंचिच्चराचरमिति ॥ २८ ॥ 
अ 
वाले प्रकार से । अपने वाये से- प्रवेश करे । प्राणतन्तु का उत्तम्भन होने पर = 
स्वात्ममण्डल आदि की परस्पर प्राणसंमीलना होने पर, अन्यथा एेक्यस्फुरत्ता वाला 
यह प्रयोग कंसे सिद्ध होगा ॥ 
प्रश्न-- यहो भी अद्रयभावना का क्या अर्थं है?--यह शङ्का कर कहते है 
जो शिवाद्रयरूपी अमृत से परिप्ठावित है वही सर्वोत्कृष्ट है । इसलिये 
अर्घपुष्प गन्ध आसव आदि के बरे मे पशु की जो शिवाद्रयात्मक दृष्टिहे 
वह शुद्धि ओर चरम कार्य है ॥ -२६-२७ ॥ 
प्रश्न--अर्घं पुष्प आदि का पूजा में उपयोग होने से यह (= अर्घ आदि) इस 
प्रकार परम कृति हो जाय किन्तु पशु का इससे क्या सम्बन्ध ?- इस शङ्का को 
मन में रख कर मण्डल आत्मा कौ एकता के अनुसन्धान के बाद कहे गये निवेद्य 
पशुओं के विस्तार को बतलाने के लिये कहते है- 
परमेश्वर के आगे जीवों धातुओं उनसे उत्पन्न सिद्ध असिद्ध 
व्यामिश्र (= सिद्धासिद्ध) अथवा जो कुछ चराचर है, को निवेदित करना 
चाहिये ॥ २८ ॥ 
जो जीवित हते है वे जीव = पशु है । सिद्ध = पके हुये । केवल पशु 
आदि चर ही नहीं किन्तु अचर का भी निवेदन करे इसलिये कहते है- अथवा जो 
कुछ चराचर है ॥ २८ ॥ 
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जीवानिति बहुवचनाक्षिप्तं पशुबहुत्वमभिध्ते-- 


दृष्टप्रोक्षितसंद्रषटरप्रालब्धोपात्तयोजितः । 
निर्वापितो वीरपशुः सोऽ ष्टधोत्तरतोत्तमः ॥ २९ ॥ 
यथोत्तरं न दातव्यमयोग्येभ्यः कदाचन । 
शिवोपयुक्तं हि हविर्न सर्वो भोक्तुमर्हति ॥ ३० ॥ 
उत्तरतोत्तम इति-- यथोत्तरमुत्कृष्टः--इत्यर्थः ॥ ३० ॥ 
ननु किमेवमस्य हविषो माहात्म्यं यत्सर्वो न॒ भोक्तुमर्हतीत्युक्तम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
यस्तु दीक्षाविहीनोऽपि शिवेच्छाविधिचोदितः । 
भक्त्याश्नाति स संपूर्णः समयी स्यात्सुभावितः॥ ३१ ॥ 
भक्तयाशने हेतुः शिवेच्छाविधिचोदित इति । यदुक्तम्‌-- 
"तस्यैव तु प्रसादेन भक्तिरुत्पद्यते नृणाम्‌ ।' इति । 
अत एव लौल्यादिना भुक्तं प्रत्यवायो भवेत्‌--इति भावः ॥ ३१ ॥ 


एतदेव यथोदेशं पश्चष्टकं लक्षयति-- 


"जीवान्‌" इस बहुवचन से आक्षिप्त पशुबहुत्व को कहते है-- 

देखा गया, प्रोक्षित, संद्र्टु, प्रालब्ध, उपात्त, योजित, निर्वापित ओर 
वीरपशु ये आठ प्रकार के (जीव) उत्तरोत्तर उत्तम है । क्रमशः उत्तरोत्तर 
(पशु) अयोग्यों को न दे । क्योकि शिव से उपयुक्त हविष्‌ को खाने के 
योग्य सब लोग नहीं होते ॥ २९-३० ॥ 

उत्तरतोत्तम = क्रमशः उत्कृष्ट--यह अर्थं है ॥ ३० ॥ 

प्रश्न--इस हविष्‌ का एेसा क्या माहात्म्य है कि उसे सव लोग खाने के योग्य 
नहीं होते- यह शङ्का कर कहते है-- 

दीक्षारहित भी जो शिवेच्छाविधि से प्रेरित होकर भक्ति से (उस हविष्‌) 
को खाता है वह सद्धावनायुक्त सम्पूर्णं समयी होता है ॥ ३१ ॥ 

भक्तिपूर्वकं खाने मे कारण है--शिवेच्छाविधि के द्वारा प्रेरित होना । जैसा कि 
कहा गया-- 

'उसी की कृपा से मनुष्यो मे भक्ति उत्पन्न होती है ।' 

इसलिये (यदि कोई पुरुष) स्वाद आदि की दृष्टि से खाता है तो विघ्न 


र 


होगा- यह भाव है ॥ ३१ ॥ 
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दृषटोऽ वलोकितश्चैव किरणेद्धदृगर्पणात्‌ । 
परोक्षितः केवलं हार्घपात्रविप्ुड्भिरुक्षितः ॥ ३२ ॥ 
संद्रष्टा दर्शिताशोषसम्यक्पूजितमण्डलः । 
प्रालब्ध उक्तत्रितयसंस्कृतः सोऽपि धूनयेत्‌ ॥ ३३ ॥ 
कम्पेत प्रस्रवेत्स्तब्धः प्रलीनो वा यथोत्तरम्‌ । 
उपात्तो यागसान्निध्ये शमितः शस्त्रमारुतैः ॥ ३४ ॥ 
योजितः कारणत्यागक्रमेण शिवयोजनात्‌ । 
निर्वापितः कृताभ्यासगुरुप्राणमनोऽर्पणात्‌ ॥ ३५ ॥ 
दक्षिणेनाग्नि सौम्यकलाजालविलापनात्‌ । 


केवलमिति--अवलोकनपरिहारेण । उक्तत्रितयसंस्कृत इति--अवलोकन- 
्रोक्षणमण्डलदर्शनलक्षणेन उक्तेन त्रितयेन संस्कृतः = कृतसंस्कारः--इत्यर्थः । 
यथोत्तरमित्यवलोकने धूननम्‌, प्रोक्षणे कम्पनम्‌, मण्डलदर्शने प्रस्रवणम्‌, यद्रा 
निभ्ष्टस्तरतमभावेन गलितनिखिलेन्दरियवृ्तिश्च भवेत्‌-इत्यर्थः । शस्त्रमारुतैरित्यत्र 
वेगवत्त्वप्रतिपादनार्थं मारुतेन निरूपणम्‌ । आत्मनश्च दक्षिणेन प्राणाग्नि सौम्य- 
स्यापानात्मनः पाशवस्य कलाजालस्य विलापनमवलम्न्य प्राणमनोजयादौ 
1 9 = ससक 


इस आठ पशु को नाम के अनुसार बतलाते है-- 


दृष्ट = किरणों से दीप्त आखों के द्वारा अवलोकित । प्रोक्षित = 
केवल अर्धपात्र की बंद से छिडका गया । 


संदरष्ट॒ = जिसे समस्त पूजितसमूह दिखाया गया हो । प्रालन्ध = उक्त 
तीन से संस्कृत । वह भी क्रमशः हिकुता, कँपता, पसीजता, शान्त या 
अचेत हो जाता है । उपात्त = याग के समीप शस्त्ररूपी वायु से शान्त 
क्रिया गया । योजित = कारणत्याग के क्रम से शिव के साथ 
योजना करने से । निर्वापित = दक्षिण अग्नि के द्वारा सौम्य कलासमूह के 
विलीन कराने के कारण अभ्यास वाले गुरु के प्रति प्राण एवं मन के; 
अर्पण से ॥ ३२-३६- ॥ 

केवल = अवलोकन को छोड़ कर । उक्त तीन से संस्कृत = अवलोकन, 
रक्षण ओर मण्डलदर्शन रूप उक्त तीन संस्का के द्वारा संस्कृत अर्थात्‌ किये गये 
संस्कार वाला । उत्तरोत्तर = अवलोकन होने पर ॒धूनन, प्रोक्षण मे कम्पन, 
मण्डलदर्शन होने पर प्रसवण (= पसीना होना) अथवा निश्चष्टतर या निश्वेष्टतम भाव 
से समस्त इन्दरियवृत्तियों के नष्ट हो जाने वाला हो जाता है । शस्त्रमारुतैः- यहां पर 
(शस्त्र की) वेगवतता. का प्रतिपादन करने के लिये हवा से तुलना की गयी है। 
अपनी दक्षिण प्राणाग्नि के द्वारा सौम्य = अपानरूप पाशव कलाजालं के विलापन 
के आधार पर प्राणजय एवं मनोजय आदि के विषय मे अभ्यास सम्पन्न करने वाले 
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कृताभ्यासेन गुरुणा प्राणमनसेोरर्पणात्‌ पाशवप्राणाद्येकीकारेणावस्थानान्निवेदितो य: 
पशुः, स निर्बाजकरणार्िर्वापित उच्यते- इत्यर्थः ॥ 


एतदेव प्रपञ्चयति- 


तथा ह्यादौ परं रूपमेकीभावेन संश्रयेत्‌ ॥ ३६ ॥ 
तस्मादाग्नेयचारेण ज्वालामालामुपाविशेत्‌ । 
पशोवमिन चनरंशुजालं तापेन गालयेत्‌ ॥ ३७ ॥ 
नाभिचक्रेऽ थ विश्राम्यत््राणरश्टिमिगणैः सह । 
परो भूत्वा स्वशक्तचात्र जीवं जीवेन वेष्टयेत्‌ ॥ ३८ ॥ 
स्वचित्सूर्येण संताप्य द्रावयेत कलां कलाम्‌ । 
ततो दरुतं कलाजालं प्रापय्यैकत्वमात्मनि ॥ ३९ ॥ 
। 
उन्मूलयेत॒ संरम्भात्कर्मबद्धममुं रसात्‌ ॥ ४० ॥ 
तत॒ उन्मूलनोद्रष्टयोगाद्वामं परिभ्रमन्‌ । 
कुण्डल्यमृतसंपृस्विकप्राणप्रसेवकः ॥ ४९ ॥ 


१ 1 
हत्कर्णिकारूढिलाभादोजोधातुं विलापितम्‌ ॥ ४२ ॥ 


गुरु के द्वारा प्राण एवं मन के अर्पण के कारण = पशु के प्राण आदि के साथ 
एक करके स्थित होने के कारण, निवेदित जो पशु, ब्रह निर्बीज किये जाने के 
कारण निर्वापित कहा जाता है ॥ 

इसी की व्याख्या करते है-- 


इस प्रकार-- पहले अभेद रूप से पररूपता को प्राप्त करे । इसके 
बाद (अग्नि के) ज्वालाजाल को छोड़ने वारे आग्नेय चार (= दायीं ओर 
गमन) से प्रवेश करे । बाय ताप से पशु के चन्द्रकिरणसमृह को गला दे । 
फिर प्राणरश्मियों के साथ नाभिचक्र में विश्राम करे । फिर इस स्थान पर 
(स्थित) होकर अपनी शक्ति से जीव का जीव से वेष्टन करे । अपनी 
चिद्रश्मि के द्वारा सन्तप्त कर एक-एक कला को पिघलायें । तत्पश्चात्‌ 
द्रुत कलासमूह को आत्मा से अभिन्न कर समस्त तत्त से सम्पूर्ण 
आप्यापन करने वाले कर्मबद्ध इस (= जीव) को आदर के साथ (कर्मबन्ध 
से) प्रथक्‌ करे ॥ -३६-४० ॥ 

इसके बाद _ उन्मूलन इद्ेष्टन कर बायीं ओर घूमते हये, अपनी 
प्ाणप्रसेविका को कुण्डली-अमृत से भर कर वामावर्तं के क्रमं से 
हृदयकमलं के अमृतकेशर को प्राप्त कर (आचार्य) हदयकर्णिका में रूढ 


३४ त. च. 
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शुद्धसोमात्मक सारमीषल्लोहितपीतलम्‌ । 
आदाय करिहस्ताग्रसदृशे प्राणविग्रहे ॥ ४२३ ॥ 
निःसृत्य लटिति स्वात्मवाममार्गेण संविशेत्‌ । 
आप्याययन्नपानाख्यचन्द्रचक्रहदम्बुजे ॥ ४४ ॥ 
स्थितं तदेवताचक्रं तेन सारेण तर्पयेत्‌ । 


इह तावदात्मनि निग्रहादिसामर््यान्यथानुपपत्त्या पररूपतां संश्रित्य वह्विज्वाला- 
मुचा स्वदक्षिणेन निर्गत्य पशोवमिन प्रविश्य तदपानचन्दरसंबन्धि कलाजालं 
स्वप्राणाग्नितापेन द्रावयित्वा तत्नाभिचक्र एव निखिलप्राणक्रोडीकारेण स्वावष्टम्भ 
एव तिष्ठन्‌ स्वमहिम्ना तज्जीवं स्वजीवेन वेष्टयित्वा स्वचिदग्नितापेन तत्कलाजालं 
विलाप्य संपूर्णरूपतयाप्यायकारित्वादात्मनि एकतां प्रापय्यादरसंरम्भेण तदमुं 
कर्मबन्धादुरेष्टनक्रमेणोन्मूलयित्वा_ वामावर्तेन परिभ्रमन्‌ आसादितहत्पद्यामृतमय- 
कर्णिकादेशोऽत एव कन्दकुण्डलिन्यमृतापूरितस्वप्राणभस्त् आचार्यो हत्कर्णिकाया- 
नेव श्ररोहं भजत्रीषल्लोहितपीतलमत एव शुद्धसोमात्मकं स्वप्राणवहिना विलापित- 
मोजोधातुलक्षणं सारं कुटिलकुञ्चिताकारकरिहस्ताग्रसदृशेन प्राणेनाकृष्य शीघ्रमेव 
तदृक्षिणेन निर्गत्य स्ववामेन प्रविश्य स्वात्मानमाप्याययनतनेवमाहतेन तेन॒ सारेण 


व - क 
होने के कारण थोडा लोहित पीला अत एव विलपित ओजो धातुरूप शुद्ध 
सोमात्मक सार को, हाथी के सड के अग्रभाग के सदृश प्राणशरीर में 
खीच कर इट से (दायें से) निकर कर अपने बाय मार्ग से प्रवेश करे । 
अपने को तृप्त करते हुये अपान नामक चन्द्रचक्र हदयकमल में स्थित 
उस देवताचक्र को उस सार से तृप्त करे ॥ ४९-४५- ॥ 


अपने मे निग्रह आदि सामर्थ्य की अन्यथा असिद्धि के द्वारा पररूपता को 
प्राप्त कर वहिज्वाला को निकालने वाटे अपने दाये से निकल कर पशु के बायें 
से प्रवेश कर उस (= पशु) के अपानचनद्रसम्बन्धी कलाजाल को अपने प्राण रूपी 
अग्निके तापसे द्रवित कर उस (= पशु) के नाभिचक्र मे ही सम्पूर्ण प्राण को 
समाविष्ट ` कर अपने अवष्टम्भ मे ही स्थित हो जाय । पुनः अपनी महिमा से उस 
जीव को अपने जीव से वेष्टित कर अपनी चिदग्नि के ताप से उसके कलासमूह 


क्रा विलयन कर स॒प्पूर्णं रूप से आप्यायनकारी होने के कारण अपने मे एकता को , 


प्राप्त्‌ कराकर आद्र संरम्भ के. साथ उस इस (= जीव) को कर्मबन्ध से 
उद्वेष्टनक्रम से उन्मूित कर के वामावत्तं से परिक्रमा करते हये हदयकमलं ५ 
अमृतमय कर्णिका को प्राप्त करे । उसके कारण जब आचार्य 0 के 
अमृत से अपने प्राणभस्त्र को पूरित कर ले त॒ब हदयकर्णिका मे ही प्ररोह को प्राप्त 
होते हये थोडा लोहित पीला इसलिये शुद्ध सोमात्मक ओजो धातुरूप तत्व, जो कि 
अपनी प्राणवह्वि से विलीन कराया गया है, को टेढे सिमटे हाथी के सड की भति 
प्राणं से खीच कर शीघ्र ही उसके दाये से निकल कर अपने बाय से प्रविष्ट होकः्‌ 
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हदम्बुजस्थितं देवताचक्र तर्पयेत्‌ तदेकसमरसं कुर्यात्‌--इत्यर्थः ॥ 


न केवलमेवमोजोधातुमेवाहरेत्‌, यावदन्यानपि--इत्याह-- 


अनेन विधिना सव्रिसरक्तादिकांस्तथा ॥ ४५ ॥ 
धातून्समाहरेत्सङ्घक्रमादेकंकशोऽथवा । 
टेःवल त्वथवाग्नीन्दुरविसङ्कट्मध्यगम्‌ ॥ ४६ ॥ 
ज्योतीरूपमथ प्राणशक्त्याख्यं जीवमाहरेत्‌। 


अग्नीन्दुरविसद्गटमध्यगमिति-- प्राणापानोदानसङ्खदात्मकहत्पद्य (मध्य) मध्या- 
सीनम्‌--इत्यर्थः ॥ 
नन्वेवमाहतेरेभिः किं कुर्यात्‌ 2--इत्याशङ्कयाह- 


जीवं समरसीकुयदिवीचक्रेण भावनात्‌ ॥ ४७ ॥ 
तदेव तर्पणं मुख्यं भोग्यभोक्त्रात्मतैव सा । 


ननु किमेतत्समन्त्रकं कार्य न वा ?--इत्याशङ्कयाह-- 
अग्निसपुटफुल्लाण्नरिश्रकालात्मको महान्‌॥ ४८ ॥ 





अपने को आप्यायित करता हुआ, उस प्रकार लाये गये सार से हदयकमल मे 
स्थित टेवताचक्र का तपर्णं करे = उसको समरस कर दं ॥ 

केवल ओजो धातु का ही नही वरन्‌ अन्य (धातुओं) का भी आहरण करे-- 
यह कहते है- 

इस विधि से रस रक्त आदि सब धातुओं को उसी प्रकार सामूहिक 
रूप से अथवा एक-एक कर समाहत करे । अथवा अग्नि सोम सूर्य (= 
प्राण अपान उदान) के सद्द के बीच में रहने वाटे ज्योतिस्वरूप 
प्राणशक्ति नामक जीव का आहरण करे ॥ -४५-४७- ॥ 

अग्निइन्दुरविसह्वदरमध्यग = प्राण अपान उदान सद्भट्ात्मक हदयकमल के मध्य 
मे अधिष्ठित ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार लाये गये इनके द्वारा क्या करना चाहिए ?-- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

दूवीचक्र कं साथ भावना कर जीव को समरस करे । वही मुख्य तर्पण 
है ओर वही भोग्यभोक्त्रात्मता है ॥ -४७-४८- ॥ 


प्रशन--इसे मन्त्र के साथ करे अथवा नही 2--यह शङ्का कर कहते हे- 


अग्नि से सम्पुटित फुल्ल वर्ण त्र्यश्र काठ वाला महान्‌ पिण्ड, 
रक्त आदि तत्त्वसमूह के चालन आकर्षण आदि कार्यो में (समर्थ हो 
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पिण्डो रक्तादिसारौघचालनाकर्षणादिषु। 
अग्निः रेफः, फुल्लार्णः फकारः, त्रयश्रमेकारः, कालो मकारः, एवं फम्‌ । 
तदुक्तम्‌-- 
क्रोधो वदहिपुरान्तस्थस््यश्रकालविभेदितः । 
सेयं रक्तादिसारोधकर्षणे क्षुरिका मता ॥' इति ॥ 


नन्विदं कियता काठेन कियता वा जपेन सिद्धयेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


इत्थं विश्रान्तियोगेन घटिकार्धक्रमे सति ॥ ४९ ॥ 
आवृत्तिशतयोगेन पशोर्निर्वापिणं भवेत्‌ । 


अत्र च प्रक्नोटावभ्यास उपादेयः--इत्याह-- 


कृत्वा कतिपयं कालं तत्राभ्यासमनन्यधीः ॥ ५० ॥ 
यथा चिन्तामणौ प्रोक्तं॑तेन रूपेण योगवित्‌ । 
निःशङ्कः सिद्धिमाप्नोति गोप्यं ततप्राणवत्स्फुटम्‌ ॥ ५९ ॥ 
चिन्तामणाविति ततत्वार्थचिन्तामणौ । तेनेति--कृताभ्यासेन । निःशङ्क इति-- 
यदुक्तम्‌-- 
व र---- 
जाता है) ॥ -४८-४९- ॥ 
अग्नि = रेफ, फुल्लवर्ण = फकार । व्यश्र = तिकोना = एकार । काल = 
मकार । इस प्रकार सबको मिलाने पर रम्‌ (बनता हे) । वही कहा गया-- 
(यदि) क्रोध (= फकार) वहिपुट (= रेफ) के अन्दर वर्तमान व्यश्र तिकोना 
= एकार ओर काल (= म्‌) से युक्त कर दिया जाय तो वह यइ रक्त आदि 
सारसमृह के कर्षण के विषय में छुरी मानी गयी हं ॥ ४८. ॥ 
्रश्न- यह कितने समय मेँ या कितने जप से सिद्ध होता हं?--यह शङ्का 
कर कहते है- 
इय प्रकार विश्रान्ति के द्वारा आधी घड़ी के क्रम मे एक सौ आवृत्ति 
होने से पशु का निर्वापण हो जाता है ॥ -४९-५०- ॥ 
डस विषय मे पहले अभ्यास करना चाहिये--यह कहते है-- 


एकचित्त योगी उस विषय में कुछ समय तक अभ्यास कर 
जैसा ` तच्त्ार्थचिन्तामणि में कहा गया है उस रूप से सन्देहरहित 
हाकर सिद्धि को प्राप्त करता है । वह प्राण की भोति स्पष्ट रूप से 
गोपनीय है ॥ -५०-५१ ॥ 

चिन्तामणि = तच्त्ार्थचिन्तामणि । उससे = किये गये अभ्यास से । निःशङ्क, 
जैसा कि कहा गया- 
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निःशङ्कः सिद्धिमायाति शङ्कां तेनात्र वर्जयेत्‌ । 
अलीककरुणाबुद्धिरवीरो हि विनश्यति ॥' इति । 

गोप्यमिति-- लोकविरुद्धत्वात्‌ ॥ ५१ ॥ 
एतदेव परोक्षदीक्षायामप्यतिदिशति- 


परोक्षेऽपि पशावेवं विधिः स्याद्योजनं प्रति । 
प्रवेशितो यागभुवि हतस्तत्रैव साधितः ॥ ५२ ॥ 
चक्रजुष्टश्च तत्रैव स वीरपशुरुच्यते । 


तत्रैवेति--यागभुवि । जुष्टः = उपभुक्तः ॥ 
ननु रणापणादौ व्यापादितोऽपि पशुर्यागादौ निवेदनीयस्तत्कथमस्याष्टधात्व- 
मेवोक्तम्‌ ?--इत्याशङ्खयाह- 


यस्त्वन्यत्रापि निहतः सामस्त्येनांशतोऽपि वा ॥ ५३ ॥ 
देवाय विनिवेदयेत स वै बाह्यपशुर्मतः । 


अत्रैव क्रमेण फलं निर्दिशति- 
राज्यं लाभोऽथ तत्स्थैर्यं शिवे भक्तिस्तदात्मता ॥ ५४ ॥ 





शङ्करहित व्यक्ति सिद्धि प्राप्त करता है । इसलिये इस विषय मे शङ्का छोड 
देनी चाहिये । मिथ्या करुणा बुद्धि वाला अवीर नष्ट हो जाता है ॥' 


गोपनीय है--लोकविरुद्ध होने के कारण ॥ ५१ ॥ 

इसी का परोक्षदीक्षा मे भी अतिदेश करते है 

परोक्ष पशु के विषय में भी योजना के प्रति यही विधि (करणीय) होती 
है । जो यागभूमि में प्रवेश कराया गया वहीं मारा गया, सिद्ध किया (= 
पकाया) गया ओर वहीं चक्रमण्डल के द्वारा भुक्त हुआ है, वह बीर पशु 
कहा जाता हे ॥ ५२-५३- ॥ 

वही = यागभूमि में । जुष्ट = उपभोग किया गया ॥ 

प्रश्न-- फ बाजार आदि मे मारा गया भी पशु याग आदि में निवेदन के 


योग्य होता हं तो फिर इसको आठ ही प्रकार का कैसे कहा गया?- यह शङ्का 
कर कहते है-- 


अन्यत्र भी मारा गया जो (पशु) पूर्णरूप से अथवा आंशिक रूपमे 
देवता को अर्पित किया जाय वह बाह्य पशु माना गया है ॥ -५३-५४- ॥ 


इस विषय मे क्रमशः फल दिखाते है-- 


राज्यप्राप्ति, (पृथिवी आदि का) लाभ, उसकी स्थिरता, शिव में भक्ति, 
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शिवज्ञानं मन्रलोकप्राप्िस्तत्परिवारता । 
तत्सायुज्यं पशोः साम्याद्राह्यादेर्वीरधर्मणः ॥ ५५ ॥ 
पुष्पादयोऽपि तल्लाभभागिनः शिवपूजया । 
लाभ इति--धरादेः । तत्परिवारतेति-- तत्सामीप्यम्‌ । एवं बाह्यपशोः 
राज्यम्‌, इष्टस्य-- लाभः, यावद्रीरपशोर्मन््रसायुज्यमिति ॥ 


नन्वेवं शिवपूजनया पशुपुष्पादेश्चराचरस्यापि कस्मात्तल्लाभभागित्वं भवेत्‌ ?-- 
इत्याशङ्ख्याह-- 
एकोपायेन देवेशो विश्चानुग्रहणात्मकः ॥ ५६ ॥ 
यागनैवानुगृह्णाति कि कि यन्न चराचरम्‌ । 


अतश्च पशुवेदनादि हिंखं कर्मेति न संभावनीयम्‌--इत्याह-- 


तेनावीरोऽपि शङ्कादियुक्तः कारुणिकोऽपि च ॥ ५७ ॥ 
न हिसाबुद्धिमादध्यात्पशुकर्मणि जातुचित्‌ । 


तेन-- पशचा्यनुग्रहणेन हेतुना शङ्कादियोगादवीरः सविकल्पः कारुणिकोऽपि वा 
आचार्यो यागादौ पशुकर्मणि कदाचिदपि न हिंसाबुद्धिमादध्यात्‌ नैवं संभावयेत्‌-- 
इत्यर्थः । नहि नाम विहितत्वादियं हिंसैव स्यात्‌ । यदाहुः-- 


ट पानि क 
शिवात्मता, शिव का ज्ञान, मन्त्रलोक की प्राप्ति, उसकी समीपता, उसका 
सायुज्य, वीरधर्मा (पशु) के साम्य के कारण बाह्य आदि पशु को भी (ये 
सब फल मिते है) । शिवपूजा के द्वारा पुष्प आदि भी इस लाभ के भागी 
होते हँ ॥ -५४-५६- ॥ 

लाभ = पृथिवी आदि का । तत्परिवारता = उसकी समीपता । इस प्रकार 
बाह्य पशु को राज्य, इष्टलाभ होता है जबकि वीरपशु को मन््रसायुज्य ॥ 

प्रश्न-शिव की पूजा से पशु पुष्य आदि चराचर कंसे उस लाभ के भागी 
होते है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

विश्च के ऊपर कृपा करने वाठे देवाधिदेव एक उपाय याग से ही, जो 
चराचर है उसमे, किसे-किसे अनुगृहीत नहीं करते ॥ -५६-५७- ॥ 

इसलिये पशु का निवेदन (= मारकर देवता को अर्पित करना) आदि हिस 
कर्म है-एेसी सम्भावना नहीं करनी चाहिये- यह कहते है-- 

इसलिये शङ्का आदि से युक्त अवीर तथा कारुणिक भी ( आचार्य) 
कभी भी पशुकर्म के विषय में हिंसाबुद्धि न करे ॥ -५७-५८- ॥ 

इसलिये = पशु आदि के ऊपर अनुग्रह के कारण शङ्का आदि के योग ४ 
अवीर = सविकल्प अथवा कारुणिक भी आचार्य, याग आदि मे पशुकर्म के विषय 
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'नह्यग्निष्ठोमीयहिंसा हंसव भवति ।' इति । 
यागादन्यत्र पुनरियं हिंसैव निषिद्धत्वात्‌ । यदागमः-- 


न हठेन पशुं हन्यान्नार्तिभावे कदाचन । 

नचोदेशेन सुभगे यागपूर्वं विधानवित्‌ ॥' इति । 
“न विवाहे पशुं हन्यान्नचात्मार्थे कदाचन । 

यागकाले महादेवि नेष्टबन्धुसमागमे ॥ 

क्रोडार्थे न पशुं हन्याद्विना यागाद्ररानने । 

यागकाले ददेद्यो हि मातृणां तर्पणाय च॥ 

एकेके तु सकृदत्ते पूर्वोक्तेन विधानतः । 
जपकोटिसहस्रस्य पृजायुतशतस्य च ॥ 

तत्फलं प्राप्नुयात्सद्यः पशुयागे कृते सति ।' इति च । 


स्मृतिरपि 


“यावन्ति पशुलोमानि तावत्कृत्वो ह मारणम्‌। 
वृथापशुध्नः प्राप्नोति प्रेत्य जन्मनि जन्मनि ॥ 
(मनु ४।३८) इति ॥ 


ननु भवत्वेवं, तथापि पशोः प्रथममिदं मारणं नाम महदप्रियम्‌ ?-- 


मे कभी भी हिंसा बुद्धि न करे = एेसी सम्भावना न करे । वेदविहित होने के 


कारण यह हिंसा हिंसा ही नहीं होती । जैसा कि कहा गया-- 
'"अग्निष्ठोमीय हिंसा हिंसा नहीं होती ।'' 


याग से भिन्न स्थल में यह हिंसा ही है क्योकि (वहं यह) निषिद्ध है । जसा 
कि आगम है-- 

हे सुभगे ¦! नहटठ से न कष्ट होने पर न किसी उदेश्य से पशु का वध 
करना चाहिये बल्कि विधान का वेत्ता यागपूर्वक (पशुवध करे) ।'* “विवाह मे ओर 
भपने लिये कभी भी पशु को नहीं मारना चाहिये । यागकाल मे (पशुवध करना 
चाहिये) । यज्ञ के बिना इष्ट-बन्धु के आने पर क्रीडा के लियि भी हे वरानने 
पशुघात नहीं करना चाहिये । यागकाल में ओर माताओं के तर्पण के ल्यि जो 
(पशु) को देता है वह एक-एक (बलि) मेँ एक बार पूर्वोक्त विधान से पशुदान 
न पर करोंडो हजार जप ओर सैकड़ों हजार पुजा का फल सद्यः प्राप्त करता 

/, 


स्मृति भी है- 
"पशु को व्यर्थं मारने बाला मरने के बाद जन्मजन्मान्तर मे, जितने पशु क 
शरीर भे रोम रहते है, उतना मारण प्राप्त करता है" ॥ (मस्मृ. ४।३८) 
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इत्याशङ्कयाह-- 
पशोर्महोपकारोऽ यं तदात्वेऽप्यप्रियं भवेत्‌ ॥ ५८ ॥ 
व्याधिच्छेदौषधतपोयोजनात्न निदर्शनम्‌ । 
तत्कालं पशोरप्रियमपि भवत्‌ मारणमनुग्रहलक्षणो महानयमुपकारो यत्र 
व्याधिच्छेदादि निदर्शनम्‌ । ओषधं --क्षारादि, तपः--कृच्छरादि । यदागमः-- 
“तेषामनुगरहार्थाय पशूनां तु वरानने । 
मोचयन्ति हि पापेभ्यः पाशौघांश्छेदयन्ति तान्‌ । 
पशुनामुपयुक्तानां नित्यमूर्ध्वगतिर्भवेत्‌ ।' 
(ने०त० २०।९) इति । 
श्रुतिरपि-- 


“पशुर्वै नीयमानः. स॒मूृत्युं॑प्रापश्यत्‌ स देवान्नान्वकामयतेत्थं तं देवा 
अब्रवत्ेहि स्वर्गं त्वा लोकं गमिष्यामः ।' इति ॥ 


ननु यद्येवं मारणादेव मुक्तिः स्यात्‌, तत्कृतं दीक्षादिना ?-- इत्याशङ्का 
शमयितुमागमं संवादयति-- 


्रीमनमृत्यञ्जये प्रोक्तं पाशच्छेदे कृते पशोः ॥ ५९ ॥ 


प्रश्न-एेसा हो, फिर भी पशु का पठे मारा जाना बहुत प = = प मप जला जहत उभर है--यह हे ?-- यह 
शङ्का कर कहते है-- 

उस समय अग्रिय होते हये भी यह (= माय जाना) पर] का बहुत 
बड़ा उपकार है । इस विषय मे व्याधि का काटना, ओषध ओर तप करना 
आदि उदाहरण है ॥ -५८-५९- ॥ 

उस समय पशु के लियि अप्रिय भी होने वाला मारण अनुग्रहरूप महान्‌ 
उपकार है जिसमें व्याधिच्छेद (= फोडे आदि का चीर फाड़) आदि उदाहरण है । 
ओषध = क्षार आदि । तप = कृच्छ आदि । जैसा कि आगम है- 

“हे वरानने ! उन पशुओं के अनुग्रह के लियि (वध होता है) । (ये वध 
पशुओं को) पापों से मुक्त ठरते ओर उनके पाशसमूहोँ को काट देते है । (यज्ञ 
मे) उपयुक्त पशुओं की नित्य ऊर्ध्वं गति होती है ।'' 

रति भी कहती है-- 

“(वध्यस्थल को) नीयमान पशु ने मृत्यु को देखा । उसने देवताओं का ध्यान 
किया । देवताओं ने उससे एेसा कहा-- आओ हम तुम्हे स्वर्ग ले जायेगे'' ॥ 

्रश्न--यदि इस प्रकार (= यज्ञ मे) मारने से ही मक्ति हो जाती है तो दीक्षा 
आदि व्यर्थं है?-इस शङ्का का समाधान करने के लिये आगम को कहते है 
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मलन्रयवियोगेन शरीरं न प्ररोहति । 
धर्माधर्मधविच्छेदाच्छरीरं च्यवते किल ॥ ६० ॥ 
तेनैतन्मारणं नोक्तं दीक्षेयं चित्ररूपिणी । 
रूढपाशस्य यः प्राणौर्वियोगो मारणं हि तत्‌ ॥ ६१ ॥ 
इयं तु योजनैव स्यात्पशोर्देवाय तर्पणे । 


धर्माधर्म॑धिति- शरीराम्भकस्य । तदुक्तं तत्र-- 


“मूलच्छेदेन हि पशोर्जिघांसन्ति मल्त्रयम्‌ । 
मलत्रयवियुक्तस्य शरीरं न॒ प्ररोहति ॥ 
दीक्षावद्योजनं तस्य परशोर्नैव हि घातनम्‌ । 
व्यापकेन स्वरूपेण स्वशक्तिविभवेन च ॥ 
तरोरयन्ति पशोः पाशाच्छरीरं येन नश्यति । 
शरीरेण प्रनष्टेन मोक्षणं नहि मारणम्‌ ॥ 
दृढग्रूढपाशस्य बद्धस्य पुरुषस्य यः । 
वियोगस्तु शरीरेण मारणं तद्विदर्बधाः ॥' 
(ने°त० २०) इति ॥ 


एतदेवोपसंहरति-- 
तस्मादेवोक्तिमा्ित्य पशृन्दद्याद्रहूनिति ॥ ६२ ॥ 


मृत्युञ्जय शास्त्र में कहा गया हैँ कि पशु. का पाशच्छेद किये जाने पर 
तीनों मलं के न रहने से शरीर उत्पन्न नहीं होता । धर्म-अधर्म के समूह 
के विच्छेद से पशु का वर्तमान शरीर गिर जाता है । इसलिये यह मारण 
नहीं कहा गया । यह चित्ररूपिणी दीक्षा है । पाशयुक्त का जो प्राणों से 
वियोग होता है वह मारण (कहा जाता है) । यह तो देवता को तृप्त करने 
के लिये पशु को नियोजित करना है ॥ -५९-६२- ॥ 


धमाधर्मसमूह-- शरीरारम्भक । वही वहाँ कहा गया-- 


“मूलच्छेद के द्वारा पशु के तीन मलों को नष्ट करना चाहते हैँ । तीन मल 
से रहित का शरीर उत्पन्न नही होता । दीक्षा की भांति उस पशु का योजन होता 
है । यह पशु का मारा जाना नहीं है । (आचार्यगण) व्यापक स्वरूप एवं अपनी 
शक्ति के वैभव से पशु के पाश को तोड़ देते है । जिससे शरीर नष्ट हो जाता 
है। शरीर नष्ट होने से मोक्ष होता है मारण नही । दृढ्प्ररूढृपाश वाले बद्ध पुरुष 
काजो शरीर से वियोग होता है, विद्वान्‌ लोग उसे मारण मानते है ॥ 


इसका उपसंहार करते है- 
इसलिये देवता की छक्ति को आधार मान कर अनेक पशु की बलि 
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एवं 
4 पशुश्च प्रोक्षयद्रहून्‌ ।' 


इत्यादिकां देवोक्तिमाश्रित्य बहून्‌ नवप्रकारान्‌ पशून्‌ दद्यात्‌ निवेदयेत्‌--इति 
सिद्धम्‌ ॥ ६२ ॥ 


ननु 
"एकजन्मा द्विजन्मा वा॒सप्तजन्मा समुद्धवेत्‌ ।' 


इत्यादयुक्तया  जन्मभेदेनापि पशूनामुत्तमादिरूपत्वमस्तीत्यादि, तदिह 
कस्मान्नोक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


निवेदितः पुनः प्राप्तदेहो भूयो निवेदितः । 
षट्कृत्व इत्थं यः सोऽत्र षड्जन्मा पशुरुत्तमः ॥ ६३ ॥ 
निवेदित इति तत्तमन्त्रसंस्कारद्रारेणापादितपरतत्त्वैकात्म्यः-- इत्यर्थः । पुनः- 
प्राप्तदेह इति--कथञ्चित्संपतत्ययोगात्‌ ॥ ६३ ॥ 
उत्तमत्वमेवास्य दृष्टान्तोपदर्शनेन द्रढयति-- 
यथा पाकक्रमाच्छुद्धं॑हेम॒तद्रत्स कीर्तितः । 





देनी चाहिये ॥ ६२ ॥ 
इस प्रकार-- 
4 बहुत से पशुओं का प्रोक्षण करना चाहिये ।'' 


इत्यादि परमेश्वर की उक्ति के आधार पर बहुत = नव प्रकार के, पशुओं को 
देना चाहिये = निवेदित करना चाहिये ॥ ६२ ॥ 


प्रश्न--"“(पशु) एक जन्मा द्विजन्मा या सप्तजन्मा हो ।" 

इत्यादि उक्ति के अनुसार जन्मभेद से भी पशुओं के उत्तम आदि रूप होते 
है । तो उसे यहाँ क्यों नही कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

निवेदित होने पर पुनः शरीर धारण किया हुआ पुनः निवेदित इस 
प्रकार जो छंह बार होता है वह षडजन्मा उत्तम पशु होता है ॥ ६३ ॥ 


निवेदित = तत्तत्‌ मन््रसंस्कार के द्वारा परमतत्त्व के साथ एकात्मता को प्राप्त । 
पुनः शरीर को प्राप्त करने वाला--किसी प्रकार सम्पत्ति (= चिदात्म्यैक्यप्राप्ति) का 
योग न होने से ॥ ६३ ॥ 


इस (= पशु) की उत्तमता को दृष्टान्त दिखा कर दृढ़ करते है 
जिस प्रकार पाक के क्रम से सुवर्ण शुद्ध (शुद्धतर, शुद्धतम) होता है 
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कां सिद्धिं चैव वितरेत्स्वयं किं वा न मुच्यते ॥ ६४ ॥ 
अत एवास्य परं स्वपरोपकारकत्वम्‌--इत्याह-- कां सिद्धिमित्यादि ॥ ६४ ॥ 


एतदेवागमेन संवादयति-- 
उक्तं त्वानन्दशास्त्रे यो मन््रसंस्कारवास्त्यजेत्‌ । 
समयान्कुत्सयेदेवीरदद्ान्मन््नान्‌ विना नयात्‌ ॥ ६५ ॥ 
दीक्षामन्न्रादिकं प्राप्य त्यजेत्पुत्रादिमोहितः । 
ततो मनुष्यतामेत्य पुनरेवं करोत्यपि ॥ ६६ ॥ 
द्विविधो द्विपात्‌ । 
चतुष्पादा पशर्देवीचरुकार्थं प्रजायते ॥ ६७ ॥ 
दात्र्पितोऽ सौ तद्द्वारा याति सायुज्यतः शिवम्‌ । 
एवमिति--समयत्यागादि । तदद्ररेति--दात्र्षणप्रणालिकया--इत्यर्थः ॥ 


तदेवं देवीचरुकार्थमेवास्योत्पततेस्तदन्यत्र विनियोगो न कार्यः--इत्याह-- 
इति संभाव्य चित्रं तत्यशुनां प्रविचेष्टितम्‌ ॥ ६८ ॥ 


= ~ 
उस प्रकार बह कहा गया है । (एेसा शुद्ध पशु) किस सिद्धि को नहीं देता 
या स्वयं क्या मुक्त नहीं होता? ॥ ६४ ॥ 

इसलिये यह सर्वत्कृष्ट स्वपरोपकारक है--इसलिये कहते है किस सिद्धि को. 
द इत्यादि ॥ ६४ ॥ 

इसी को आगम से संपुष्ट करते है 

आनन्दशास्त्र मे कहा गया है कि जो मन्त्रसंस्कारवान्‌ समयी (व्यक्ति) 
(आचार) को छोड़ देता है, देवियों (= दिव्य शक्तियो) की निन्दा करता हे 
बिना नय (= शस्त्रविधि) के मन्त्रों को देता है । दीक्षा मन्त्र आदि को 
्राप्त कर पुत्र आदि के मोह से (यागस्थल का) त्याग करता है वह फिर 
मनुष्यता को प्राप्त कर बार-बार ठेसा करता है । इस प्रकार एक से लेकर 
सात जन्म तक यह द्विपात्‌ अथवा चतुष्पात्‌ दो प्रकार का पशुं चरु के 
लिये होता है । दाता के द्वारा अर्पित यह उस (= विधि) के द्वारा 
शिवसायुज्य को प्राप्त करता है ॥ ६५-६८- ॥ 

ठेसा = समय का त्याग आदि 1 तद्द्वाय = दाता की अर्पणप्रणाली के द्रारा॥ 

तो इस प्रकार देवी के चरु के लिये ही इसकी उत्पत्ति होने से इससे भित्न 
स्थल में इसका विनियोग नहीं करना चाहिये-यह कहते है- 

इस प्रकार पशुओं की विचित्र चेष्टा को समञ्च कर भोग्य बनाने के 
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भोग्यीचिकीर्षितं नैव कुर्यादन्यत्र तं पशुम्‌ । 
भोग्यीचिकीर्षितमिति-- यागादौ देवीनां भोक्तभिपरेतम्‌-- इत्यर्थः । अन्यत्रेति-- 
यागात्‌ ॥ 
ननु यागयोग्यपशुविषये भवतु नामैवम्‌, अयोग्यस्तु ढौकितोऽपि ततोऽप- 
सारणीयोऽन्यत्र च स्वेच्छया विनियोज्य एव, तन्नायं नियमो भोग्यीचिकीर्षितं पशुं 
नान्यत्र कुर्यादिति ?-इत्याशङ्कयाह- 
नापि नैष भवेद्योग्य इति बुद्धवापसारयेत्‌ ॥ ६९ ॥ 
तं पशुं किन्तु काङक्षा चेद्धिशेषे तं तु ढौकयेत्‌। 


न शण्ठं च पशुं दद्यातक्षीणगात्रं न चैव हि। 
नातिवृद्धं नातिबालं स्त्रीपशुं नैव भैरवि ॥ 
इत्याद्युक्तस्वरूप ष पशुर्यागयोग्यो न भवेदिति बुद्धवापि तं पशं प्क्रान्ता- 
दागान्नापसारयेत्‌, प्रत्युत 
"शृङ्गी युवा च पूरणङ्ग एकवर्णः शुभाननः । 
महिषाजाविकश्चैव त्रिविधो यागसिद्धये ॥' 





लिये इष्ट उस पशु का अन्यत्र (वध) नहीं करना चाहिये ॥ -६८-६९- ॥ 
भोग्य बनाने के लिये इष्ट = याग आदि मेँ देवियों के उपयोग के लिये 
वाञ्च्छित । अन्यत्र--याग से (भिन्न उपयोग मे) ॥ 

प्रशन--याग के योग्य पशु के विषय में एेसा हो, किन्तु अयोग्य (पशु याग- 
स्थल मे) ले जाया गया भी वहाँ से हटाने योग्य ओर अन्यत्र स्वेच्छया लगाने 
योग्य होता है, तो इस प्रकार यह नियम नहीं है कि भोग्य चिकीर्षित पशु को 
अन्यत्र न ठे जाय ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

"यह योग्य नहीं है'--एेसा समञ् कर उसे (यज्ञस्थल से) नहीं हटाना 
चाहिये किन्तु यदि इच्छा है तो विशेष परिस्थिति मे उसे यज्ञ के लियि 
लगाना चाहिये, ॥ -६९-७०- ॥ 

यरहो-हे भैरवि ! नपुंसक, दुर्बल, अतिवृद्ध, अति बाल ओर स्त्री पशु की 
बलि नहीं देनी चाहिये ।'" 

इत्यादि मेँ कथितस्वरूप वाला यह पशु याग के योग्य नहीं होता एेसा समञ्च 
कर भी उस पशुं को प्रस्तुत याग से नहीं हटाना चाहिये बल्कि- 

“सीग वाला, युवा, पूर्ण अङ्गीं वाला, एक वर्ण, सुन्दर मुख वाला महिष, 
बकरा, भेड तीनो याग की सिद्धि के लिये होता है ।'' 
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इत्याद्युक्तं विशेषे चेदाकाङक्षा त्तं विशिष्टमपि पशुं टौकयेत्‌ 
येनाकाडक्षापरिपूर्तिः स्यात्‌ । तेन यावन्त एव पशवो यागे ढौकितास्तावन्त एव 
दातव्याः, नतु योग्या एव--इत्युक्तं स्यात्‌ ॥ 


अत एवाह- 
तावतस्तान्पशुन्दद्यात्तथाचोक्तं  महेशिना ॥ ७० ॥ 
तावत इति--विशेषाकाङ्क्षापारिपूरण्यपर्यन्तान्‌ ॥ 


एवं पशोः सामस्त्येन विशेषमभिधायांशतोऽप्यभिधत्ते- 


पशोर्वपामेदसी च गालिते वह्धिमध्यतः । 
अर्पयेच्छक्तिचक्राय परमं तर्पणं मतम्‌ ॥ ७९ ॥ 
हदन््रमुण्डासयकृत््रधानं विनिवेदयेत्‌ । 
कर्णिकाकुण्डलीमज्जपर्शु मुख्यतरं च वा ॥ ७२ ॥ 
ततोऽग्नौ तर्पणं कुर्यान्मिन्नरचक्रस्य दैशिकः । 
तन्निवेद्य च देवाय ततो विज्ञापयेत्प्रभुम्‌ ॥ ७३ ॥ 
यकृत्‌ = कृष्णमांसं प्रधानत्वेन विनिवेदयेत्‌ । कर्णिका = लिद्गिका । 
कुण्डली = परा मण्डकिका । मज्जा = अस्थिवसा । पर्शवः = पार््नाङ्यः । 





इत्यादि उक्त विशेष के लिये यदि इच्छा हो तो उस विशिष्ट पशु को भी याग 
के लिये ठे आये जिससे आकांक्षा की पूर्तिं हो जाय । इससे यह ध्वनित होता 
कि याग मे जितने भी पश्‌ लाये गये सभी कों देना चाहिये ॥ 

इसीलिये कहते हं-- 

परमेश्वर ने कहा भी हे कि उन सभी पशुओं को देना चाहिये ॥ ७०॥ 

उतने = विशेष आकाङ्क्षा की पूर्णतापर्यन्त ॥ 

दस प्रकार पशु का सम्पूर्णं रूप से वैशिष्ट्य बतलाकर अंशतः भी कहते है-- 

पश के वपा ओर मेदा को अग्नि में डालने के बाद शक्तिचक्र को 
अर्पित करना चाहिये । (यह) परम तर्पण माना गया है । हदय 
(= कठेजी), अति, मुण्ड, कन्धा, यकृत्‌ को मुख्य रूप से देना चाहिये । 
लिङ्ग, कुण्डली, मज्जा, बगल की नाडिर्यो अथवा अन्य जो मुख्यतर 
हो (उन्हे देना चाहिये) । इसके बाद आचार्य अग्नि मे मन्त्रचक्रं का 
तर्पण करे। देवता को उसका निवेदन कर फिर परमेश्वर को विज्ञापित 
करे ॥ ७१-७३ ॥ 

यकृत्‌ = काला मांस, प्रमुख रूप से निवेदित करे । कर्णिका = लिङ्ग । 
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तर्पणमिति प्राग्वत्‌ ॥ ७३ ॥ 


किं विज्ञापयेत्‌--इत्याह-- 


गुरुत्वेन त्वयैवाहमाज्ञातः परमेश्वर । 
साक्षात्स्वप्नोपदेशाद्यैजपिर्गुरमुखेन वा ॥ ७४ 
अनुग्राह्यास्त्वया शिष्याः शिवशक्तिप्रचोदिताः । 
तदेते तद्विधाः प्राप्तास्त्वमेभ्यः कुर्वनुग्रहम्‌ ॥ ७५ 
समावेशय मां स्वात्मरश्िमिभिर्यदहं शिवः । 

एवं भवत्विति ततः शिवोक्तिमभिनन्दयेत्‌ ॥ ७६ 
शिवाभिन्नमथात्मानं पञ्चकृत्यकरं स्मरेत्‌ । 
स्वात्मनः करणं मन््राममूर्तिं चानुजिधृक्षया ॥ ७७ 
ततो बद्धूवा सितोष्णीषं हस्तयोर्चयेत्क्रमात्‌ । 
अन्योन्यं पाशदाहाय सुद्धतत्त्वविसृष्टये ॥ ७८ 
तेजोरूपेण मन्रांश्च॒ शिवहस्ते समर्चयेत्‌ । 
गभविरणगानङ्गपरिवारासनोज्ज्ितान्‌ ॥ ७९ । 
आत्मानं भावयेत्पश्चादेककं जलचन्द्रवत्‌ । 
कृत्योपाधिवशाद्धन्नं षोढाभिन्नं तु वस्तुतः ॥ ८० ॥ 





कुण्डली = परामण्डलिका । मज्जा = हड़ी के अन्दर का द्रवतत्त । पर्शु = बगल 
की नाडियां । तर्पण--इसे पहले की भांति (जानना चाहिये) ॥ ७३ ॥ 


क्या विज्ञापित करे- यह कहते है- 


हे परमेश्वर ! आपके द्रारा साक्षात्‌, स्वप्नोपदेश आदि, जप, अथवा 
गुरुमुख से मुञ्ञे आज्ञा मिटी है कि--शिवशक्ति से प्रेरित शिष्य तुम्हारे 
दवारा अनुगृहीत किये जय । तो उस प्रकार के ये (शिष्य) उपस्थित हैँ, 
आप इनके ऊपर अनुग्रह करे । (आप) मुञ्ञे अपनी रश्मियों से समाविष्ट 
करे जिससे कि मेँ शिव (हो जाऊँ) इसके बाद टेसा ही हो' इस शिव की 
उक्ति का अभिनन्दन करे । तत्पश्चात्‌ अपनी इन्द्रियों मन्त्रों ओर मूर्ति को 
अनुगृहीत करने की इच्छा से अपने को शिव से अभिन्न पञ्चकृत्यकारी 
समञ्जे । इसके बाद शेत उष्णीष्‌ (= सफेद पगड़ी) बोध कर हाथ में 
पाशदाह एवं शुद्ध तत्व की सृष्टि के लिये क्रमशः एक (हाथ से) दूसरे की 
पूजा करे । गर्भावरणगामी तथा अनङ्ग परिवार के आसनो से उज्छित मन्त्रो 
का शिवहस्त में पूजन करे । बाद मे अपने को जलचन्द्र के समान 
तेजोरूप से कार्यरूपी उपाधि से भिन्न वस्तुतः छह प्रकार से भिन्न 
(परमार्थतः) एक समञ्ञे ॥ ७४-८० ॥ 
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अथेति- तदाज्ञालाभानन्तरम्‌ । अनेन चाग्नितृप्त्यनन्तरोदष्टं स्वस्य 

स्वभावस्य दीपनमपि उपक्रान्तम्‌ । मन्त्रान्‌ करणं स्थूलसृक््मतया परापररूपां मूरति 
च स्मरेदित्येष संबन्धः । सितोष्णीषमिति-- नवात्मना सप्तजप्तम्‌ । अन्योन्य- 
मिति-- दक्षिणेन वामं॑वामे (न) च दक्षिणम्‌--इत्यर्थः । पाशदाहकत्वमेवोपो- 
द्रलयितुं तेजोरूपेणेत्यक्तम्‌ । गर्भावरणगानिति- मूलमन््रतदरक्त्ररूपान्‌-इत्यर्थः । 
यथोक्तम्‌-- 

(्रह्मपञ्चकसंयुक्तः शिवेनाधिष्ठितः शुभः 

पाशच्छेदकरः क्षेमी शिवहस्तः प्रकीर्तितः ।॥' इति । 


एककमिति--अनन्यापेक्षत्वादसहायम्‌-- इत्यर्थः । जलचन्द्रवदिति-- यथाहि 
वस्तुत एक एव चनद्रस्तत्तज्जलाधारादिलक्षणादुपाधिभेदात्‌ नाना भवेत्‌, तथा- 
यमपीत्यर्थः ॥ ८० ॥ 


अस्य षोढाभिन्नत्वमेव दर्शयितुं तत्प्रतिपादकमागमग्रन्थं तात्पर्यतो व्याचष्टे-- 


अथ = उनकी आज्ञा प्राप्त करने के बाद । इससे अग्नितृप्ति के बाद उक्त 
अपने स्वभाव का दीपन भी प्रस्तुत किया गया । मन्त्र" को, कारण तथा स्थूल 
सृक््म रूप से परापररूपा मूर्ति का स्मरण करे-- यह सम्बन्ध है । शित उष्णीष्‌-- 
नव-नव करके सात बार जपा गया । अन्योऽन्य = दयं से बयां बयि से दां । 
पाशदाहकता को ही बढ़ाने के किये 'तेजोरूपेण' कहा गया । गर्भावरणगामी = 
मूलमन्त्र ओर उसके मुख रूप । जैसा कि कहा गया-- 

“्रह्म पञ्चक (= ईशान, तत्पुरुष, सद्योजात वामदेव ओर अघोर नामक शिव 
के पाँच मुख) से युक्त शिव से अधिष्ठित शुभ, पाशदाहक, क्षेमयुक्तं (हाथ) 
शिवहस्त कहा गया है ।'' 

एकक = अन्यापेक्ष न होने से असहाय । जलचन्द्र की भांति = जसे वस्तुतः 
एक ही चन्द्रमा तनज्जलधारा आदि रूप उपाधि के भेद से अनेक होता है वैसे यह 
भी ॥ ७४-८० ॥ 





१. ईशान आदि के मन्त्र निम्नलिखित है-- 

(क) ईशानः विद्यानामीश्वरः सर्वभूतानां ब्रह्यर्धपतिर्ब्रह्मणोऽधिपतिर्बह्या शिवो मे 
अस्तु सदाशिवोम्‌ । 

(ख) तत्पुरुषाय विद्महे महादेवाय धीमहि तन्नो रुद्रः प्रचोदयात्‌ । 

(ग). अघोरेभ्योऽथ घोरेभ्यो घोरतरेभ्यः सर्वतः शर्व सर्वेभ्यो नमस्ते रुद्ररूपेभ्यः । 

(घ) वामदेवाय नमो ज्येष्ठाय नमः श्रेष्ठाय नमः कालाय नमः कलविकरणाय 
नमोबलाय नमो बलविकरणाय नमो बलप्रमथनाय नमः सर्वभूतदमनाय नमो 
मनोन्मनाय नमः । 

(ङ) सद्योजातं प्रपद्यामि सद्योजाताय वै नमो नमः । भवे भवे नातिभवे भवस्व मां 
भ्रवोद्‌भवाय नमः । 
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मण्डलस्थोऽहमेवायं साक्षी चाखिलकर्मणाम्‌ । 
शुद्धा हि द्रष्टुता शम्भोर्मण्डले कल्पिता मया ॥ ८९ ॥ 
होमाधिकरणत्वेन वह्मावहमवस्थितः । 
यदात्मतेद्धा मन्ना: स्युः पाटप्लोषविधावलम्‌ ॥ ८२ ॥ 


साक्षित्वमेव शृद्धेत्यादिना निर्णीतम्‌ । शुद्धेति--नतु कर्तृत्वमिश्रा । यदात्‌ 
मतेद्धा इति-- गृहीतवह्णयाकारपरमेश्वरावेशवशोन्मिषितदीप्तय इत्यर्थः ॥ ८२ ॥ 


ननु किं नामैषां पाशप्ठोषसामरथ्यम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


सामान्यतेजोरूपान्तराहूता भुवनेश्वराः । 
तर्पिताः श्राविताश्चाणोनधिकारं प्रतन्वते ॥ ८३ ॥ 
आ यागान्तमहं कुम्भे संस्थितो विध्नशान्तये । 
सामान्यरूपता येन विशेषाप्यायकारिणी ॥ ८४ ॥ 
शिष्यदेहे च तत्पाशशिथिलत्वप्रसिद्धये । 
स हि स्वेच्छावशात्पाशान्विधुन्वन्निव वर्तते ॥ ८५ ॥ 
साक्षात्स्वदेहसंस्थोऽ हं कर्तानुग्रहकर्मणाम्‌ । 
ज्ञानक्रियास्वतन््रत्वादीक्षाकर्मणि पेशलः ॥ ८६ ॥ 


इसकी छह प्रकार की भिन्नता को ही दिखलाने के लिये उसके प्रतिपादकं 
आगमग्रन्थ की तात्पर्य रूप से व्याख्या करते है- 

मण्डलस्थ यह मेँ ही समस्त कर्मो का साक्षी हूं । शिव के मण्डल में 
मैने शुद्धदरषटूता की कल्पना की है । होम के आधारभूत वह्वि मे मं 
ही स्थित हूं । जिस (= वहि) से दीपित मन्त्र पारादाह करने मे सक्षम 
होते हैँ ॥ ८ १-८२ ॥ 

साक्षित्व ही शुद्धा इत्यादि के द्रारा निर्णत है । शुद्धा-न कि कर्तृत्व से 
मिश्रिता । यदात्मतेद्धा = वद्वि का आकारग्रहण करने वाले परमेश्वर के आवेश के 
कारण प्रकट दीप्ति बाली ॥ ८२ ॥ 

्रश्न--इनका पाशदाहसामर्थ्य क्या है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 


सामान्य तेजोरूप के भीतर आहूत भुवनेश्वर तर्पित ओर श्रावित होकर 
अणु के अधिकार का विस्तार नहीं करते । याग के अन्त तक में 
विध्नशान्ति के लिये कुम्भ में स्थित हूँ । जिससे सामान्यरूपता भी विशेष 
आप्यायन करने वाली होती है । ओर शिष्य के देह मे (म) उस (शिष्य) 
के पाश को शिथिल करने के लिये (रहता हूँ) । वह स्वेच्छावशात्‌ पाशों 
को नष्ट करता हआ जैसा रहता है । अपने देह मे स्थित मै अनुग्रह कर्मो 
का साक्षात्‌ कर्ता हूं । ज्ञान एवं क्रिया मे स्वतन्त्र होने के कारण मे 
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सामान्यतेजोरूपान्तरिति-- गर्भीकृतधामत्रयपारमेश्वरतेजःस्वभावमन्त्ैकात्म्यमापा- 
दिताः--इत्यर्थः । _आहवानादि च वक्ष्यमाणम्‌ । अधिकारः स्वभुवनादौ 
प्रतिबन्धः । कुम्भ इति--अर्थात्‌ कर्कर्या च, अन्यथा हि अस्य षोढाभिन्नत्वं न 
स्यात्‌ । अत्र हि विष्नशान्तिमात्रात्मतयावस्थितः समग्रा एव विशिष्टाः क्रियाः 
पालयेदित्युक्तम्‌-- सामान्यरूपता विशेषाप्यायकारिणीति । स्वेच्छावशादिति 
न्यस्य मलपरिपाकादि अपेक्षणीयं किञ्चिदित्युक्तं प्राक्‌ बहुशः । पेशल इति 
समर्थः ॥ ८६ ॥ 


ननु कथमस्य देहादियोगात्‌ पारिमित्येऽप्येवं भवेत्‌ ?- इत्याशङ्कय 
दृष्न्तयति- | 


भिन्नकार्यकृतिव्रातेन्द्रियचक्रानुसन्धिमान्‌ । 
एको यथाहं वह्न्यादिषद्रूपोऽस्मि तथा स्फुटम्‌ ॥ ८७ ॥ 
एवमालोच्य येनैषोऽध्वना दीक्षां चिकीर्षति । 
अनुसंहितये शिष्यवर्ज पञ्चसु तं यजेत्‌ ॥ ८८ ॥ 
यथा हि एक एवाहमनेकव्यापारे तत्तदाकारविशेषे च 
` मनःषष्टानीन्धरियाणि........ ।' (भन्गी० १५।७) 
नि = 
दीक्षाकर्म मे समर्थ हूं ॥ ८३-८६ ॥ 
सामान्यतेजोरूपान्तः = तीनों तेजों (= पर परापर अपर) को गर्भं मे रख 
पारमेश्वरतेजःस्वभाव रूप मन्त्र के साथ एेकात्म्य को प्रापित । आह्ान आदि-आगे 
कहे जाने वाले । अधिकार = अपने-अपने भुवन आदि मेँ प्रतिबन्ध । कुम्भ मे = 
| ककरी मे । अन्यथा छह प्रकार की भित्रता नहीं होगी । यहाँ केवल विध्नशान्ति के 
लिये स्थित (आचार्य) समग्र विशिष्ट क्रियाओं का पालन करे- इसलिये कहा 
| गया-- सामान्यरूपता विशेष अप्यायन करने वाली । स्वेच्छा से--इसको मलपरिपाक 
आदि किसी कौ तनिक भी अपेक्षा नही होती-एेसा पहले बहुत बार कहा गया 
हे । पेशल = समर्थं ॥ ८३-८६ ॥ 
प्रशन-देह आदि से सम्बन्ध होने के कारण इसके परिमित होने पर भी एसा 
कंसे हो जाता है?--यह शङ्का कर दृष्टान्त देते है-- 
जैसे भिन्न कार्य आकृतिसमूह वाले इन्द्रियचक्र का अनुसन्धाता मै एक 
ह उसी प्रकार अकल वह्नि आदि छह रूपों वाला भी हँ ेसा स्पष्टतया 
। समञ्च कर यह (= आचार्य) जिस मार्ग से दीक्षा करना चाहता हे शिष्य 
को छोड कर अनुसन्धान के किये उसकी पूजा करे ॥ ८७-८८ ॥ 


जेसे एक ही मँ अनेक व्योपार ओर तत्तत्‌ आकारविशेष मे 
'मन को लेकर छह इन्द्रियां ।' 


क | कः = 
| __ > ये 


३५ त. च. 
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इत्युक्तरिन्दरियाणां षट्के य॒ एवाहं पश्यामि, स॒ एवाहं शृणोमीत्यव- 
मनुसन्धिमत्त्वेन सर्वजनसाक्िक दरष्ादिरूपतया षोढा भवामि इत्येवं मण्डल 
वह्नयादावपि--इति वाक्यार्थः । येनेति-- तत्वकलादीनामन्यतमेन ॥ ८८ ॥ 





नन्वत्रानुसन्धानेन किं स्यात्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 
अनुसन्धिबलान्ते च समासव्यासभेदतः । 


कुर्यादत्यन्तमभ्यस्तमन्यान्तभविपूरितम्‌ ॥ ८९ ॥ 
ततोऽपि चिन्तया भूयोऽ नुसन्दध्याच्छिवात्मताम्‌ । 


अत्यन्तमिति । एवं हि अस्खलितमेव कर्म॒ सिद्ध्ेत्‌--इत्याशयः 
अनुसन्दध्यादिति अर्थादात्मन्येव ॥ 










एतमेवागमग्रन्थं व्याचक्षाणः प्रपञ्चयति- 
अहमेव परं तत्वं न च तद्धटवत्‌ क्वचित्‌ ॥ ९० ॥ 
महाप्रकाशस्तत्तेन मयि सर्वमिदं जगत्‌ । 
न च तत्केनचिद्राह्यप्रतिविम्बवदर्पितम्‌ ॥ ९९ ॥ 


कर्ताहिमस्य तन्नान्याधीनं च मदधिष्ठितम्‌ । 
[1 


इस उक्ति के अनुसार छह इन्द्रियो मे जो मेँ देखता हूं वही मे सुनता हूं--इस 
प्रकार का अनुसन्धान होने से सब लोगों के सामने द्रष्टा आदि (= श्रोता, घ्राता. 
प्रष्टा, आस्वादयिता ओर मननकर्ता) रूप से छह प्रकार का होता हूं इसो प्रकार 
मण्डलवद्वि आदि मे भी (हँ)--यह वाक्यार्थं है । जिससे = तत्व कला आदि मे से 
एक से ॥ ८७-८८ ॥ 

्रश्न--इस विषय मे अनुसन्धान से क्या होगा ?--यह शङ्का कर कहते €~ 

अनुसन्धानबल के अन्त में आचार्य संक्षेप विस्तार के भेद से अत्यन्त 
अभ्यस्त ओर अन्य तत्त्वों को सकल में अन्तर्भावित कर अपने को उसस 
पूरित कर, इसके बाद चिन्तन के द्वारा शिवात्मता का (अपन अन्दर) पुनः 
अनुसन्धान करे ॥ ८९-९०- ॥ 

अत्यन्त- इस प्रकार कर्म पूर्णतया सिद्ध होता है । अनुसन्धान करे--अपन 
अन्द्र ही ॥ 

आगम ग्रन्थ की व्याख्या करते हये इसी का विस्तार करते हे-- 

मै ही परमतत्त्व हँ इसलिये घट के समान नहीं हूं । मे महाप्रकाश हृ । 
तो इस कारण यह समस्त जगत्‌ मेरे अन्दर हे । यह बाह्य प्रतििम्ब क 
समान किसी के द्वारा अर्पित (= आरोपित) नहीं है । में इसका कर्ता हृं | 
यह (संसार) दूसरे के अधीन नहीं वरन्‌ मेरे द्वारा अधिष्ठित हे । इस प्रका 
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इत्थ भूतमहाव्याप्तिसंवेदनपवित्रितः ॥ ९२॥ 
| मत्समत्वं गतो जन्तुरमुक्त इत्यभिधीयते । 
तदिति-- घट वन्नियतरूपत्वाभावात्‌ । तेनेति-- महाप्रकाशरूपत्वेन पूर्णँ हि 
रूपे सर्वस्यैव सद्धावो भवेत्‌--इति भावः । तदिति- केनचिद्राह्येन बिम्बेनानर्भित- 
त्वात्‌ । अत एव न तदन्याधीनं यतो मदधिष्ठितं मय्येव विश्रान्तम्‌--इत्यर्थः । 
यदागमः- 
` अधिष्ठाता च कर्ता च सर्वस्याहमवस्थितः ।' इति । 
मत्समत्वगमने हेतुरित्थमित्यादि । यदभिप्रायेणैव-- 


"परोक्षो हि नाम नैवान्यः स्वरूपप्रथनं हि सः । 
स्वरूपं चात्मनः संविन्नान्यत्‌........... ॥' (तं.आ. १।१५६) 


इत्यादि प्रागुक्तम्‌ ॥ 


ननु पौनःपुन्येनैवंभावनया किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 
तापनिर्घर्षसेकादिपारम्पर्येण वहिताम्‌ ॥ ९३ ॥ 
यथायोगोलको याति गुरुरेवं शिवात्मताम्‌ । 
ततः पुरःस्थितं यद्रा पुरोभावितविग्रहम्‌ ॥ ९४ ॥ 
परोक्षदीक्षणे यद्रा दभद्चिः कल्पिते मृते । 


को महाव्याप्ति की भावना से पवित्र हुआ जन्तु मेरे समान होकर मुक्त कहा 
जाता है ॥ -९०-९३- ॥ 


वह-घट के समान नियतरूप न होने से । इस कारण = महाप्रकाश के रूप 
मे पूर्णरूप मे सभी का सद्भाव हो जाता है--यह भाव है । वह-किसी बाह्य बिम्ब 
से अर्पित न होने के कारण । इसीलिये वह (= विश्च) दूसरे के अधीन नही है 
क्योकि (यह) मेरे द्वारा अधिष्ठित ओर मेरे में ही विश्रान्त है । जैसा कि आगम 


त्र 
८- 





"सव्रका अधिष्ठाता ओर कर्ता बनकर मै ही स्थित हूं ।'' 
मेरे समान होने में हेतु है--इस प्रकार । जिस अभिप्राय से- 
५ नान्यत्‌ ।'" इत्यादि पहले कहा गया ॥ (तं०आ० १।१५६) 


प्रश्न- बार-बार इस प्रकार की भावना से क्या होगा? -- यह शङ्का कर कहते 
मः 


जिस प्रकार लोहे का गोला ताप निघर्षण सेकने आदि की परम्परा से 
| अग्निरूप हो जाता हे इसी प्रकार गुरु भी शिव हो जाता है । इसके जाद 
(आचार्य) सामने स्थित अथवा सामने कल्पितशरीर वाके (शिष्य को समद 
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शिष्ये वीक्ष्यार्च्य पुष्पाद्ैन्यसेदध्वानमस्य तम्‌ ॥ ९५ ॥ 
येनाध्वना मुख्यतया दीक्षामिच्छति दैशिकः । 
पुरःस्थितमिति-सक्षा्ीक्षणे । परेक्षेति- देशान्तरस्थतया । मृत ॒इति-- 
मरणे सति--इत्यर्थः ॥ 


मुख्यतामेव दर्शयति-- 
तं देहे न्यस्य तत्रान्तभव्यिमन्यदिति स्थितिः ॥ ९६ ॥ 
अनेन च शिष्यदेहेऽध्वन्यासविधिरुक्तः ॥ ९६ ॥ 


इदानीं तु शोध्यशोधकयोर्ैचित्र्यमभिधत्ते-- 
शोध्याध्वनि च विन्यस्ते तत्रैव परिशोधकम्‌ । 
न्यसेद्यथेप्सितं मन्त्रं शोध्यौचित्यानुसारतः ॥ ९७ ॥ 
क्वचिच्छोध्यं त्वविन्यस्य शोधकन्यासमात्रतः । 
स्वयं शुद्धयति संशोध्यं शोधकस्य प्रभावतः ॥ ९८ ॥ 
यथेप्सितमिति- गुरोः शिष्यस्य वा । शोध्यौचित्यानुसारत इति-- 
“योजयेत्नशवरादर्ध्वं॑पिवन्यादिकमष्टकम्‌ ।' (मा० वि° ९।७३) 


~ 


कर) परोक्ष दीक्षा वाले, अथवा दर्भं आदि से कल्पित मृत (शिष्य) मेँ 
देखकर ओर पुष्प आदि से पूजा कर इसके उस (अध्वा) का न्यास कर 
जिस अध्वा से कि आचार्य मुख्य रूप से (शिष्य की) दीक्षा करना चाहते ¦ 
है ॥ -९३-९६- ॥ 

सामने स्थित- साक्षात्‌ देखने पर । परोक्ष-दूसरे देश मे रहने के कारण । 
मृते = मरण होने पर ॥ 

मुख्यता को ही दिखलाते है-- 

उसका देह मेँ न्यास कर उस (= देह) मे दूसरे (अध्वाओं) का 
अन्तर्भाव करे--यह स्थिति है ॥ -९६ ॥ 

इससे शिष्य के शरीर मे अध्वन्यास की विधि कही गयी ॥ ९६ ॥ 

अव शोध्य ओर शोधक के. वैचित्य को बतठाते है-- 

शोध्य अध्वा का विन्यास किये जाने पर उसी में शोध्य के ओौचित्य 
के अनुसार यथेप्सित शोधक मन्त्र का न्यास करना चाहिये । करी-कहीं तो 
शोध्य का न्यास न कर केवल शोधक के न्यास से शोधक के प्रभाव से 
संशोध्य स्वयं शुद्ध हो जाता हे ॥ ९७-९८ ॥ 

यपरष्सित--गुर अथवा शिष्य का । शोध्य के ओचित्य के अनुसार-- | 





षोडशमाह्विकम्‌ ५४९ 
इत्याद्युक्तं शोध्यानुगुण्यमनुसृत्य--इत्यर्थः । प्रभावत इति--यदक्तम्‌-- 
"अचिन्त्या मन्त्रशक्तर्वै परमेशमुखोद्धवा ।' 
(स्व० ४।१५१) इति ॥ ९८ ॥ 
तत्र शोध्यस्यैव तावद्रचित््यमभिधातुमाह-- 
अपरं परापरं च परं च विधिमिच्छया । 
तद्योजनानुसारेण श्रित्वा न्यासः षडध्वनः ॥ ९९ ॥ 
तद्योजनेति- तच्छब्देन अपरादिविधिपरामर्शः ॥ ९९ ॥ 


कथं चास्य देहन्यासः--इत्याह- 


॥ ललाटान्तं॒वेदवसौ रन्ध्रान्त रसरन्ध्रके । 
| वसुखेन्दौ द्वादशान्तमित्येष त्रिविधो विधिः ॥ १०० ॥ 
क्रमेण कथ्यते दृष्टः शस्त्रे श्रपूर्वस्ञिते । 
वेदबसाविति-- चतुरशीतावंगुलानाम्‌ । रसरन्ध्रक इति--षण्णवतौ । 
वसुखेन्दाविति--अष्टोत्तरे शते ॥ 
तमेव तत््वोपक्रममाह-- 


“ईश्वर के ऊपर पिवनी आदि आठ की योजना नहीं करनी चाहिये ।'' 
| इत्यादि कथित शोध्य की अनुरूपता के अनुसार । प्रभाव से-जेसा कि कहा 
| गया 
। “परमेश्वर के मुख से उत्पन्न मन्त्रों की शक्ति अचिन्त्य हे'" ॥ ९८ ॥ 
| शोध्य का वैचित्र्य बतलाने के लिये कहते है-- 


| _ इच्छानुसार अपर मरार ओर पर विधि का आश्रयण कर उसकी 
| योजना के अनुसार षडध्वा का न्यास हे ॥ ९९ ॥ 


उसकी योजना-"उस' शब्द से अपरा आदि विधि को समड्ना चाहिये ॥९९॥ 
इसका देह मेँ न्यास कंसे है-यह कहते है-- 
ललाट पर्यन्त वेद (= ४) + वसु (= ८) (= ८४ चौरासी अँगुल 
। मे), ब्रह्मरन्ध्र तक रस (= ६) रन्ध्र (= ९) (= ९६ छानबे अंगु मे) 
॥ ओर द्रादशान्त तक वसु (८) ख (= ०) इन्दु (= १) (= १०८ एक 
| सौ आट अँगुल में) (न्यास करना चाहिये) मालिनीविजय शास्त्र मे वर्णित 
यह तीनप्रकार की विधि कही जाती हे ॥ १००-१०१- ॥ 
वेद वसु में = चौरासी अंगु में । रस रन्ध्रक मे = छ्रानबे मे । वसुखन्दु म 
= एक सौ आठ में ॥ 
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तत्र तत्त्वेषु ॒विन्यासो गुल्फान्ते चतुरंगुले ॥ ९०१९ ॥ 
धरा जलादिमूलान्तं प्रत्येक द्व्यंगुलं क्रमात्‌ । 
रसश्रत्ंगुलं नाभेरूरध्वमित्थं षडंगुले ॥ १०२ ॥ 
पुंसः कलान्तं षट्तत््वीं परत्यक त्रयंगुले क्षिपेत्‌ । 
अष्टादशांगुलं त्वेवं कण्ठकूपावसानकम्‌ ॥ ९०३ ॥ 
सदाशिवान्तं मायादिचतुष्कं चतुरंगुले । 
परत्येकमित्यब्धिवसुसंख्यमाक्िकदेशतः ॥ ९०४ ॥ 
शिवतत्त्वं ततः पश्चा्तेजोरूपमनाकुलम्‌ । 
सर्वेषां व्यापकत्वेन सबाह्याभ्यन्तरं स्मरेत्‌ ॥ ९०५ ॥ 
जलात्‌ ध्यन्तं सार्धयुग्मं मूलं त्यगुलमित्यतः । 
द्वादशांगुलताधिक्याद्विधिरेष परापरः ॥ १०६ ॥ 
जलात्‌ ध्यन्तं त्यगुले चेदव्यक्तं तु चतुष्टये । 
तच्चतुर्विशत्याधिक््यात्परोऽप्यष्टशते विधिः ॥ ९०७ ॥ 


1  ------- 
उसी तत्त्वोपक्रम को कहते है-- 
उसमे गुल्फ (= टखना) पर्यन्त चार अँगुल में पृथिवी तत्तत्र ( | 


योजन करे) । (टखने से केकर नाभि तक) जल से ठेकर मृल प्रकृति का || 


्रत्येक का दो-दो अंगुक के क्रम से (न्यास करने पर) रस श्रुति (= छह, 
चार = छियालिस) अंगुल होता है । इसी प्रकार नाभि के ऊपर्‌ छह 
अंगुल में पुरुष से छेकर कला तत्व (पुरुष, राग, विद्या, काल, नियति 
एवं कला) इन छह तत्त्वों के समूह के तीन-तीन अँगुल पर योजित क 
इस प्रकार कण्ठकूप तक (६ “ ३ = १८) अटारह अंगुल होता हे माया 
से केकर सदाशिव तक (माया शुद्धविद्या ईश्वर ओर सदाशिव) इन चाः 
तक्वो को प्रत्येक को चार-चार अंगु पर योजित करे । इस प्रकार ललाटं 
देश तक (४ + ४६ + १८ + १६ = ८४) अंगु होता है । इसके 
बाद तेजोरूप शान्त शिवतत्त का सबके व्यापकं के रूप में बाहर ओर 
भीतर स्मरण करे । इस प्रकार यह अपर विधि हई । जल से ठेका 
बुद्धिपर्यन्त ढाई अंगु के हिसाब से (२२ ८ २१/२ =. ५५) उसके बाद 
मृ प्रकृति तीन अंगु (इस प्रकार ५५५३ = ५८ ओर पुरुष से ठेकः 
कला तक १८, माया से सदाशिव १६ तथा पृथ्वी ४, इस प्रकार ९६ 
अंगुल अर्थात्‌ ब्रह्मरन्ध्र तक योजना) बारह _अंगुल अधिक होने से हयी । 
यह परापर विधि है (इसी प्रकार जर से लेकर तीन अंगु होने से तथा 


मूल प्रकृति के चार अँगुल होनेसे (२२५३ = ६६*+४ = ७०५+१८॥॥ 


.१६.४- प्रवी इस प्रकार) चौबीस के अधिक होने से १०८ यह ए 
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रसश्रुतीति-- जलादिमृलान्तं तत्तत्रयोविंशतेर््रङ्गुलत्वात्‌ षट्‌ चत्वारिंशदंगुलम्‌-- 

इत्यर्थः । नाभेरूर्ध्वं षडंगुल इति- तत्पर्यन्तम्‌--इत्यर्थः । एवमिति--षण्णां 
प्रत्येकं व्यंगुकत्वात्‌ । प्रत्येकं चतुरंगुलम्‌ इति येन चतुर्णां चतुरंगुलतया षोडशां- 
गुनि भवन्तीति । अब्धिवस्विति- चतुरशीतिः । आ अलिकदेशत इति-- 
ललाट देशान्तमित्यर्थः । अत्रैव जलाद्‌ बुद्धयन्तं तत््दराविंशतेः प्रत्येकमर्धस्य 
सकटठस्य चांगुलस्य द्वयस्य चाधिक्यात्‌ परापरे परे च विधौ द्वादश चतुर्विशति- 
धरांगुलानि अधिकीभवन्तीति षण्णवतिर्टोत्तरं शतं चांगुलानां भवतीत्युक्तं 
जलाद्धयन्तमिति । यदुक्तम्‌- 

'अपरोऽयं विधिः प्रोक्तः परापरमतः शृणु । 

पूर्ववत्पृथिवीतत्त्वं विज्ञेयं चतुरंगुटम्‌ ॥ 

सार्धद्रचंगुलमानानि धिषणान्तानि लक्षयेत्‌ । 

प्रधानं व्यंगुलं ज्ञेयं शेषं पूर्ववदादिशेत्‌ ॥ 

परेऽपि पूर्ववत्पृथ्वी व्यंगुलान्यपराणि च । 

चतुष्पर्वप्रधानञ्च शेषं ॑पूर्ववदाश्रयेत्‌ ॥ (मा०वि० ६।२७) 


दति ॥ १०७ ॥ 
नन्वेवं त्रिविधमाने किं प्रमाणम्‌ ?-इत्याशङ्ग्याह- 


विधि मानी जाती है ॥ -१०१-१०७ ॥ 


रस श्रुति = जल से लेकर मूल प्रकृति पर्यन्त तेईस तत्त्वो के दो-दो अंगुल 
हाने से छियालिस अंगु की व्याप्ति होती है । नाभि के ऊपर छह अंगुलं अर्थात्‌ 
वहां तक । इस प्रकार = छह मेँ से प्रत्येक के तीन-तीन अँगुल वाला होने से । 
प्रत्येक चार-चार अंगुल-जिससे चार के चार-चार अंगुल होने से सोलह अंगुलं 
होते है । अब्धिवसु = चौरासी ( आ अलिक देश = ठलाट तक । यहाँ जल से 
लेकर बुद्धितत्व पर्यन्त वाईस तत्त्वो में से प्रत्येक के एक अँगुल का आधे ओर 
सम्पूर्ण के दो अंगुलं के आधा होने से परापर विधि में बारह ओर चौबीस अंगुल 
अधिक की व्याप्ति होती है । इस प्रकार पृथ्वी से लेकर बुद्धि तक ९६ ओर 
१०८ अंगु होते है । जैसा कि कहा गया- 

(ह देवि !) यह अपर विधि कही गयी । अब परापर विधि को सुनो-पहठे 
की भांति पृथिवी तत्व को चार अंगुल परिमाण वाला जानना चाहिये । (इसके बाद 
जल से छेकर) बुद्धि तक ढाई अंगु मान वाला समञ्ञना चाहिये । प्रकृति को 
तीन अंगु ओर शेष को पूर्ववत्‌ समह्ञे । पर विधि में भी पृथिवी की व्याप्ति 
पूर्ववत्‌ है । अन्य (जल से ठेकर बुद्धि तक) तीन अंगुलं वाली व्याप्ति प्रधान की 
चार अंगु ओर शेष की व्याप्ति पूर्ववत्‌ समना चाहिये ॥ १०१-१०७ ॥ 


प्रशन--इस प्रकार के तीन प्रकार के मान होने में क्या प्रमाण है?-यह शङ्का 
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त्रिविधोन्मानक व्यक्तं वसुदिग्भ्यो रविक्षयात्‌। 
मयतन््रे तथाचोक्तं ॒तत्तत्स्वफलवाज्छया ॥ ९०८ ॥ 


वसुदिग्भ्य इति--अषटोत्तराच्छतात्‌ । रविक्षयादिति आवर्तनीयम्‌ । तेन 
दरादशानां द्रादशानामंगुलानां क्षयात्‌--इत्यर्थः ॥ १०८ ॥ 


एवं सामस्त्येन तत्त्वानां न्यासमभिधाय, व्यस्तत्वेनाप्याह-- 


नवपञ्चचतुस्त्येकतत्त्वन्यासे स्वयं धिया । 
न्यासं प्रकल्पयेत्तावत्त्वान्तभविचिन्तनात्‌ ॥ १०९ ॥ 
कलापञ्चकवेदाण्डन्यासोऽनेनैव लक्षितः। 


तत्र॒ नवतत्वन्यासे प्रकृतिः पञ्चाशत्सु अंगुटेषु, पुरुषस्त्रिषु, नियतिर्नवसु, 
कालः षटसु, मायाविद्येशसदाशिवाः चतुर्षुं॑चतुरषु, शिवस्तु ॒व्यापकतयेति । 
पञ्चतत्वन्यासे तु धरा चतुर्षु अंगुलेषु, जलं षटचत्वारिंशत्सु, तेजो द्वाविंशपिषु, 
वायुद्रदशसु, आकाशो व्यापकतयेत्यपरोऽयं विधिः । यदुक्तम्‌-- 
“अधुना पञ्च तत्वानि यथा देहे तथोच्यते । 


कर कहते है-- 


वसुदिक्‌ (= एक सौ आट) में से रवि के क्षय (= १२ अंगुलं के 
घट जाने) से तीन प्रकार का उन्मान स्पष्ट है । तत्तत्‌ अपने फल की 
इच्छा से मयतन्त्र मे वैसा कहा गया है ॥ १०८ ॥ 


वसुदिग्भ्यः = एक सौ आट से । "रविक्षयात्‌" इस पद को दो बार पद्ना 
चाहिये । इस प्रकार बारह-बारह अंगुलों के घटाने से ॥ १०८ ॥ 


इस प्रकार सामृहिक रूप से तत्त्वों के न्यास का कथन कर अलग-अलग भी 
कहते है- 

नव, पाँच, चार, तीन, एक तत्त के न्यास में उतने तत्त्वो के अन्तरभि के 
चिन्तन से स्वयं अपनी बुद्धि से न्यास की कल्पना करनी चाहिये । इसी से 
कलापञ्चक (= कला विद्या राग काल ओर नियति) वेदाण्ड (= ब्रह्माण्ड, 
्राकृताण्ड, मायाण्ड एवं शाक्ताण्ड) न्यास भी समञ्ञाया गया ॥ १०९-११०- ॥ 


उनमें से नवतत्व के न्यास मे से प्रकृति पचास अंगुलं मे, पुरुष तीन, नियति 
नव, काल छ, माया विद्या ईश्वर ओर सदाशिव चार-चार (अद्भुलों मे) ओर शिव 
व्यापक रूप से न्यस्त होते है । पाँच तत्त्व के न्यास में धरा चार अंगुल मे, जल 
४६, तेज २२, वायु १२ अंगुलो म ओर आकाश व्यापक रूप से (न्यस्त होते 
है) यह अपर विधि है । जैसा कि कहा गया-- 


""अब्र जिस प्रकार शरीर मे पांच तत्त्वो (का न्यास होता है) उस प्रकार कहा 
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नाभेरूर्ध्व तु यावत्स्यात्पर्वषष्टकमनुक्रमात्‌ ॥ 
धरातत््वेन गुल्फान्तं व्याप्तं शेषमिहाम्बुना । 
द्राविंशतिश्च पर्वाणि तदूर्ध्वं तेजसा वृतम्‌ ॥ 
तस्माद्‌ द्वादश पर्वाणि वायुव्याप्तिरुदाहता । 
आकाशान्तं परं शान्तं सर्वेषां व्यापकं स्मरेत्‌ ॥ 
(मा० वि० ६।९) 
इतरत्र विधिद्रये तु जलतत्त्व एव द्वादश द्वादशांगुलान्यधिकीभवन्ति इति 
विकल्पनीयम्‌ । पृ्वीप्रकृतिमायाशक्तिलक्षणचतुस्तत्वन्यासेऽपि एवमेव विधिः 
त्रितत्त्वन्यासे तु आत्मतत्त्व द्रासप्ततिष्वंगुेषु, विद्यातत्त्वं द्वादशसु, शिवतत्त्वं तु 
व्यापकतयेति । तदुक्तम्‌- 
(्रिखण्डे कण्टपर्यन्तमात्मतत्त्वमुदाहतम्‌ । 
विद्यात््मतोर्ध्वं तु शिवतत्त्वं तु पूर्ववत्‌ ॥' 
(मा०वि० ६।१०) इति। 


तावतामिति--अवशिष्टानाम्‌ । अनेनेति- पञ्चचतुस्तत्त्वन्यासेनैव ॥ 


नन्वस्तु एवं त्रिविधं मानम्‌, रलारादचन्तं त्रधावस्थानमस्येति कुतस्त्यम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
उक्तं च त्रिशिरस्तचत्रे स्वाधारस्थं यथास्थितम्‌॥ ९९० ॥ 
द्वादशांगुलमुत्थानं देहातीतं समं ततः । 





जारहा है । नाभि के ऊपर छह पर्व क्रमशः होते है । गुल्फपर्यन्त पृथिवी तत्त्व से 
व्याप्त है शेष बाईस पर्वं जल तत्त्व से । उसके ऊपर (वाला शरीराङ्ग) तेज से 
आवृत है । उसके बाद बारह पर्वो तक वायु की व्याप्ति कही गयी है । अन्त मं 
परमशान्त आकाश को सबका व्यापक समञ्ञना चाहिये ।'" 

अन्य दो विधियो मे जलतक्च में ही बारह-बारह अंगुल अधिक होते है एसा 
समड्ञना चाहिये । पृथिवी प्रकृति माया एवं शक्ति रूप चार तत्त्वो (= अण्डो) के 
न्यास में भी इसी प्रकार विधि है । तीन तत्वों के न्यास मे--आत्म तत्त्व बहत्तर 
अंगुल तक, विद्या तत्न बारह अंगुल ओर शिवतत्त्व व्यापक रूप से है । वही कहा 
गया- 

"“तीन खण्ड मे न्यास मानने पर कण्ठपर्यन्त आत्मतत्त्व कहा गया है । इसके 
ऊपर विद्यातत्व ओर शिवतत्तव पूर्ववत्‌ है ।'" 

उतने = अवशिष्ट । इससे = पाँच चार तत्त्व के न्यास से ही ॥ 


प्रश्न-इस प्रकार तीन प्रकार का मान हो जाय, ललाट पर्यन्त तीन प्रकार से 
इसकी स्थिति है यह किस आधार पर (कहा गया) ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 
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दवासप्ततिर्दश द्वे च देहस्थं शिरसोऽन्ततः ॥ १९१९ ॥ 
पादादारभ्य सुश्रोणि अनाहतपदावधि । 


इह पादादारभ्य शिरसोऽन्ते नादान्तपदं यावत्‌ कुलाटपर्यन्तं द्रासप्ततिर्दश द्र 
च चतुरशीतिरंगुलानि देहस्थमपरं मानम्‌--इत्यर्थः । एवं यथास्थितमपरं मानम- 
वलम्ब्य स्वाधारे मुण्डव्योम्नि स्थितं ब्रह्मरनघ्रान्तं द्रादशांगुटमुत्थानं षण्णवत्यंगुं 
परापरं मानमिति यावत्‌ । ततोऽपि देहातीतं द्रादशान्तं यावत्‌ समं द्रादशांगुल- 
मेवोत्थानं येनाष्टोत्तरं शतमंगुलानां परं मानं स्यात्‌ ॥ 


ननु देहस्यैवं माने वक्तुमुपक्रान्ते कथं तदतीतेऽपि तदुच्येत्‌ ?2-- 
इत्याशङ्खयाह-- 
देहातीतेऽपि विश्रान्त्या संवित्तेः कल्पनावशात्‌ ॥ ९१२ ॥ 
देहत्वमिति तस्मात्स्यादुत्थानं द्रादशांगुलम्‌ । 
इति निर्णेतुमत्रैतदुक्तमष्टोत्तरं तम्‌ ॥ १९१३ ॥ 


परस्याः संविदो हि देहातीतेऽपि विश्रान्त्या काल्पनिकं देहत्वमस्तीति तस्मात्‌ 
ब्रह्मरन्ध्रादपि द्रादशाङ्गलमुत्थानं देहतयैव स्यादिति निर्णेतुमेतदत्र श्रीत्रिशिरोभेरवे 

त्रिशिरो भैरवतन्त्र मे कहा गया हे--“*हे सुश्रोणि ! पैर से लेकर शिर 
के अन्त अनाहत (= नादान्त) पद तक चौरासी अंगुलं देहस्थ, इसी 
प्रकार यथास्थिति के साथ बारह अंगु उटकर स्वाधारस्थ ओर फिर (उसी 
प्रकार) समानरूप से (बारह अंगुल उठकर) देहातीत है ॥-११०-११२-॥ 

पैर से ठेकर शिर के अन्त मे नादान्तं तक = ललाटपर्यन्त, बहत्तर + दश 
+ दो = चौरासी अंगुल, देहस्थ मान = अपर मान है । इसी प्रकार यथास्थित 
अपर मान के आधार पर स्वाधार मे = मुण्ड आकाश में स्थित ब्रह्मरन्ध्र तक बारह 
अंगुल उठकर छानबे अंगु तक परापर मान है । इसके बाद देहातीत = 
द्रादशान्त तक उसी प्रकार = बारह अंगुल ही उत्थान जिससे एक सौ आट अँगुल 
पर व्याप्ति का मान है ॥ 

प्रश्न-शरीर का परिमाण बतलाने के लिये उपक्रम हआ तो देहातीत मे भी 
वह (= परिमाण) कंसं कहा जाता हे ?2--यह शङ्का कर कहते है-- 

संवित्‌ का, देहातीत में भी विश्राम के कारण, कल्पना के वश शरीर 
(माना जाता) है । इसलिये बारह अंगु का उत्थान होता है-एेसा निर्णय 
करने के लिये यहाँ एक सौ आठ कहा गया ॥ -११२-११३ ॥ 

परा संवित्‌ का, देहातीत में भी विश्राम करने के कारण, काल्पनिक शरीर है 
इस कारण ब्रह्मरन्ध्र से भी बारह अँगुल ऊपर उत्थान, शरीर के रूपमे ही होता 


षोडशमाह्धिकम्‌ ५५५ 
परमष्टोत्तरशतात्मकमुक्तम्‌- इत्यर्थः ॥ ११२३ ॥ 


एवं ताक्तं न्यासमभिधाय, भोवनमप्याह-- 


पुरन्यासोऽ थ गुल्फान्तं भूः पुराण्यत्र षोदश । 

तस्मादेकांगुलव्याप्त्या प्रत्येकं लकुलादितः ॥ ९९४ ॥ 

द्विरण्डान्तं त्र्यंगुलं तु च्छगलाण्डमथाब्धिषु । 

देवयोगाष्टके द्वे हि प्रत्येकांगुलपादतः ॥ ११५ ॥ 

इति प्रधानपर्यन्तं षट्चत्वारिशदंगुलम्‌ । 

षटपञ्ाशत्पुराणीत्थं प्रागधरायां तु षोडश ॥ ११६ ॥ 

ततोऽप्यर्धङ्किलव्याप्त्या षटुपुराण्यगुलत्रये । 

चत्वारि युग्म एकस्मन्नेकं च पुरमंगुले ॥ ११७ ॥ 

सरागे पुस्पुराणीशसंख्यानीत्थं षडगुले । 

क्रोधेशपुरमेकस्मिन््रये चाण्डमियं च वित्‌ ॥ ९१९८ ॥ 

संवर्तज्योतिषोरेवं कलाततत्वगयोः क्रमात्‌ । 

शूरपच्चान्तपुरयोर्नियतौ चैकयुग्मता ॥ १९९ ॥ 
= == 
है- यह निर्णय करने के लिये यहं = श्री त्रिशिरोभैरव मेँ यह एक सौ आठ रूप 
वाला पर (मान) कहा गया ॥ ११३ ॥ 

इस प्रकार तत्त्व का न्यास बतलाकर भुवन का भी (न्यास) कहते है-- 
गुल्फ पर्यन्त पुर का न्यास होता है । इसमे सोलह भृपुर माने गये है । 

उसके ऊपर कुल से लेकर द्विरण्ड तक प्रत्येक (पुर) एक अंगुल की 
व्याप्ति से है । छगलाण्ड तीन अँगुल (की व्याप्ति वाला) है । इसके बाद 
आठ देवपुर ओर आठ योगपुर ये दोनों चौथाई अंगुलं की व्याप्ति से चार 
अंगु तक है । इस प्रकार प्रधान तत्व तक ४६ अंगुलं (= गुल्फ तक 
४+ लकुल से द्विरण्ड = दो माकोटाण्ड तक ३५ अंगुलं तीन अंगुलं 
छगलाण्ड ओर ४ अंगु देवयोग पुर) है । इस प्रकार (पृथिवी से लेकर 
प्रकृति तक = पृथिव्यादि ५, अहङ्कार बुद्धि ओर्‌ प्रकृति इन ८ तत्त्वो में 
प्रत्येक के सात-सात के हिसाब से) छप्पन पुर होते है । पहले धरा तक 
१६ पुरो का न्यासं किया जा चुका है । (उसके ऊपर ४० पुरो का न्यास 
होने सै पुरो की संख्या ५६ होती है ।) इसके बाद आधा-आधा अंगु 
मान के ३ अंगुलं मे छह पुरो का न्यास होता है । चार पुर दो अंगुलो मे 
न्यस्त होते है । एक अंगु मे एक पुर का न्यास होता है । रागसहित 
एक अंगुल से ११ पुंस्पुर न्यस्त होते है । एक अंगुक मे क्रोधेशपुर २ 
अंगुलं मे चण्डपुर का ज्ञान करना चाहिये । संवर्तं एवं ज्योतिष्पि्गल 
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षोडशेति-- चतुर्षु अड्गुलेषु प्रत्येकमङ्गुलचतरभागव्याप्त्या । द्विरण्डान्तमिति 
-एकोनचत्वारिंशम्‌ । छगलाण्डमिति--चत्वारिंशत्तमम्‌ । अन्धिष्विति-- चतुर्ष 
अङ्गुेषु । एषामत्र विभागः प्रत्येकाङ्गुलपादत इति । षोडशेति--पुराणि अर्था 
दड्गुलान्यपि चत्वारि । षट्‌ पुराणीति- पुंस्त््वगतानि । चत्वारीति- प्रचण्डादि- 
संबन्धीनि । युग्म इति--अङ्गुलद्रये । एकमिति--एकशिवसंबन्धि । ईश्वर- 
संख्यानीति एकादश । एकस्मत्निति- अङ्गुले । द्रय॒इति--अङ्गुखयो. । 
चाण्डमिति--चण्डसंबन्धि । विदिति--विद्या । एवमिति- संवर्तपुरमेकाङ्गुलं, 
ज्योतिष्पुरं॑ब्रवङ्गुलम्‌ । एकयुग्मतेति-शुरपुरमेकाङ्गुलम्‌, पञ्चन्तकपुरं - 
द्रयङ्गुलम्‌ ॥ ११९ ॥ 

विद्यादौ त्रये चागमोऽपि एतामेव व्याख्यां सहते इति दर्शयितुमाह-- 


श्रीपूर्वशास्त्रे तच्चोक्तं परमेशेन शंभुना । 
उत्तरादिक्रमादङ्ग्येकभेदो विद्यादिके त्रये ॥ ९२० ॥ 
विद्यादौ हि तत्तवत्रये द्रे द्वे पुरे, तत्र उत्तसूर्ध्वगं पुरं द्वयंगुलमधस्तनं 
त्वेकांगुलमिति प्रतितत्त्वं ब्रीण्यंगुलानि यावतुतरिष्वेतेषु नवेति ॥ १२० ॥ 
ननु कथमेत्रेषां व्यत्ययेनोपदेशः ?--इत्याशङ्कयाह- 





कला तत्त्व मे आते है । "पञ्चान्त' ओर “एक वीरेश' एक साथ नियति 
तत्त्व मे न्यस्त होते हैँ ॥ ११४-११९ ॥ 

सोलह--चार अंगुलं मे प्रत्येक अँगुल को चार भागों मे बँटने से । 
द्विरण्डान्त = उन्तालिसवां । छगलाण्ड-- यह बयाकलिसवाँ (न्यास स्थान है)। अन्धि 
(= समुद्र = चार अंगुलों मे) । यहाँ इनका विभाग एक-एक अंगुल के चौथाई से 
है । सोलह पुर = चार अंगु । छह पुर- पुरुषतत्व मेँ वर्तमान । चार-प्रचण्ड 
आदि सम्बन्धी । युम मे = दो अंगुल मे एक-एक शिवसम्बन्धी । ईश्वर संख्या 
वाले = ग्यारह । एक मेँ = एक अंगु मेँ । दो मे = दो अंगुलं मे । चाण्ड = 
चण्डसम्बन्धी । वित्‌ = विद्या, इस प्रकार = संवर्तपुर एक अंगुलं ओर ज्योतिष्पुर 
दो अँगुल का है । एक युग्मता = शूरपुर एक अंगुल ओर पञ्चान्तकपुर दो अंगुल 
काह ॥ ११९ ॥ 

विद्या आदि तीन (= विद्या, कला ओर नियति) के विषय मे आगम भी यही 
व्याख्या मानता है-- यह दिखलाने के लिये कहते है-- 


परमेश्वर शिव ने मालिनीविजय में वही कहा है कि विद्या आदि तीन में 
उत्तरोत्तर क्रम से दो एक (अंगु) भेद है ॥ १२० ॥ 

विद्या आदि तीन तत्त्वो मेँ दो-दो पुर है । उनमें से उत्तर = ऊपर वाला पुर 
दो अंगुल का ओर नीचे वाला एक अँगुल का है । इस प्रकार प्रति तत्व मे तीन 
अगु फलतः तीनों मे नव अंगुल (ओर छह पुर) है ॥ १२० ॥ 
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असारत्वात्क्रमस्यादौ नियतिः परतः कला। 
अथवान्योन्यसंज्ञाभ्यां तत्त्वयोर्व्यपदेश्यता ॥ १२९ ॥ 
एकवीरशिखेशश्रीकण्ठाः काले त्रयस्त्रये । 
कालस्य पूर्वं॑विन्यासो नियतेरभिधीयते ॥ ९२२ ॥ 
अथवान्योन्यसंज्ञाभिर्व्यपदेशो हि दृश्यते । 
एतदेवोपोद्रलयितुं पुनरप्ुक्तं-- कालस्येत्यादि ॥ 
एतदेव सञ्चिनोति- 
एवं पुमादिषट॒तत््वी विन्यस्ताष्टादशांगुले ॥ ९२३ ॥ 
ततोऽ प्यंगुष्ठमात्रान्तं मायातत््वस्थमष्टकम्‌ । 
प्रत्येकमर्धाङ्गुलतः स्यादंगुलचतुष्टये ॥ ९१२४ ॥ 
इत्थं द्वयक्षिणि पुराण्यष्टाविंशतिः पुरुषान्निशि । 
पुरत्रयं द्रयोख््यंशन्यूनाङ्कलमिति क्रमात्‌ ॥ ९२५ ॥ 
द्रयोर्दयं पञ्चपुरी वैद्यीये चतुरंगुले । 
तत एेशपुराण्यष्टौ चतुष्केऽ धङ्गुलक्रमात्‌ ॥ १२६ ॥ 
~ 
इनका यहं उल्टा उपदेश क्यो (किया गया) ?--यह शङ्का कर कहते है-- 
क्रम के निरर्थक होने से पहले नियति का ओर बाद्‌ मे कला (का 
वर्णन हुआ) । अथवा भिन्न-भिन्न दो संज्ञाओं से दो तत्त्वो को व्यवहत 
किया गया । तीन कालों मेँ एकवीरशिखा, ईश ओर श्रीकण्ठ ये तीन 
शास्त्र हैँ । इनमें काल मे ही तीन (विद्या राग ओर कला) को माना जाता 
हे । शास्त्रों मे कही-कहीं काल के पहले नियति का कथन है । अथवा 
अन्योन्य संज्ञाओं (= एक संज्ञा के स्थान पर दूसरी संज्ञा) से व्यवहार 
देखा जाता है ॥ १२१-१२३- ॥ 
सी को ओर स्पष्ट करने के लिये पुनः "कालस्य" इत्यादि कहा गया ॥ 
उसी को इकट्रा करते है-- 
इस प्रकार अठारह अंगु में पुरुष से लेकर छह तत्त्व (= पुरुष ओर 
पांच कञ्चुक) का न्यास किया गया । इसके बाद अंगुष्ठ मात्र पर्यन्त माया 
तत्त्व मेँ वर्तमान आठ पुर प्रत्येक आधे अंगु के हिसाब से चार अंगुल मे 
(न्यस्त होते) है । इस प्रकार पुरुष से केकर निशा (= माया) तक द्रयक्षि 
१८४ = वाईस अंगुलं मेँ अड्काईस पुर है । (उसके बाद) दो (अंगु) 
मे व्रयंशन्यून अंगुल के क्रम से (= एक अंगुल में आट भाग कर उनका 
तयश ८,३/४ = ६ अंगु कम कर = २ अंगु) तीन पुर हे । फिर दो 
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ततस्त्रीणि द्वये द्वे च द्वयोरित्थं चतुष्टये । 
सादाशिवं पञ्चक स्यादित्थं वस्वेककं रवौ ॥ १२७ ॥ 
इत्धमिति- अष्टादशानां चतुर्णा च एकीकारात्मना प्रकारेण--इत्यर्थः । 
द्रवक्षुणीति द्राविंशतावंगुलयोः । अंगुलद्रये हि षोडशधा विभक्ते प्रतिपुरं भागद्रयं 
मानमित्युक्तम्‌- व्यंशन्यूनांगुलमिति क्रमादिति । ब्रीणीति-पुराणि । द्रय 
इत्यंगुलयोः । तच्च व्यंशन्यनांगुलमानेनेत्यपेक्षणीयम्‌ । वस्वेककमिति-- अष्टादश 
पुराणि । रवावित्यंगुलद्रादशके ॥ १२७ ॥ 


एतदेवोभयथापि सङ्कलयति- 
षोडशक रसविशिखं वसुद्धिकं वसुशशीति पुरवर्गः । 
वेदा रसाब्धि युग्माक्षि च रवयस्तत्र चांगुलाः क्रमशः ॥ ९२८ ॥ 


रसविशिखमिति = षट्पञ्चाशत्‌ । वसुद्विकम्‌ = अष्टाविंशतिः । वसुशशी = 
इत्यष्टादश । वेदाः = चत्वारः । रसाब्धीति = षटचत्वारिंशत्‌ । युग्माक्षि = 
्राविंशतिः । रवयो = द्वादश ॥ १२८ ॥ 


एवं चेदं सिद्धम्‌- इत्याह- 





अगुरु मे दो पुर । चार अंगु वारे विद्यांश में पाँच पुर पुनः आधा 
अगु प्रति पुर के हिसाब से चार अँगुल मेँ आठ रुद्रपुर हैँ । फिर दोमें 
तीन, दो में दो इस प्रकार चार में (पोच) ओर सदाशिव वाला पांच । इस 
प्रकार रवि (= ++ २५२ = १२ अगल मे) वसु एक (= १८ पुर ) 
होते हें ॥ १२४-१२७ ॥ 

इस प्रकार = अद्वारह ओर चार को मिला देने से । द्रयक्षिणि = २२ अंगु 
मे । निशि = वहां (= माया) तक । दो मेँ = दो अङ्कुलो मेँ । दो अंगुलं को 
सोलह भाग मे बाँटने पर एक-एक पुर मे दो भाग मान होता है । इसलिये कहा 
गया-त्ंशन्यूनाह्ुलमान के क्रम से । तीन = पुर । दो मे =दो अंगुलं मे । ओर 
यह तीन अंश (= ३५२ = ६) अँगुल कम के मान से ेसा समह्ञना चाहिये । 
वसु एकक = अठारह पुर । रवि पे = बारह अंगु में ॥ ९२७ ॥ 

इसी का दोनों प्रकार से सङ्कटन करते है-- 

सोलह, छप्पन, अदाईस ओर अठारह यह पुरो का समूह है । चार, 
छियालिस, बाईस ओर बारह ये उन पुरं के क्रमिक (क्रमशः) अंगु मान 
हें ॥ १२८ ॥ 

रसविशिख = ५६ । वसुद्विक = २८ । वसुशशी = १८ । वेद = ४। 
रसाब्धि = ४६ । युग्माक्षि = २२ । रविगण = १२ । 
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अष्टादशाधिकशतं पुराणि देहेऽत्र॒चतुरशीतिमिते । 
विन्यस्तानि तदित्थं शेषे तु व्यापकं शिवं तत्त्वम्‌ ॥ ९२९ ॥ 
इति विधिरपरः कथितः परापराख्यो रसश्रुतिस्थाने । 
अष्टशरं संख्यानं खमुनिकृतं तत्परे विधौ ज्ञेयम्‌ ॥ ९१३० ॥ 
रसश्रुतिस्थान इति = षट्चत्वारिशदात्मनि । अष्टशरमिति = अष्टपञ्चाशत्‌ 
_ द्रादशानामाधिक्यात्‌ । खमुनीति- चतुर्विशतेराधिक्यात्‌ ॥ १३० ॥ 


ननु कथं चात्र द्वादशानां चतुर्विशतेर्वा अंगुलानामाधिक्यम्‌ ° 
इत्याशङ्कयाह-- 


लकुलादेर्योगाष्टकपर्यन्तस्यान्न भुवनपूगस्य । 
अधिकीकुर्याद्‌ गणनावशोन भागं विधिद्धये क्रमशः ॥ ९३९ ॥ 


भुवनपृगस्येति-षटपञ्चाशदात्मनः । भागमिति-- परापरे विधौ किञ्चिदंशा- 
धिकपञ्चमागलक्षणम्‌ । परे तु किञ्चिदंशन्यूनार्धाङ्गुखलक्षणम्‌ ॥ १३१ ॥ 


एवं भुवनाध्वनो न्यासमभिधाय पदाध्वनोऽप्याह 


इस प्रकार यह सिद्ध हआ-- 


तो इस प्रकार चौरासी अंगुल परिमित इस देह मेँ एक सो अठारह 
पुरों का न्यास किया गया हं । शष में व्यापक शिवतत्व होता हं । यह 
अपर विधि कही गयी । छियालिस अँगुल स्थान में परापर नामक विधि 
हे । अष्टशर (= छष्पन) संख्या बाला (पुर) संत्तर अंगुलं मे होता हे यह 
पर विधि मे जानना चाहिये ॥ १२९-१३० ॥ 

रस श्रूतिस्थान मे = छियालिस अंगुल मे । अष्टशर = अद्रावन (एेसा) बारह 
अंगुल के बढ़ जाने से है । खमुनि (= सत्तर यह कियालिस मे १२५१२) २४ 
अंगु के जोड़ ठेने से है ॥ १२९-१३० ॥ 

्रशन- इसमे बारह या चौबीस अंगुलं की अधिकता कंसे होती ह?-- यह 
शङ्का कर कहते है-- 

लकुल से लेकर योगाष्टकपर्यन्त इस भुवनसमृह का दोनों विधियो 
मे गणना के अनुसार क्रमशः एक-एक भाग अधिक किया खाता 
हे ॥ १३१ ॥ 

भुवनसमूह का = छप्पन भुवनों का । एक भाग = परापर विधि मे कुछ अंश 
अधिक पांच भाग वाला भाग, ओर पर विधि मे कुछ अंश कम आधा अंगुल 
वाला ॥ १३१ ॥ 


भुवनाध्वा के न्यास को बतलाकर पदाध्वा का न्यास कहते है-- 
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अपरादिविधित्रेतादथ न्यासः पदाध्वनः। 
पूर्व दशशपदी चोक्ता स्वतन्त्रा न्यस्यते यदा ॥ १३२ ॥ 
तयैव दीक्षा कार्या चेत्तदेयं न्यासकल्पना । 
तत्त्वादिमुख्यतायोगादीक्षायां तु पदावली ॥ ९३३ ॥ 
तत्तत््वाद्यनुसारेण तत्रान्तभव्यिते तथा । 
स्वप्रधानत्वयोगे तु दीक्षायां पदपद्धतिम्‌ ॥ १३४ ॥ 
न्यस्येत्क्रमेण तत्त्वादिवदनानवलोकिनीम्‌ । 


ूर्वमिति--एकादशाद्विकादौ । स्वतन््रेति-- प्रधाना । तत्रेति--तत्त्वादौ । तथेति 
--दशधात्वेन । स्वप्रधानत्वयोग एवोपोद्रलितस्तत्वादिवदनानवलोकिनीमिति ॥ 


तदेवाह-- 
चतुर्ष्वष्टासु चाष्टासु दशस्वथ दशस्वथ ॥ ९३५ ॥ 
दशस्वथो पञ्चदशस्वथ वेदशरेन्दुषु । 
धरापदान्नवपदीं मातृकामालिनीगताम्‌ ॥ १३६ ॥ 
योजयेद्‌ व्याप्त दमं पदं तु शिवसंज्ितम्‌। 
धरापदं वर्जयित्वा पञ्च यानि पदानि तु ॥ ९३७ ॥ 
विधिद्रयं स्यान्निकषिप्य द्वादश द्रादशागुलान्‌। 


वेदाः = चत्वारः । शरेन्दवः = पञ्चदश । तत्र संहारक्रमेण एकाक्षरं 





यदि पूर्वोक्त स्वतन्त्र दश पदों का न्यास होना है तो पदाध्वा का न्यास 
अपरा आदि तीन विधियो के अनुसार होता है । यदि उस (दशपदी) से ही 
दीक्षा करनी है तब यह न्यास की कल्पना है । तत्त्व आदि की मुख्यता 
होने से दीक्षा होने पर .पदसमृह को तत्तत्त तत्व आदि के अनुसार उसमें 
उसी प्रकार अन्तर्भूत किया जाता है । ओर यदि अपने को प्रधान मान 
कर दीक्षा करनी है तो तत्वादिवदनानवलोकिनी (= तत्त्व आदि के मुख को 
न देखने वाली) पदपद्धति का क्रम से न्यास होता है ॥ १३२-१३५- ॥ 

पके = ग्यारह आदि आदह्विक मेँ । स्वतन्त्रा = प्रधाना । वर्हां = तत्व आदि 
मे । उस प्रकार = दश प्रकार से । स्वप्रधानत्व योग ही बढ़ाकर (कहा गया)- 
ततत्वादिवदन को न देखने वाली ॥ 

चार, आठ, आठ, दश, दश, दश, पन्द्रह, चार, पन्द्रह (अंगुलं) मे 
पृथिवी से केकर मातृका मालिनी वाली नवपदी को जोडना चाहिये । शिव 
नामक दश्वा पद व्यापक है । धरा पद्‌ को छोड कर उसके ऊपर जो 
अन्य पांच पद है (उन पाचों पदों मेँ) बारह-बारह अंगुल के निक्षेप से दो 
विधियां होती है ॥ -१३५-१३८- ॥ 
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चतुरक्षरं द्वयम्‌, पञ्चाक्षरं त्रयम्‌, एकं च द्रयक्षरम्‌, त्र्यक्षरं चेति नवपद्याः 
विभागः । तदुक्तम्‌- 
"चतुरगुलमाद्यं तु द्रे चान्येऽष्टंगुले पृथक्‌ ॥ 
दशांगुलानि त्रीण्यस्मादेकं पञ्चदशांगुलम्‌ । 
चतुर्भिरधिकंश्चान्यद्‌ व्यापकं नवमं महत्‌ 
(मा०वि० ६।२०) इति । 
अत्र च चतुर्भिरंगुलैरन्यदष्टमं द्रक्षरं पदम्‌, अधिकंरवशिष्टैः पञ्चदशभिरंगुटेश्च 
नवमं ्यक्षरम्‌, महत्ोडशाक्षरं दशमं च व्यापकमिति व्याख्यानायोक्तम्‌-- 
वेदशरेन्दुष्विति शिवसंज्ञितं दशमं पदं व्याष्िति च । यत्पुनरनेन पञ्चिकायां 
व्याख्यातम्‌-त्यधिकंशचतुर्भिः सप्तांगुलव्याप्त्या अष्टमं पदं पारिशिष्ठ्यात्‌ द्रादशां- 
गुलव्याप्त्या च नवममिति, तत्‌ तत्त्वक्रमसाम्यापादनहेवाकिनां केषाञ्चन मतमिति । 
नहि सर्वसर्विकया एतदापादयितुं पार्यते इति किमशक्यार्थाभिनिवेशेन । तथाहि-- 
भोवने न्यासे द्रंगुकत्वेऽपि च्छगलाण्डभुवनस्य व्यंगुलत्वमुक्तं कथं सङ्गच्छताम्‌ । 
भुवनानि हि तत््र्व्याप्यन्ते, न तु तानि तैः । नाप्येषां नियततत्वगतत्वेनावस्थितेः 
तत्तवान्तरेषु अवस्थानं वक्तुं न्याय्यमित्यलं बहुना । पञ्चेति षट्‌चत्वारिंशदंगुल- 
गतानि । निक्षिपयेत्यर्थात्‌ तेष्वेव पञ्चसु पदेषु ॥ 


वेद = चार । शरेन्दु = पन्द्रह । उनमें संहार के क्रम से एकाक्षर (वाके दो), 
चार अक्षर वाले दो, पाँच अक्षर वाले तीन, दो अक्षर वाला एक ओर तीन अक्षर 
(बाला एक) इस प्रकार नवपदी का विभाग है । वही कहा गया-- 


"पहला चार अँगुल का, आठ अंगु वाले दो पृथक्‌, दश अंगु के तीन, 
पन्द्रह अँगुल का एक, चार से ओर अधिक (= पन्द्रह) से नवां ओर महत्‌ (= 
सोलह-अक्षरो ताला) अन्यत्‌ (= दशाँ) व्यापक है ।'' 

यहां चार अंगुलं से अन्य आठवोँ दो अक्षर वाला पद है । अधिक = 
अवशिष्ट पन्द्रह अंगुलं से नवम व्यक्षर है महत्‌ सोलह अक्षरों वाला ओर दशम 
व्यापक है--इस व्याख्या के लिये कहा गया-वेदशरेन्दु मेँ तथा शिव नाम वाला 
दशम पद व्यापक है । जो कि इन्होमै पञ्चिका मेँ व्याख्या की कि तीन अधिक 
चार अर्थात्‌ सात अंगु की व्याप्ति से अष्टम पद ओर परिशेषात्‌ बारह अंगु की 
व्याप्ति से नवम पद है--वह तत्क्रम की समता का आपादन करने वाले कुछ 
हेवाकी लोगों का मत है । पूरी तरह इसका आपादन सम्भव नहीं है इसलिये 
अशक्यदुराग्रह से क्या लाभ ? इस प्रकार-भुवन के न्यास में दो अंगुल होने पर 
छगलाण्ड भुवन को तीन अंगुल का कहना कंसे संगत होगा । भुवनसमूह तत्त्वो से 
व्याप्त होते है न कि वे (= तत्त्वत) उनसे (= भुवनों से) । निश्चित ततत्वगत के रूप 
मे इनकी स्थिति होने से (इनका) दूसरे तत्त्वो मे अवस्थान कहना उचित नहीं ‡-- 


३६ त. च. 
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एतदवान्यत्राप्यतिदिशति-- 


मन्नाध्वनोऽप्येष एव विधिर्विन्यासयोजने ॥ ९१३८ ॥ 
व्याप्तिमात्रं हि भदयेतेत्यक्तं प्रागेव तत्तथा । 


प्रागिति--एकादशादिकादौ ॥ 
इदानीं वर्णाध्वानमभिधातुमाह-- 


वर्णाध्वनोऽ थ विन्यासः कथ्यतेऽत्र विधित्रये॥ ९३९ ॥ 
एकं चतुर्षु प्रत्येकं दवयोरंगुलयोः क्रमात्‌ । 
त्रयोविंशतिवर्णी स्यात्‌ षड्व्ण्येकंकशस्त्रिषु ॥ ९४० ॥ 
प्रत्येकमथ चत्वारश्चतुष्विति विलोमतः । 
मालिनीमातृकार्णाः स्यु्व्यप्ति शैवं रसेन्दुतः ॥ ९४९ ॥ 
वर्जयित्वाद्यवर्ण तु तत्ववत्स्याद्रवीत्रवीन्‌ । 
तां त्रयोविंशतौ वर्णेष्वप्यन्यत्स्याद्विधिद्रयम्‌ ॥ ९४२ ॥ 


एकमिति क्ष ह च यद्वक्ष्यति विकोमत इति । एकैकश इति त्रिष्विति- येन 


न 
वरस इतना पर्याप्त है । पांच = छियालिस अंगुल मे । निक्षेप कर = उन्ही पाँच 
पटो मे ॥ 


उसी का अन्यत्र भी अतिदेश करते है 

मन््राध्वा की न्यासयोजना मे भी यही (परापरादि) विधि हे । तो 
व्याप्तिमात्र (जिस प्रकार से) भिन्न होती है वैसा पहले ही कहा गया 
हः = 2.२.८-.९-2 ९ ~ -॥ 

पहटे = ग्यारहवे आहिक आदि मे ॥ 

अच वर्णाध्वा का वर्णन करने के लियि कहते है-- 


अब यहोँ तीन विधियो में वर्णाध्वा का विन्यास कहा जाता है । चार 
(अंगुलं) भें प्रत्येक मे एक-एक वर्ण, दो-दो अंगु में तेईस वर्णो का 
समूह (इस प्रकार ४६ अंगु में), तीन ( अंगुलों) मे क्रमशः छह वर्ण 
(त इस प्रकार १८ अँगुल मे), फिर चार अंगुलं में प्रत्येक मे चार-चार 
वर्ण (इस प्रकार सोलह अंगुल, -फटतः कुक मिलाकर ८४ अंगुलं ह्य 
ओग उसमे ४९ वर्णं न्यस्त हुये) । इस प्रकार विलोम से मालिनी 
मातृका वर्ण होते है । रसेन्दु (= १६) वर्ण (= स्वर वर्ण) में शैव रूप 
तयापक हे । प्रथम वर्ण (= अकार) को, छोडकर बारह-नारह कोलेनेसे 
तत्त्व युक्त होता है । उसको तेस वर्णो मेँ (जोड़ने पर) अन्य दोनो 
विधियां हाती हैं ॥ -१३९- १४२ ॥ 


ह ५६३ 
| त्रिषु षोढा गणनादष्टादशांगुलानि भवन्ति । एवं चतुर्ष्वपि चतुर्धा गणनात्‌ 
षोडशांगुलानि स्युः--इत्युक्तम्‌- प्रत्येकं चतुर्षु चत्वार इति । रसेन्दुत इति 
। षोडशार्णरूपम्‌--इत्यर्थः । अन्यद्विधिद्रयं स्यात्‌--इति समन्वयः । तत््ववदिति- 
यदुक्तम्‌- समनन्तरमेव । 

जलाद्ध्यन्तं सार्धयुग्मे................. ।' (१०६) 
इत्यादि ॥ १४२ ॥ 
अत _ एव श्रीपर्वशासतरे तत््ेषु॒एवैतदादावुपदिष्टम्‌, अनन्तरं तु तदेव | 
पदादावतिदिष्टम्‌--इत्याह-- 
्ीपर्वशास्त्रे तेनादौ तत्त्वेषक्तं विधित्रयम्‌ । 
¶ अतिदिष्टं॑तु तद्धिन्नाभिन्नवर्णद्रये समम्‌ ॥ १४३ ॥ 
तत्रत्यमेवातिदेशवाक्यं पठति-- 

द्विविधोऽपि हि वर्णानां षडिवधो भेद उच्यते। | 
तत्त्वमार्गविधानेन ज्ञातव्यः परमार्थतः ॥ ९४४ ॥ || 
उपदेशातिदेशाभ्यां . यदुक्तं तत्पदादिषु । | 
. ` भूयोऽतिदिष्टं तत्रैव शास््रेऽस्मद्धुदयेश्चरे ॥ ९४५ ॥ 











. एक =क्षह च, जैसा कि करेगे--विपरीत क्रम से । एक-एक तीन-तीन मे 
जिससे तीन मे छह का गुणन करने पर अठारह अंगु होते है । इसी प्रकार चार 
मे भी. चार प्रकार से गणना करने से सोलह अंगुल होते है- यह कहा गया-. चार 

% ते प्रत्येक मे चार । (रसेन्दुतः = सोलह वर्णं रूप । अन्य दो विधियां होती है- 
ेसा समन्वयं है । तत्ववत्‌- जैसा कि अभी पहले कहा गया-- 
"जलाद्धयन्तं सार्ध युग्मे... “ ॥ १४२. ॥ 
इसीलिये मालिनीविजय मे त्वो मे हौ यह पहले कह दिया गया । बाद में 
वही पद आदि मे लाया गया--यह कहते है-- 
इसलिये श्रीपूर्वं शास्त्र मे पहले तीन विधियां तत्त्वो मे कही गई बाद में 
| उससे भित्न-अभिन्न दो वर्णो क्रमशः मालिनी ओर मातृका की न्यासविधि मे 
| उसका अतिदेश किया गया ॥ १४३ ॥ . 
| वही के अतिदेशवाक्य को पढ़ते है-- | 
वर्णो का दो प्रकार का भी (भेद) छह प्रकार का कहा जाता हे । 
परमार्थतः उसका ज्ञान तत्त्वमार्गं के विधान से करना चाहिये । उपदेश (= 
मालिनीविजय में उक्त वाक्य) अतिदेश (= तन्त्रालोक में उक्त वाक्य) के 
दारा जो पद आदि मे कहा गया वह पुनः वहीं पर हमारे हदयेश्वर शास्त्र मे 
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मातृकामालिनीगतत्वेन द्विविधोऽपि वर्णानां यो भेदः प्रत्येकं वर्णपदमन्त्र- 
व्याप्त्या षड्विध उच्यते, स पूरवोक्तक्रमेण तत्त्वमार्गविधिना वस्तुतो जञातव्यः--इति 
वाक्यार्थः । अस्मद्धुदयेश्चर इत्यनेन अत्रैव विश्रान्तिस्थानत्वं कटाक्षितम्‌ ॥ १४५॥ 





तदेवाह-- | 
पदमन्रकलादीनां पूर्वसूत्रानुसारतः । 
त्रितयत्वं प्रकुर्वीत तत्त्ववर्णोक्तवर्त्मना ॥ ९४६ ॥ 
उक्तं॑तत्यदमन्रेषु कलास्वथ निरूप्यते । 


पदादीनां 
पादाधः पञ्च भृतानि......---. ।' (मा०्वि० ६।२) 


इत्यादिसूत्राण्यनुसूृत्य तत्त्वाययक्तवर्त्मना परपरापरापरत्वेन त्िभेदभिन्नत्व 
विदध्यात्‌-- इत्यर्थः । उक्तमित्यनन्तरमेव ॥ 


तदेवाह- 
चतुर्षु रसवेदे द्वाविशतौ द्वादशस्वथ ॥ ९४७ ॥ 
निवृत््याद्याश्चतस्रः स्युव्यप्ी स्याच्छान्त्यतीतिका । 


7 9 ` वि 
अतिदिष्ट हआ ॥ १४४-१४५ ॥ 
मातृका ओर मालिनी रूप से वर्णो काजो दो प्रकार का भेद है वह प्रत्येक 
वर्णं मन्त्र ओर पद की दृष्टि से छह प्रकार का कहा जाता है । उसे पूर्वोक्त क्रम्‌ सं 
त्वमार्म विधि के द्वारा वस्तुतः जानना चाहिये--यह वाक्यार्थ है । हमारे हदयेशर 
मे- इससे यहीं विश्रान्तिस्थान है- यह सङ्केतित किया गया ॥ १४५ ॥ 
उसी को कहते है- ॑ 
पद्‌ मन्त्र कला आदि का पूर्वं नियम के अनुसार तत्तववर्ण मे कटे गवे 
दरंग से तीन-तीन भेद करने चाहिये । वह पद एवं मन्त्रो मे कह ।दया गया 
अब कलाओं मेँ उसका निरूपण किया जा रहा हं ॥ १४६-१४७- ॥ 
पट आदि की 
“पाद के नीचे पाँच भूत... ।'' (मा.वि,.तं. ६।२) ` | 
इत्यादि वचन के अनुसार तत्त्व आदि कथित नियम से पर्‌ परापर अपर शप | 
से तीन भेद से भिन्नता करनी चाहिये । कहा गया--अभी पहले ॥ 
` वही कहते है- 
चार, छियालिस, बाईस एवं बारह अंगुलं मे निवृत्ति आदि चार (= 
निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या एवं शान्ता कलायं) रहती हँ । शान्त्यतीता (कख) 
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द्वितीयस्यां कलायां तु द्वादश द्ादशांगुलान्‌ ॥ ९४८ ॥ 
क्रमात्क्िप्त्वा विधिद्रेतं परापरपरात्मकम्‌ । 
चतुरण्डविधिस्त्वादिशब्देनेह प्रगृह्यते ॥ १४९ ॥ 
कलाचतुष्कवत्तेन तस्मिन्वाच्य विधित्रयम्‌ । 


द्रितीयस्यामिति- षटचत्वारिंशदंगुलगतायाम्‌ । आदिशब्देनेति --श्रीपूर्ववाक्य- 


। गतेन ॥ 


व 





एवं शोध्यवैचित्रयमुपसंहरन्‌ शोधकवेचित्र्मभिधातुमाह-- 


एवं षडिवधमध्वानं शोध्यशिष्यतनौ पुरा ॥ १५० ॥ 
न्यस्यैकतममुख्यत्वान्यस्येच्छोधकसमतम्‌ । 


शोधकसंमतमिति--शोधकतयाभिमतं मन्त्रविशेषम्‌--इत्यर्थः ॥ 


तदेवाह-- 
अध्वन्यासनमन्नौघः शोधको ह्येक आदितः ॥ १५९ ॥ 
शब्दराशिर्मालिनी च समस्तव्यस्ततो द्विधा । 
एकवीरतया यद्वा षट्कं यामलयोगतः ॥ ९५२ ॥ 
न 
व्यापक है । दूसरी कला मेँ क्रम से बारह-बारह अंगु जोड़कर परापर 
ओर पर दो विधियां होती हैँ । यँ "आदि" शब्द से चतुरण्डविधि का 
ग्रहण होता है । इसलिये उसमे चार कलाओं की भाति तीन विधि कहनी 
चाहिये ॥ -१४७- १५०- ॥ 
दूसरी मे = छियालिस अंगुलवाली मे । आदि शब्द से-- मालिनीविजयोत्तर तन्त्र 
मे पठित ॥ 
इस प्रकार शोध्य के वैचित्य का उपसंहार करते हये शोधन के वैचित्र्य का 
निर्वाचन करते हं- 
इस प्रकार शोध्य शिष्य के शरीर मे पहले छह प्रकार के अध्वा का 
न्यास कर (उनमें से) एक के मुख्य होने से शोधक के रूप मे मान्य (एक 
का) न्यास करे ॥ -१५०-१५१- ॥ 
शोधकसम्मत = शोधकं के रूप में स्वीकृत मन््रविशेष ॥ 
उसी को कहते है- 
अध्वा मे आसन ओर मन्त्र का समूह पहला एक शोधक है । 
शब्दराशि (= मन्त्र अथवा मातृका) ओर मालिनी ये दोनों समस्त आर 
व्यस्त रूप से दो-दो प्रकार की हैँ । (इस तरह चार हये) । एक वीर क 
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पञ्चवक्त्री शक्तितदवद्धेदात्षोढा पुनर्िधा । 
एकाकियामलत्वेनेत्येवं सा द्वादशात्मिका ॥ ९५३ ॥ 
षडङ्गी सकलान्यत्वाद्‌ द्विविधा वक्त्रवत्पुनः । 
दरादशत्वेन गुणिता चतुर्विशतिभेदिका ॥ १५४ ॥ 
अघोराद्यष्टके द्वे च तृतीयं यामलोदयात्‌ । 
मातृसद्धावमन््रश्च केवलः श्रुतिचक्रगः ॥ ९५५ ॥ 
एकद्वित्रिचतुर्भेदाच्रयोदशभिदात्पकः । 
एकवीरतया . सोऽयं चतुर्दशतया स्थितः ॥ ९५६ ॥ 


तत्रासनमन्त्रधस्तावत्‌ अध्वनि तद्योजनान्यथानुपपत्या प्रथममेकः शोधकः, 
शब्दराशिश्च व्यस्तसमस्ततया द्विप्रकारः, एवं मालिन्यपीति चत्वारो भेदाः । 
एकवीरतयेति-- एककस्य स्वस्वरूपमात्रविश्रान्तिमयत्वात्‌ । यामलयोगत इति-- 
परस्परौन्मुख्ये चमत्कारतारतम्यात्‌, येन षण्णां श्षुब्धाक्षु्धतया द्वादश । एषामेव 
षण्णां वत्ररेकाकितया यामरतया वा गृहीतेर्दश । एतदङ्गानामेव द्रादशधात्व 
सकलनिष्कलतया चतुर्विशतिः । तृतीयमित्यष्टकम्‌, तेनात्र अष्टकत्रयम्‌ । केवल 
इति--निरुपाधित्वात्‌, अत एव सर्वत्रानाख्यतयोक्तः । श्रुतीति- चत्वारि सुषा 


रूप मे अथवा छह का यामल रूप से (= बारह भेद हुये) । पांच. वक्त्र 
शक्ति ओर शक्तिमत्‌ के भेद से छह प्रका का फिर दो-दो प्रकार का होने 
से एकाकी ओर यामल होने से वह बारह हुयी । पुनः वह षडद्गी ववत्र की 
भाति सकल एवं अन्य (= निष्कल) भेद से दो प्रकार की है । बारह से 
गुणा करने पर चौबीस भेद वाली हुयी । अघोराष्टक आदि (= भैरवाष्टक 
एवं शक्त्यष्टक) का अष्टक ओर यामल के उदय के कारण दो-दो भेद 
होता है । श्रुति चक्र (= सृष्टि स्थिति संहार ओर अनाख्या नामक चक्र) मे 
रहने वाला केवल मातृसद्धाव मन्त्र एक दो तीन चार के. भेद से तेरह 
प्रकार का तथा एकवीर होने से वह यह चौदह प्रकार का है । (इस प्रकार 
शोधक मन्त्रो का-- १+४+१+१२+१२.+१२+२४५ १३५१९ = ७० भेद 
होता हे) ॥ -१५१-१५६ ॥ 


इसमे आसन मन्त्र का समूह अध्वा मे उनकी (= आसन एवं मन्त्रौष की) 


योजना की अन्यथा सिद्धि न होने से पहले एक शोधक है । शब्दश 
समस्त ओर व्यस्त होने से दो प्रकार की है । इसी प्रकार मालिनी भी (दो प्रकार 
को है) अतः चार भेद हुये । एकवीर होने से-एक-एक के अपने अपने रूप मे 
विश्ान्तियुक्त होने से । यामल के कारण-परस्पर ओन्मुख्य मे चमत्कार का 
तारतम्य होने से, जिस कारण ६ के क्षुब्ध ओर अशुब्ध होने से बारह भेद 
होते है। ये ही छह एक-एक अथवा दो-दो मुखो से गृहीत होने से बारह होते है । 
इन अङ्गो के बारह प्रकार होने पर सकल-निष्कल भेद से चौबीस भेद हये । 


~~ ओ 
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दीनि चक्राणि, तेन सृष्टयनाख्यादितया चतुष्पकारः ॥ १५६ ॥ 


न चायमेतावन्मात्रभेद एव--इत्याह-- 
अनामसंहतिस्थैर्यसृष्टिचक्र चतुर्विधम्‌ । 
देवताभिर्निजाभिस्तन्मातृसद्धाववृहितम्‌ ॥ ९५७ ॥ 
इत्थं शोधक वर्गोऽयं मन्त्राणां सप्ततिः स्मृता । 
षडर्धशास््रेषु श्रीमत्सारशस्त्रे च कथ्यते ॥ १५८ ॥ 
अधोराद्यष्टकेनेह शोधनीयं विपश्चिता । 
अथवैकाक्षरामन्त्ैरथवा मातृकाक्रमात्‌ ॥ ९१५९ ॥ 
भरैरवीयहदा वापि खेचरीहदयेन वा । 
भैरवेण महादेवि त्वथ वक्न्राङ्गपञ्चकेः ॥ ९६० ॥ 
येन येन हि मन्त्रेण तन्त्रेऽस्मिन्चुद्धवः कृतः । 
तेनैव दीक्षयेन्मन््री इत्याज्ञा पारमेश्वरी ॥ ९६१९ ॥ 
एवं शोधकभेदेन सप्ततिः कीर्तिता भिदः । 
शोध्यन्यासं विना मन्रैरेतैर्दीक्षा यदा भवेत्‌ ॥ ९६२ ॥ 
तदा सप्ततिधा ज्ञेया जननादिविवर्जिता । 


तृतीय--अष्टक । इस प्रकार यहाँ तीन अष्टक होते है. । केवल-उपाधिशुन्य होने 
के कारण, इसीलिये (यह) सर्वत्र अनाख्या कहा गया है । श्रुति = चार सृष्ट 
आदि चक्र (= सृष्टि, स्थिति, नाश, अनाख्या) इसलिये सृष्टि अनाख्या आदि 
(= स्थित्यनाख्या, संहतित्यनाख्या, अनामानाख्या) के रूप से चार प्रकार का होता 
है ॥ १५६ ॥ 

केवल इतना भेद ही नही है--यह कहते है-- 

अनाम संहार स्थिति ओर सृष्टि यह चार प्रकार का चक्र अपनी-अपनी 
देवताओं के द्वारा तत्तत्‌ मातृसद्धाव से बढ़ाया गया है । इस प्रकार यह 
शोधकं वर्ग सत्तर मन्त्रों वाला माना गया है । त्रिकशास्त्रौ तथा सार शास्त्र 
(= माक्िनीविजय) में कहा जाता है कि विद्वान्‌ अघोर (आदि आट) के 
द्वारा शोधन करे । अथवा एकाक्षरा मन्त्रौ (= जैसे अं आं इत्यादि) क 
द्रारा अथवा मातृका के क्रम से अथवा भैरवीय हदय से अथवा खेचरी 
हदय से (शोधन करे) हे महादेवी ! भैरव के द्वारा अथवा पांच ववत्राद्नों क 
द्रारा शोधन करे । इस तन्त्र मे जिस-जिस मन्त्र से उद्धव किया गया, हं 
मन्त्री उसी-उसी (मन्त्र) से दीक्षा करे-एेसी परमेश्वर कौ आज्ञा ठं । इस 
प्रकार शोधक के भेद से (मन्त्रं के) सत्तर भेद कहे गये है । इन मन्त्र के 
द्वारा शोध्य का न्यास किये बिना जब दीक्षा होती हे तब जनन आदि से 
रहित (उसे) सत्तर प्रकार की समञ्जना चाहिये ॥ १५७- १६३. ॥ 
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मन्त्रैरिति बहुवचनात्‌ परादिसंबन्धिभिस्त्रिभिः--इत्यर्थः । भेरवीयहदेति--मातृ- 
सद्धावमन्रेण । खेचरीहदयेनेति-पिण्डनाथेन । भैरवेणेति--नवात्माद्यन्यतमेन । 
येन येनोद्धवः कृत इति--य एवाभीप्सितः-- इत्यर्थः ॥ 


एवं शोध्यशोधकवेचित्रयमभिधाय तन्महिपोपनतां दीक्षाभिदमभिधातुमाह-- 
शोध्यभेदोऽ थ वक्तव्यः संकषेपात्सोऽपि कथ्यते ॥ १६३ ॥ 
शोध्यभदमेवाह-- 


एकत्रिपञ्चषटुत्रिशद्धेदात्तात््वश्चतुर्विधः । 
पञ्चेकभेदाच्चाध्वानस्तथैवाण्डचतुष्टयम्‌ ॥ १६४ ॥ 
एवं दशविधं शोध्यं त्रंशद्धा॒तद्विधित्रयात्‌ । 
शोध्यशोधकभरेदेन शताति त्वेकविंशतिः ॥ १६५ ॥ 
अत्रापि -यासयोगेन शोध्येऽ ध्वनि तथाकृतेः । 
शतैकविशतिभिदा जननाद्युज््िता भवेत्‌ ॥ ९६६ ॥ 
जननादिमयी तावत्येवं शतदृशि श्रुतिः । 
स्यात्सप्तत्यधिका सापि द्रव्यविज्ञानभेदतः ॥ १६७ ॥ 


मन्त्रैः" --इस बहुवचन से परा आदि तीन के द्रारा--यह अर्थं है । भैरवीय 
हदय = मातृसद्धाव मन्त्र । खेचरी हदय = पिण्डनाथ । भैरव के द्रारा-- नवात्मा 
आदि में से किसी एक के द्रारा । जिस-जिस से उद्धव किया गया = जो-जो 
अभीसित हे ॥ 


शोध्य शोधकं के वैचित्र्य का कथन कर उसकी महिमा से प्राप्त दीक्षा को 
ब्रतलाने के लिये कहते है 

अब शोध्यभेद कहना चाहिये वह भी संक्षेप में कहा जा रहा 
हं ॥ - १६३ ॥ 

शोध्य का भेद बतलाते है 

एक तीन पांच ओर छ्तीस भेद से तत्त्वसम्बन्धी शोध्य चार प्रकार का है । 


शोध्य अध्वा पोच ओर एक भेद से ओर उसी प्रकार चार अण्ड, इस 
रीति से दश प्रकार का है । ओर वह (परा आदि) तीन विधि के कारण 
तीस प्रकार (= १५० ३) का है । शोध्य शोधक के भेद एक्ीस सौ 
होते है । यहाँ भी शोध्य अध्वा मे न्यास के योगसे वैसा करने के कारण 
इक्रीस सौ भेद जन्म आदि से रहित होता है । जनन आदि से युक्त 
शतटृक्‌ मे (= इक्ीस सौ में) न्यास के प्रकारो को जोड़ने पर ४२०० 
भेद हो जाते है । फिर उतनी ही श्रुति सत्तर अधिक होगी इस प्रकार यह 
४२००*+७० होगी । बह भी द्रव्य ओौर विज्ञान के भेद सेदो प्रकार की दहै 





घोडशमाह्विकम्‌ ५६९ 


द्विधेति पञ्चाशीतिः स्याच्छतान्यधिकखाब्धिका । 
भोगमोक्षानुसन्धानाद्‌ द्विविधा सा प्रकीर्तिता ॥ ९१६८ ॥ 
अशुभस्यैव संशुख्छ्या शुभस्याप्यथ शोधनात्‌ । 
द्विधा भोगः शुभे शुद्धिः कालत्रयविभेदिनि ॥ ९६९ ॥ 
एकद्विसामस्त्यवशात्सप्तधेत्यष्टधा भुजिः । 
गुरुशिष्यक्रमात्सोऽपि द्विधेत्येवं विभिद्यते ॥ ९७० ॥ 
परत्यक्षदीश्चणे यस्माद्‌ हयोरेकानुसन्धितः । 
ताद्ग्दीक्षाफलं पूर्ण विसंवादे तु विप्लवः ॥ ९७९१ ॥ 
परोक्षमृतदीक्षादौ गुरुरेवानुसन्धिमान्‌ । 
क्रियाज्ञानमहिम्ना तं शिष्यं धाम्नीप्सिते नयेत्‌ ॥ ९७२ ॥ 
अविभिन्ने क्रियाज्ञाने कर्मशुद्धौ तथेव ते । 
अनुसन्धिः पुनर्भिन्नः कर्म यस्मात्तदात्मकम्‌ ॥ ९७३ ॥ 
श्रीमत्स्वच्छन्दशास्त्रे च वासनाभेदतः फलम्‌ । 
शिष्याणां च गुरोश्चोक्तमभिन्नेऽपि क्रियादिके ॥ ९७४ ॥ 
भोगस्य शोधकाच्छोध्यादनुसन्धेश्च तादृशात्‌ । 
वैचित्र्यमस्ति भेदस्य वैचित्यप्राणता यतः ॥ ९७५ ॥ 





इस प्रकार बह ४२७०२ = ८५४० होगी । पुनः भोग मोक्ष के 
अनुसन्धान से वह दो प्रकार की कही गयी है (इस प्रकार कु भेद संख्या 
१७०८० होती है) ॥ १६४-१६८ ॥ 

अशुभ का संशोधन ओर शुभ की संशुद्धि से भोग दो प्रकार का होता 
है । तीन कालं के भेद वाले शुभ मेँ शुद्धि एक (= भूत वर्तमान भविष्य 
के ३ भेद) दो (= अतीत वर्तमान, अतीत वर्तमान भविष्य) ओर सामस्त्य 
(= एक भेद) के कारण सात प्रकार की, इस प्रकार (अशुभ की शुद्धि को 
मिला कर) आठ प्रकार का भोग होता है । वह (= आठ भोग) भी गुरु 
शिष्य के क्रमसे दो प्रकार के भेद वाला होता है । प्रत्यक्ष दीक्षा में चकि 
दोनों का एक लक्ष्य रहता है इसलिये उस प्रकार की दीक्षा का फल पूर्ण 
होता है । विरोध होने पर विप्लव होता (=. अभिशाप मिक्ता) है । परोक्ष 
दीक्षा ओर मृत दीक्षा आदि मे अनुसन्धिमान्‌ गुरु ही क्रिया ओर ज्ञान की 
महिमा से उस शिष्य को यथेष्ट पद्‌ पर ठे जाता है । क्रिया एवं ज्ञान (जो 
कि) अभिन्न है दोनों कर्मशुद्धि मे भी वैसे ही रहते हैँ । ओर चकि कर्म 
तदात्मक (= अनुसन्धि से प्रेरित) होता है अतः अनुसन्धि भिन्न होती हे । 
स्वच्छन्दतन्त्र में क्रिया आदि के अभिन्न होने पर भी शिष्य ओर गुरु के 
वासनाभेद के कारण फल भिन्न होता है । शोधक शोध्य ओर उस प्रकार 
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पञ्चेति- तत््वाध्वावशिष्टाः, शोध्यशोधकभेदेनेति- त्रिंशतः शोध्यानां सप्तत्या 
शोधकं्भेदेनेह । सप्ततीति- प्रागुक्ता शोधकसंबन्धिनी । एवं सप्तत्यधिकानि 
दवाचत्वारिंशच्छतानि । द्रव्येति--अनेन क्रिया लक्षयते । खम्‌ = शृन्यम्‌, 
अव्धयश्चत्वारः, तेन चत्वारिंशदधिकानि पञ्चाशीतिः शतानि । अशुभस्यैवेति- 
लोकधर्मिणः । शुभस्यापीति-शिवधर्मिणः । सप्तधेति--शुभस्य हि शुद्धावतीत- 
वर्तमानभाविभेदादेकंकभेदास्त्रयः, अतीतवर्तमानातीतवर्तमानभावित्वेन द्विकभेदा अपि 
त्रयः, सामस्त्येन चैक इति । अष्टधेति-अशुभस्य शुद्धया सह । सोऽपीति-- 
गुरुः । एवं विभिद्यत इति-- वक्ष्यमाणेन क्रमेण । विसंवाद इति- द्रयोरपि भित्ना- 
नुसन्धानात्मनि । गुरुरेवेति-शिष्यस्य दिगन्तरस्थत्वात्‌ मृतत्वाच्च । तथेवेति-- 
अभिन्ने । तदात्मकमिति-अनुसन्ध्यनुप्राणितम्‌ ॥ १७५ ॥ 


तत्र शोधकवैचित्र्यमेव दर्शयति- 


तथाहि वक्त्रर्यस्याध्वा शुद्धस्तैरेव योजितः । 
भोक्सुमिष्टे क्वचित्तत्वे स भोक्ता तद्रलान्वितः ॥ ९७६ ॥ 
शुभानां कर्मणां चात्र सद्धावे भोगचित्रता । 

तादृगेव भवेत्कर्मशुद्धौ त्वन्यैव चित्रता ॥ १७७ ॥ 
भोगश्च सद्य उत्करान्त्या देहेनैवाथ सङ्गतः । 


की अनुसन्धि के कारण भोग की विचित्रता होती है क्योकि वैचिव्य ही भेद 
काप्राण होता है ॥ १६९-१७५ ॥ 


पांच-- तत्त्वाध्वा से अवशिष्ट । शोध्यशोधक भेद से-शोध्यों का सत्तर शोधकों 
के साथ भेद के कारण । सत्तर-पूवोक्त शोधनसम्बन्धिनी । इस प्रकार ४२७० 
(शोध्य) होते हे । द्रव्य--इससे क्रिया लक्षित होती है । ख = शून्य, अब्धि = 
चार ¦ इससे ४० अधिक ८५०० अर्थात्‌ ८५४० भेद होते है । अशुभ का = 
लोकधर्मी का । शुभ का = शिवधर्म का। सात प्रकार = शुभ की शुद्धि मे 
अतीत वर्तमान भावी भेद से एक-एक भेद होने के कारण तीन । अतीत वर्तमान, 
अतीत वर्तमान भविष्य होने से दो भेद भी तीन ओर सामस्त्येन एक । आट प्रकार 
के-अशुभ की शुद्धि को मिलाकर । वह भी = गुरु । इस प्रकार भिन्न होता है-- 
वक्ष्यमाण क्रम से । विसंवाद होने पर = दोनों के भिन्न अनुसन्धान वाला होने पर । 
गुरु ही-शिष्य के अन्यत्र स्थित होने अथवा मर जाने से । उसी प्रकार के = 
अभित्न मे ही । तदात्मक = अनुसन्धि से अनुप्राणित ॥ १७५ ॥ 


अब शोधक के वैचित्य को दिखलाते है- 

जिसका अध्वा वक्त्रो से शुद्ध है उन्हीं (= वक्त्रो) से योजित वह (= 
साधक) उनके बल से युक्त होकर भोग के लिये इष्ट किसी तत्र मे भोक्ता 
होता है । यहां शुभ कर्मो के रहने पर भोग में वैचित्र्य होता है । उसी 
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तदैवाभ्यासतो वापि देहान्ते वेत्यसौ चतुः ॥ १७८ ॥ 
प्ाक्तनाष्टभिदा योगाद्‌ द्वात्रिंशद्धेद उच्यते । 
मोक्ष एकोऽपि बीजस्य समयाख्यस्य तादृशम्‌ ॥ ९१७९ ॥ 
बालादिक ज्ञातशीघ्रमरणं शक्तिवर्जितम्‌ । 
वृद्ध वोद्िश्य शक्तं वा शोधनाशोधनाद्‌ द्विधा ॥ १८० ॥ 
सद्य उत्क्रान्तितस्त्रेधं सा चासन्नमृतौ गुरोः । 
कार्येत्याज्ञा महेशस्य श्रीमद्गह्रभाषिता ॥ १८१९ ॥ 
दृष्ट्वा शिष्यं जराग्रस्तं व्याधिना परिपीडितम्‌ । 
उत्क्रमय्य ततस्त्वेन परतत्त्वे नियोजयेत्‌ ॥ १८२ ॥ 
पञ्चत्रिशदमी भेदा गुरोर्वा गुरुशिष्ययोः ¦ 
उक्तद्वैविध्यकलनात्सप्ततिः परिकीर्तिताः ॥ १८३ ॥ 
एतैभदेः पुरोक्तास्तान्भेदान्दीक्षागतान्गुरुः । 
हत्वा वदेत्मसंख्यानं स्वभ्यस्तज्ञानसिद्धये ॥ ९८४ ॥ 
शोध्यवैचित्रयं च॒ शुभानामित्यादिना प्रकाशितम्‌ । तदैवेति-- दीक्षासाम- 
नन्तर्येण । अभ्यासत इति-मन््राराधनक्रमेण । द्रत्रिंशद्धेद इति- चतुर्णामष्टभि- 





प्रकार कर्म की शुद्धि होने पर दूसरी ही चित्रता होती है । ओौर भोग सद्यः 
मृत्यु दीक्षा अथवा शरीर से ही होता है, उसी समय (= शरीर धारण के 
समय दीक्षा के बाद) अभ्यास से अथवा देह के नष्ट होने पर इस प्रकार 
यह भोग चार प्रकार का है । पूर्वोक्त आठ भेदो से इसका गुणन करने पर 
३२ भेद होते हैँ । मोक्ष एक होते हुए भी समय नामक बीज के उस 
प्रकार के बारु आदि, जिनका शीघ्र मरण ज्ञात हो, शक्तिरहित वृद्ध अथवा 
अशक्त को लक्ष्य कर शोधन ओर अशोधन भेद से दो प्रकार का शोधन 
होता है ॥ १७६-१८० ॥ 


सद्यः उत्क्रान्ति दीक्षा को जोड़ कर वह (= दीक्षा) तीन प्रकार की 
होती. है वह (= दीक्षा) (शिष्य की) मृत्यु के आसन्न होने पर गुरु के द्वारा 


की जानी चाहिये-एेसी परमेश्वर की गह्रतन्त्र में कथित आज्ञा है-- शिष्य 


को जराग्रस्त ओर व्याधि से पीडित देख कर (आचार्य) इसे स्यः 
उत्क्रान्ति दीक्षा देकर परतत्त्व से युक्त करे । गुरु अथवा गुरु शिष्य के ये 
३५ भेद उक्त दो प्रकारो की दृष्टि से ७० कहे गये है । गुरु इन भेदं के 
द्वारा पूर्वोक्त उन दीक्षागत भेदों को नष्ट कर स्वभ्यस्त ज्ञान की सिद्धि के 
लिये उपदेश दे ॥ १८१-१८४ ॥ 

शोध्य वैचित्य-"“शुभानां......... '" इत्यादि कथन के द्वारा प्रकाशित है । उसी 
समय = दीक्षा के बाद । अभ्यास के द्रारा = मन्त्रों की आराधना के क्रम से। 
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गणनात्‌ । शक्तमिति--विद्रदादिरूपम्‌ । सेति सद्य उत्क्रान्तिः । उक्तंति-- 
गुरुशिष्यक्रमात्सोऽपि द्विधेत्येवं विभिद्यते" इत्यादिना ॥ 


एतदेव विभज्य दर्शयति- 


पञ्चाशीतिशती या चत्वारिशत्समुत्तारा कथिता । 
तां सप्तत्या भित्वा दीक्षाभेदान्स्वयं कलयेत्‌ ॥ ९१८५ ॥ 
पञ्चकमिह लक्षाणां च सप्तनवतिः सहस्रपरिसंख्या । 
अष्टौ शतानि दीक्षाभेदोऽयं मालिनीतन्रे ॥ १८६ ॥ 


भित्त्वेति-- गुणयित्वा ॥ १८६ ॥ 


एवमुक्तान्मुख्यभेदान्‌ सङ्कटयन्‌ भेदान्तराण्यप्यत्र सन्ति--इत्याह-- 
सप्ततिधा शोद्धुगणस्त्रिशब्धा शोध्य एकतत्त्वादिः । 
साण्डः षडध्वरूपस्तथेतिकर्तव्यता चतुर्भेदा ॥ ९८७ ॥ 
दरव्यज्ञानमयी सा जननादिविवर्जिताथ तद्युक्ता । 
पञ्चत्रिश्द्धा पुनरेषा भोगापवर्गसन्धानात्‌ ॥ ९१८८ ॥ 
यस्माद्‌ द्रात्रिश्धा भोगः शुभशुक्यशुद्धिकालभिदा । 
मोक्षस्तरेधा द्विगुणा सप्ततिरितिकार्यताभेदाः ॥ १८९ ॥ 


वत्तीस भेद = चार का आट से गुणन करने पर । समर्थं = विद्रान्‌ आदि होने 
से । वह = सद्यः उत्क्रान्ति । उक्त है--"“गुरु शिष्य... विभिद्यते ।'"--इत्यादि 
के द्वारा ॥ 

इसी को अलग-अलग दिखाते है-- 

जो (दीक्षा) ८५४० भेदवाली कही गयी उसको ६० से गुणा कर 
दीक्षा का भेद स्वयं जान ठेना चाहिये । मालिनी तन्त्र मे यह दीक्षाभेद 
५५९७८०० है ॥ १८५-१८६ ॥ 

भित्वा का अर्थ है-(भेदन कर अर्थात्‌) गुणनकर । 

उक्त मुख्य भेदो को सङ्कलित करते हुये यहाँ अन्य भेद भी है- यह कहते 

सत्तर प्रकार का शोधक गण, तीस शोध्य, एक तत्व आदि, चार 
अण्ड, षडध्वरूपता तथा चार भेद वाटी इतिकर्तव्यता, द्रव्य (= क्रिया) 
ज्ञानमयी वह जन्म आदि से रहित होना ओर फिर उससे युक्त होना पतीस 
प्रकार की दीक्षा है । फिर यह भोग मोक्ष की दृष्टि से (सत्तर प्रकार की 
है) । शुभ शुद्धि व द्धि ओर कालके भेद से भोग ३२ प्रकार काहे । 
मोक्ष तीन प्रकार का है । दो गुना सत्तर (अर्थात्‌ ७० * २ = १४०) यह 
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द्विगुणेति-- गुरुशिष्यगतादनुसन्धानभेदात्‌ ॥ 


भेदान्तराणां सद्भावं दर्शयति-- 


शोधनशोध्यविभेदादितिकर्तव्यत्वभेदतश्चैषा । 
दीक्षा बहुधा भिन्ना शोध्यविहीना तु सप्ततिधा ॥ ९९० ॥ 
मन्राणां सकलेतरसाङ्गनिरङ्गादिभेदसङ्कलनात्‌ । 
शोध्यस्य च तत्त्वादेः पञ्चदशादयुक्त भेदपरिगणनात्‌॥ ९९१९ ॥ 
भेदानां परिगणना न शक्यते कर्तुमित्यसद्धीर्णाः । 
भेदाः सङ्कीर्णाः पुनरन्ये भूयस्त्वकारिणो बहुधा ॥ ९९२ ॥ 
शोधकशोध्यादीनां द्वित्रादिविभेदसद्धावात्‌ । 
इतरो- निष्कलः । उक्तेति--दशमाहिके । असङ्कीर्णा भेदा इति-- 
अरथादुक्ताः । द्वि्ादीति- -देवीद्येन त्रयेण वेत्यादेः ॥ 


नन्वेवं भेदकथनेनं कि स्यात्‌ 2?--इत्याशङ्कयाह-- 
भोगे साध्ये यद्यद्‌ बहु कर्तव्यं तदाश्रयेन्मतिमान्‌ ॥ ९९३ ॥ 
कारणभूयस्त्वं किल फलभूयस्त्वाय कि चित्रम्‌ । 


अपवर्गे न तु भेदस्तेनास्मिन्वासनादृढत्वजुषा ॥ १९४ ॥ 
अल्पाप्याश्रयणीया क्रियाऽथ विज्ञानमात्रे वा । 








कार्यताभेद है ॥ १८७-१८९ ॥ 

दूसरे भेदो का सद्भाव दिखलाते. हं-- 

शोधकशोध्य के भेद से तथा इतिकर्तव्यता के भेद से यह दीक्षा अनेक 
प्रकार की है । शोध्यरहित (यह) सत्तर प्रकार कौ हे । मन्त्रों के सकल, 
निष्कल, साङ्ग, निरङ्ग आदि भेद के सङ्कलन से ओर शोध्य के पन्द्रह 
आदि उक्त भेद के गिनने से भेदों की गणना सम्भव नहीं है ¦ इसलिये भेद 
असङ्कीर्ण है । अन्य भेद्‌ सङ्कीर्ण हैँ । शोधकं शोध्य आदि के दो-तीन 
आदि भेद होने से भूयस्त्वकारी अनेक प्रकार के हँ ॥ १९०-१९३- ॥ 

इतर = निष्कल । उक्त है = दशम आहिक मेँ । असङ्कीर्ण भेद-अर्थात्‌ 
ठक्त। दो तीन आदि-दो या तीन देवियों के कारण ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार के भेदवर्णन से क्या होगा 2--यह शङ्का कर कहते है- 

भोग के साध्य होने पर जो-जो बहुत से कर्तव्य है बुद्धिमान्‌ 
उस-उस को करे । कारण की अधिकता अधिक फल के लिये होती हैँ 
इसमे क्या. आश्चर्य ?--अपवर्ग मेँ कोई भेद नहीं है इसलिये इसमें 
अथवा विज्ञानमात्र मे दृढ़ वासना रखनं वाके को थोड़ी भी क्रिया का 
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अस्मद्गुरवः पुनरेतत्न मन्यन्ते-इत्याह-- 


अभिनवगुप्तगुरुः पुनराह हि सति वित्तदेशकालादौ ॥ ९९५ ॥ 
अपवर्गेऽपि हि विस्तीर्णकर्मविज्ञानसंग्रहः कार्य; , 


एतदेवोपपादयति- 


चिदवृतेवैचित्याच्चाञ्चल्येऽपि क्रमेण सन्धानात्‌ ॥ ९९६ ॥ 
तस्मिस्तस्मिन्वस्तुनि रूढिरवश्यं शिवात्मिका भवति । 


तत्वमिदमेतदात्मकमेतस्मात्प्ोद्‌? त््रोद्धृतो मया शिष्यः ॥ ९९७ ॥ 
इत्थं क्रमसंवित्तौ मूढोऽपि शिवात्मको भवति । 
क्रमिकतथाविधशिवतानुग्रहसुभगं च दैशिकं पश्यन्‌ ॥ १९८ ॥ 
शिशुरपि तदभेददृशा भक्तिबलाच्चाभ्युपैति शिवभावम्‌। 
यद्यपि विकल्पवृततेरपि मोक्षं दीक्षयैव देहान्ते ॥ १९९ ॥ 
शास्त्रे प्रोवाच विभुस्तथापि दृढवासना युक्ता । 


शास्त्र इति--श्रीनिशाटनादौ । तच्च प्रथमाहिकादौ बहूक्तम्‌ ॥ 
अत्र चान्येषामभिप्रायान्तरमाह-- 


आश्रय लेना चाहिये ॥ -१९३- १९५- ॥ 
हमारे गुरु इसे नहीं मानते--यह कहते है 


(हमारे) अभिनवगुप्त गुरु कहते है कि धन, स्थान ओर समय के 
रहने पर मोक्ष के लिये भी विस्तृत कर्मविज्ञान का संग्रह करना 
चाहिये ॥ -१९५-१९६- ॥ 

इसी को पुष्ट करते है 

चित्तवृत्ति के विचित्र होने के कारण चञ्चल होने पर भी क्रमशः 
अनुसन्धान करने रे उस-उस वस्तु मेँ शिवात्मिका रूढि अवश्य होती है । 
यह तत्व एेसा ही है इसके द्वारा मैने शिष्य का उद्धार किया हे । इस 
भकार क्रमसंवित्ति के होने पर मूर्ख भी शिवात्मक हो जाता है । क्रमिक 
उस प्रकार की शिवता के अनुग्रह से सुभग आचार्य को देखने वाला शिशु 
भी उससे अभेद दृष्टि रखने के कारण तथा भक्ति के बल से शिवभाव को 
प्राप्त करता है । यद्यपि विकल्पवृत्ति से भी छटकारा देहान्त में दीक्षा के ही 
दरारा होता है-एेसा शास्त्र मे परमेश्वर ने कहा है तथापि दृढ़ वातना 
आवश्यक है ॥ १९६-२००- ॥ 

शास्त्र मे = निशाचरसंहिता मेँ । यह प्रथम आहिक आदि में कई बार कहा 
गया ॥ 





= ५७५ 
मोक्षेऽप्यस्ति विशेषः क्रियाल्पभूयस्त्वजः सलोकादिः ॥ २०० ॥ 
इति केचित्तदयुक्तं स विचित्रो भोग एव कथितः स्यात्‌ । 
ननु यद्येवं न युक्तं तत्‌ कतरः पक्ष आश्रयणीयः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


संस्कारशोषवर्तनजीवितमध्येऽ स्य समयलोपाद्यम्‌ ॥ २०९ ॥ 
नायाति विध्नजालं क्रियाबहुत्वं मुमुक्षोस्तत्‌ । 
यस्मात्‌ सबीजदीक्षा संस्कृतपुरुषस्य समयलोपाद्ये॥ २०२ ॥ 
भूक्ते भोगान्मोक्षो नैव निर्बीजदीक्षायाम्‌ । 
इति केचिन्मन्यन्ते युक्तं तच्चापि यत्स्मृतं शास्त्रे ॥ २०३ ॥ 


अत्रैव हेतुर्यत्स्मृतं शास्त्रे इति ॥ २०३ ॥ 
तदेवाह-- 

समयोल्लडघनादेवि क्रव्यादत्वं शतं समाः ॥ २०४ ॥ 
एतदेव निगमयति- 





इस विषय मेँ दूसरों का अन्य अभिप्राय भी बतलाते है-- 


मोक्ष मे भी क्रिया की कमी या अधिकता से उत्पन्न सालोक्य आदि 
भेद होता ठै--एेसा कुछ लोग (= वैष्णव समुदाय वाले, कहते हैँ) यह 
ठीक नहीं है । उसे विचित्र भोग ही कहा जायगा ॥ -२००-२०१- ॥ 

प्रन--यदि यह ठीक नहीं है तो कौन सा पक्ष मानना चाहिये ?2--यह शङ्का 
कर कहते है-- 

इसके (= शिष्य के) पास संस्कार, शेषवर्तन, जीवन के मध्य मे 
समयलोप आदि विध्नसमृह उपस्थित नहीं होते । मोक्षार्थी के लि्यि 
यह क्रिया की अधिकता है । क्योकि सबीजदीक्षा के द्वारा संस्कृत 
पुरुष को, समयलोप आदि के (होने पर भोगों के) भुक्त होने पर भोग 
से मुक्ति मिलतो है । निर्बीज दीक्षा मे एेसा नहीं है--एेसा कुछ 
लोग मानते है । वह (मानना) भी ठीक है क्योकि शास्त्र मे वह कहा 
गया है ।॥ -२५१-२०३ ॥ 

इसमें कारण है- कि शास्त्र मेँ कहा गया है ॥ २०३ ॥ 

वही कहते है 

“हे देवि ! समय का उल्लंघन करने से एक सौ वर्ष तक मांसभक्षी 
होना पड़ता है ॥ -२०४ ॥ 

उसी का निगमन करते है- 











५७६ श्रीतन्रालेकः 


तस्माद्‌ गुरुशिष्यमतौ अक । 
क्र मक तत्तवोद्धरणादि कर्म मोक्षेऽपि युक्तमतिविततम्‌ ॥ २०५ ॥ 
स्वभ्यस्तज्ञानस्य गुरोः पुरनेवं न कश्चित्नियमः--इत्याह-- 
यस्तु सदा भावनया स्वभ्यस्तज्ञानवान्गुरुः स शिशोः । 
अपवगय यथेच्छं यं कञ्चिदुपायमनुतिष्ठेत्‌ ॥ २०६ ॥ 
एवमेतत्प्रसङ्गादभिधाय प्रकृतमेवाह-- 
एवं शिष्यतनौ शोध्यं न्यस्याध्वानं यथेप्सितम्‌ । 
शोधकं  मन्त्रमुपरि न्यस्येत्तत्त्वानुसारतः ॥ २०७ ॥ 


तत््वानुसारत इति--शोध्याध्वोपलक्षणम्‌ । अनेन च ॒तत्तन्मन्रात्मकः परो 
न्यास आसूत्रितः ॥ २०७ ॥ 


तदेवाह- 
द्योर्मातिकयोस्तत्वस्थित्या वर्णक्रमः पुरा । 
कथितस्तं तथा न्यस्येत्त्त्तत्वविशुद्धये ॥ २०८ ॥ 
द्रयोरिति- शब्दराशिमालिन्योः ॥ २०८ ॥ 


इसलिये गुरु ओर शिष्य की बुद्धि मे शिवभाव की दृढता लाने में 
समर्थ क्रमिक तत्त्वोद्धार आदि कर्मो को मोक्ष के विषय में भी अत्यन्त 
वितत (= प्रशस्त रूप से) युक्त माना गया है ॥ २०५ ॥ 

स्वभ्यस्त ज्ञानवाले गुरु के लिये एेसा कोई नियम नहीं है--यह कहते है- 


जो गुरु भावना के द्वारा स्वभ्यस्तज्ञानवान्‌ है वह शिशु के मोक्ष के 
लिये इच्छानुसार जिस किसी उपाय को करे ॥ २०६ ॥ 

प्रसंगवश इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है- 

इस प्रकार से शिष्य के शरीर मे यथोसित शोध्य अध्वा का न्यास 
कर उसके बाद तत्त्व के अनुसार शोधक मन्त्र का न्यास करना 
चाहिये ॥ २०७ ॥ 

तत्त्व के अनुसार--यह शोध्य अध्वा का उपलक्षण है । इमसे तत्तत्‌ 
मन्तरस्वरूप परन्यास को सङ्केतित किया गया ॥ २०७ ॥ 

उसी को कहते है-- 

तत्व की स्थिति के अनुसार दोनों मातृकाओं का वर्णक्रम पहले कहा 
गया । तत्तत्‌ तत्तव की शुद्धि के लिये उसका उस प्रकार न्यास करना 
चाहिये ॥ २०८ ॥ 


| ८ ७७ 
न. 

ध अध्वा बन्धस्य कारणम्‌ ।' 
इत्यादयक्तया वर्णाध्वापि अविशेषाद्रन्धक एव तत्‌ कथमिहास्य शोध्यत्वेऽपि 
शोधकत्वमुच्यते ?--इत्याशङ्कयाह-- 

वर्णाध्वा यद्यपि प्रोक्तः शोध्यः पाशात्मकस्तु सः। 

मायीयः शोधकस्त्वन्यः शिवात्मा परवाङ्मयः ॥ २०९ ॥ 
ननु एकस्यैव शोध्यत्वे शोधकत्वे च किं प्रमाणम्‌ ?- इत्याशङ्याह-- 
उवाच सद्योज्योतिश्च वृत्तौ स्वायम्भुवस्य तत्‌ । 


बाढमेको हि पाशात्मा शब्दोऽन्यश्च शिवात्मकः ॥ २९० ॥ 
तस्मात्तस्यैव वर्णस्य युक्ता शोधकशोध्यता । 


अस्मदागमोऽप्येवम्‌--इत्याह- 
श्रीपर्वशास्त्रे चाप्यक्तं॑ते तैरालिङ्गिता इति ॥ २९१ ॥ 
सद्योजातादिवक्त्राणि हदाद्यङ्गानि पञ्च च । 
षट्कृत्वो न्यस्य षटत्रिशन्यासं कु्यद्धरादितः ॥ २१२ ॥ 
परापराया वैलोम्याद्धरायां स्यात्पदत्रयम्‌ । 





दोनों = शब्दराशि (= मातृका) ओर मालिनी का ॥ २०८ ॥ 
5 अध्वा बन्धन का कारण है ।' 
. इत्यादि उक्ति के अनुसार वर्णाध्वा भी समान होने के कारण बन्धक है तो यहां 

इस शोध्य होते हुये शोधक कसे कहा जाता है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 

यद्यपि वर्णाध्वा शोध्य कहा गया है किन्तु पाशात्मक वह मायीय है । 
शोधक तो दूसरा है वह शिवात्मक ओर परबाङ्मय है ॥ २०९ ॥ 
, एक हा के शोध्य ओर शोधक होने में क्या प्रमाण है?--यह शङ्का कर कहते 
तै- 

सद्योज्योति ने स्वायम्भुव शास्त्र की वृत्ति मे कहा है ! निश्चय ही एक 
ब्द पाशात्सक है ओर दूसरा शिवात्मक । इस कारण उसी बर्ण की 
शोधकता ओर शोध्यता समीचीन है ॥ २१०-२११- ॥ 

हमारा आगम भी एेसा है- यह कहते है- 

श्रपूर्व शास्त्र में भी कहा गया है कि वे (= शोध्यवर्ण) उन 
(= शोधकवर्णो) से आलिद्रित है । सद्योजात - आदि वक्त्रं ओर हदय 
आदि पाच अद्गों का छह बार न्यास कर धरा आदि के द्वारा छत्तीस न्यास 





रः 


ततो जलादहङ्कारे पञ्चाष्टकसमाश्रयात्‌ ॥ २९२३ ॥ 
पदानि पञ्च धीमूलपुरागाख्ये त्रये त्रयम्‌ । 
एकं त्वशुद्धवित्कालद्वये यैत. नियामके ॥ २९४ ॥ 
कलामायाद्रये चैकं पदमुक्तमिह क्रमात्‌ । 


५७८ श्रीतन्त्रालोकंः 


विदयेश्चरसदाशक्तिशिवेषु पदपञ्चकम्‌ ॥ २९५ ॥ | 
एकोनविंशतिः सेयं पदानां स्यात्रापरा । 
यदुक्तं तत्र-- 


"स तया संप्बुद्धः सन्योनिं विक्षोभ्य शक्तिभिः। 

तत्समानश्रुतीन्वर्णास्तत्संख्यान पुृजत्परभुः ॥ 

ते तैणदिद्धिताः सन्तः सर्वकामफलप्रदाः ।' 

(मा.वि.तं.३।२८) इति ¦! ¢ 

एवमेक एव वर्णः शिवात्मकतयाऽनुध्यातः शोधकोऽन्यथा तु शोध्यः --इत्यतर 
तात्पर्यम्‌ । षटकृत्व इति-- शक्तीनां शक्तिमतां च संबन्धीनि प्रतितत्त्वं संमील्य-- 
इत्यर्थः । वैलोम्यादिति-- टीध्ायां हि संहारक्रम एवोचितः, तेनागमे सृष्टक्रमेणा- 
भिधानेऽपि एवमेव न्यासः कार्यः--इत्याशयः । पदत्रयमिति--फट्‌ हः हुं सार्ध 
कौकार्णरूपम्‌ । पञ्चेति--फट्‌ रर रुरु हे पिव इति सार्धद्रद्रयेकद्विवर्णात्सकानि । 





करे । परापरा के विलोम होने से धरा में तीनपद फिर जल से लेकर 
अहङ्कार तक मे पांच अष्टको के आधार पर र्पोच पद, बुद्धि, मूक 
प्रकृति, पुरुष सहित राग इन तीनों म तीन, अशुद्धविद्या ओर काल इन 
दोनों मे एक, नियति में एक, कला ओर माया इन दोनों मे क्रमशः एक 
पद कहा गया है । शुद्ध विद्या ईश्वर सदाशिव शक्ति ओर शिव में 
पांच पद, इस प्रकार (२+५*३+१+१+ १.५) उत्नीस पदों का परापरा 
स्वरूप है ॥ -२११-२१६- ॥ 

जेसा कि वहां कहा गया-- 

“उस प्रभु ने उस (= शक्ति) के द्वारा संप्रुद्ध होकर शक्तियों के द्वारा योनि 
को विकषुव्ध कर उनके समान श्रुति वाले उतनी संख्या वाले वर्णो की सृष्टिकी। वे 
उनके द्वारा आलिङ्गित होकर समस्त काम एवं फल को देने वाले होते. है ॥'" (मा. 
वि,तं. ३।२८) 

हस प्रकार एक ही वर्ण शिव रूप में ध्यान किया गया शोधक होता है 
अन्यथा शोध्य-- यह तात्पर्य है । छह बार = शक्ति एवं शक्तिमानों से सम्बद्ध ॥ 
प्रत्येक तत्व को मिला कर । विोम के कारण--दीक्षा मे संहार्रम हौ उचित है । 
इसलिये आगम में सृष्टिक्रम से कथन होने पर भी एेसा ही न्यास करना चाहि,- 
यह आशय है । तीन पद = डेढ़ वर्ण वाले फट्‌, हः ओर हम्‌ । पांच = फट्‌, 
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पुंरागेति- पुंसा सहिते रागतत्त्वे-- इत्यर्थः । त्रयमिति--वम भीषणे भीमे इति 
्वतिद्वयक्षरम्‌ । एकमिति--घोरमुखीति चतुर्णम्‌ । एकमिति--हः इत्येकाक्षरम्‌ । 
एकमिति-- घोररूपे इति चतुरक्षरम्‌ । क्रमादिति- तेन रूपे इति कलायाम्‌, घोर 
इति मायायान्‌ । पदपञ्चैकमिति हं परमघोरे हीः अघोरे ओम्‌ इत्येकपञ्चैकव्येका- 
त्मकम्‌ । तत्र विद्यायां पदमेकम्‌, ईश्वरे चैकम्‌, सदाशिवे द्रयम्‌, शक्तिशिवयो- 
श्रैकम्‌--इति विभागः । 


अत्रेव वर्णविभागमाह- 


सार्धं चैक चैक सार्धं द्वेद्वे शशी दृगथ युग्मम्‌ ॥ २१६ ॥ 
त्रीणि दृगब्धिश्चन््रः श्रुतिः शशी पञ्च विधुमहश्चन््राः। 
एकान्नविशतौ स्यादक्षरसंख्या पदेष्वियं देव्याः ॥ २९७ ॥; 
हलृद्ययुतवसुचित्रगुपरिसख्यातस्ववर्णायाः । 
पूलान्तं सार्धवर्णं स्याम्मायान्तं वण्मिककम्‌ ॥ २१८ ॥ 
शक्तयन्तमेकमपरान्यासे विधिरुदीरितः । 
मायान्तं हल्ततः शक्तिपर्यन्ते स्वर उच्यते ॥ २९९ ॥ 
निष्कले शि वतत््वे वै परो न्यासः परोदितः। 
परापरापदान्येव ह्यधोयद्यष्टकद्वये ॥ २२० ॥ 





प, रुरु, हे, पिव ये डे दो दो एक एवं दो वर्णं वाटे पद । पराग = पुरुष के 
सहित राग तत्त मे । तीन = वम भीषणे भीमेये दो तीन ओर दो अक्षर वाले | 
एक--घोरमुखी यह चार वर्ण वाला पद । एक = हः यह एक अक्षर वाला पद । 
एक = घोररूपे यह चार अक्षर वाला पद । क्रम से-इससे कला में ओर घोर 
यह माया म ; पांच पद = हं परमघोरे हीः अघोरे ओम्‌-ये एक, पाँच, एक, 
तीन एवं एक पद वाले । शोधन वेः ल्ियि उनमें से विद्या मे एक पद, ईश्वर में 
एक. सदाशिव में टो ओर शक्ति तथा शिव मे एक-एक- यह विभाग है ॥ 
यही पर वर्णविभाग को कहते है 


डेढ़, एक, एक, डेढ, दो, दो, दो, टो, दो, तीन, दो, चार, एक, 
दो, दो, पाच, एक, एक, एक, दो हल (= ट्‌ ट्‌) से युक्त अङ्गी 
संख्या वाठ अपने वर्णो वाली देवी के उन्नोस पदो मे यह अक्षरसंख्या 
अपरा ट्वी के न्यास मे होती है । प्रकृत्यण्ड तक डेढ़ वर्ण होता है ओर 
माया पर्यन्त एक-एक वर्ण । शक्तिपर्यन्त एक अपरा देदी के न्यास में 
विधि कही गयी है । मायापर्यन्त हल्‌ उसके बाद शक्ति तक स्वर कहा 
जाता हं । निष्कल शिवतत्व मे उक्त पर (= विसर्ग) का न्योस परा कहा 
गया हे । परा अपरा पद्‌ ही अघोरी आदि दो अष्टको मे मन्त्र है । उसक 
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मन््रास्तदनुसारेण तच्तवेष्वेतद्द्रय क्षिपेत्‌ । 
पिण्डाक्षराणां सर्वेषां वरण्सख्या विभेदतः ॥ 1 २९ ॥ 
अव्यक्तान्तं स्टरे न्यस्य शेषं शेषेषु योजयेत्‌ । 
बीजानि सर्वतत्त्वेषु त्याप्तृत्वेन प्रकल्पयेत्‌ ॥ २२२ ॥ 
पिण्डानां बीजवन्यासमन्ये तु प्रतिपेदिरे । 
अकृते वाऽथ शोध्यस्य न्यासे वस्तुबलात्‌ स्थितेः ॥ २२३ ॥ 
शोधकन्यासमात्रेण सर्वं शोध्य विशुध्यति । 


मह इति-सोमसूर्याग्निलक्षणानि त्रीणि । हल्रययुतेति--हटद्रयन 
भनच्कटकारद्रयेन युता = अधिका इत्यर्थः । वसुचित्रग्िति--अष्टा्रिंशत्‌ । 
रन्व्नम्‌-- 
"निष्कले पदमेकार्ण॒त्यर्णैकार्णमिति द्रयम्‌ । 
सक्ठे तु परिज्ञेयं पञ्चैकार्ण्रयं द्रये ॥ 
चतुरेकाक्षर द्रे च मायादित्रितये मते । 
चतुरक्षरमेकं च कालादिद्ितये मतम्‌ ॥ 
रज्जके द्रचर्णमृदिष्टं प्रधानं त्यर्णमिष्यते । 
बुद्धो देवाष्टकव्याप्त्या पदं द्रयेकद्विद्यक्षराणि तु । 
विद्यापदानि चत्वारि सार्धवर्णं च पञ्चमम्‌ ॥ 
एकंकसार्धवर्णानि त्रीणि तत्वे तु पार्थिवे ।' 
(मा०वि० ४।२३) इति । 


अनुसार तत्त्वो मेँ इन दोनों का प्रक्षेप करना चाहिये । सब पिण्डाक्षरो कौ 
वर्णसंख्या का भेद के अनुसार अव्यक्त पर्यन्त स्वरों में व्यास करना 
चाहिये । शेष को शेष मे जोड़ना चाहिये । बीजों को सब त्वौ मे व्यापके 
समञ्लना चाहिये ¦ अन्य विद्वान्‌ पिण्डों का बीज के समान न्यास मानते 
हे । अथवा णोध्य का न्यास न किये जाने पर वस्तुसत्ता के ब्र से केवल 
शोधक न्यास से सब शोध्य शुद्ध हो जाता है ॥ -२१६-२२४- ॥ 

गहः = सोम सूर्य अग्निरूप तीन । दो हल्‌ से युक्त = स्वर रहित दो टकार 
से युक्त अर्थात्‌ अधिक । वसुचित्रगु = अंडतीस । जेसा कि कहा गथा-- 

"निष्कल मे एक वर्ण (= हः) वालापद है । सकल मे तीन वर्णं ओर एक 
वर्ण वाखा पट जानना चाहिये । माया आदि तीन में चार ओर एक अक्षर वाटे पद 
माने गये है । काल आदि दो में चार अक्षर वाला एक पद माना गया है । राग 
तत्व मे दो वर्ण कहै गये ओर प्रधान मे तीन वर्ण इष्ट है । बुद्धि नै आट 
देवताओ की व्याप्ति के कारण दो अक्षर वाला पद अभीष्ट ह । इसके बाद पांच 
अणक करी व्याप्तिसे दो एक दो अक्षर वाले चार विद्यापद है । पाँचवाँ पद डद 
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मृटान्तामति-~- प्रकृत्यन्तमण्डद्रयव्यापकम्‌--इत्यर्थः । एकक वर्णमिति-- 
चतुष्कटम्‌ । एकमिति- मायाब्रीजम्‌ । हलिति-- प्रकरणादमृतव्रीजम्‌ । एवं 
स्वरोऽपि आकारः । पर इति--विसर्गः । तदुम्तम्‌- 
'सार्धनाण्डद्रयं व्याप्तमेकंकेन पृथग्द्रयम्‌ । 
अपरायाः समाख्याता व्याप्तिरेषा विलोमतः ॥ 
सार्णेनाण्डत्रयं व्याप्तं त्रिशृलेन चतुर्थकम्‌ । 
सर्वातीतं विसर्गेण पराया व्याप्तिरिष्यते ॥' 
(मा.वि. ४।२५) इति । 
तदनुसारेणेति--परापरापदानामेव समनन्तरोक्तां तत्त्त्वव्याप्तिमनुसुत्य-- 
इत्यर्थः । तद्ुक्तम्‌- 
`परापराङ्गसंभूता योगिन्योऽष्ठो महाबलाः । 
पञ्च षट्‌ पञ्च चत्वारि द्वित्रिद्रर्णाः क्रमेण तु॥ 
ज्ञेयाः सप्तैकादशार्णा एकारधर्णद्रियान्विताः ।' (मा.वि. ३।६०) 
इति । पिण्डाक्षराणामिति-नवात्मादीनाम्‌ । संख्या--नवादिका । स्वर 
इति--उकारे । शेषम्‌-- पुरुषादि । शेषेषु-- यादिषु । बीजानीति--पिण्डपद- 





वर्ण वाला है । पार्थिव तत्व में एक-एक ओर डेढ (ये) तीन (पद) है ॥'' 


मूटान्त-- प्रकृतिपर्यन्त दा अण्ड (= पार्थिवाण्ड या ब्रह्माण्ड एवं प्रकृत्यण्ड) मे 
व्यापक । एक-एक वर्ण-- चार कलाओं वाला । एक = माया बीज (= स अथवा 
हीं अथवा हं) । हल्‌ इस प्रकरण से अमृत बीज (= वं) । इसी प्रकार स्वर = 
ओकार । पर = विसर्ग (इस प्रकार तीनों को मिलाकर “सौः बनता है जो प्ररान्यास 
मँ प्रयुक्त होता है ।) वही कहा गया- 


““डदढ़ वर्ण (=-फट्‌) के द्वारा दो अण्ड व्याप्तं है । एक-एक (वर्ण) के द्रारा 
अलग-अलग दो (अण्ड) व्याप्त हैँ । यह अपरा की विलोम व्याप्ति कही गयी है । 
डेढ़ वर्ण से तीन अण्ड (= ब्रह्माण्ड प्रकृत्यण्ड मायाण्ड) व्याप्त है ओर त्रिशुल से 
चोधा (= शाक्ताण्ड व्याप्त) है । सबसे परे वर्तमान तत्व विसर्ग से (व्याप्त है यह) 
परा की व्याप्ति मानी जाती है ।'' 


उसके अनुसार = पूर्वोक्त परापरा पदों की ही तत्तत्‌ तत्व की व्याप्ति के 
अनुसार । वही कहा गया-- | 

'"परा अपरा के अद्ग से उत्पन्न अत्यन्त बलशाली आठ योगिनिर्यां क्रम से 
पांच छह पाँच चार दो तीन दो वर्णो वाली हैँ । इनमें से सात ग्यारह वर्णो वाली 
ओर एक दो आधे (= ढाई) वर्णो से युक्त जाननी चाहिये ।'' 

पिण्डाक्षरो का = नव आत्मा आदि का । संख्या = नव आदि । स्वर >» = 
उकार मे । शेष = पुरुष आदि । शेष में = य आदि में । बीज = पिण्डपद से 
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विलक्षणानि एकाक्षरादीनि । बीजवदिति-- पिण्डानामपि प्रतितत्त्वं 8: 
न्यासः कार्यः-- इत्यर्थः ॥ 


अन्यस्तमपि शोध्यं केवलेनैव शोधकन्यासेन शुद्धयतीत्यत्र किं प्रमाणम्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


श्रीमन्मृत्युज्जयादौ च कथितं परमेष्ठिना ॥ २२४ ॥ 
तदवाह-- 

अधुना न्यासमात्रेण भूतशुद्धिः प्रजायते । 
नन्वेतदत्र देहशुद्धयर्थमुक्तमिति कथमिह सद्गच्छताम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- 


देहणशद्धर्थमप्येतत्तुल्यमेतेन वस्तुतः ॥ २२५ ॥ 
अन्यप्रकरणोक्त यद्युक्तं प्रकरणान्तरे । 

ज्ञापक्रत्वेन साक्षाद्वा तत्कि नान्यत्र गृह्यते ॥ २२६ ॥ 
मालिनौमातक्रादस्य न्यासो योऽर्चविधौ पुरा । 

प्रोक्तः कवलसंगोद्धमन्न्यासे स एव तु ॥ २२७ ॥ 
त्रिपदी हयोर््रयोः स्यात्प्रत्येकमथाष्टसु श्रुतिपदानि । 
दिक्‌ चन्द्रचन्द्ररसरविशरशरद््दृडमगाङ्कणशिगणने ॥ 


विलक्षण एकाक्षर आदि । वीज क्रा भाति = पिण्डो का भी प्रतितक्त्न व्यापक के 
रूप मे न्यासं करे ॥ 

बिना न्यास किया हुआ भी शोध्य कव शोधक के न्यास से शुद्ध हो जाता 
है इसमे क्या प्रमाण है ?--यह शङ्का का कहते है - 

श्री मृत्युञ्जयतन्त्र आदि मे परमेष्ठी ने कहा है ॥ -२२४ ॥ 

वही कहते है- 

अब न्यासपात्र से भूतशुद्धि हाती है ॥ २२४- ॥ 

प्रश्न-देहशुद्धि के लिये कहा गया यह (= न्यास) यहां (= भूतशुद्धि के 
विषय मे) कैसे संगत होगा ?- यह शङ्का कर कहते 3ै- 

देहशुद्धि के लिये भी (विहित) यह वस्तुतः इसके समान है । अन्य 
प्रकरण मेँ उक्त (कोई बात) यदि ज्ञापक अथवा साक्षात्‌ रूप. से किसी 
दूसरे प्रकरण भें कही जाती है तो उसका ग्रहण क्या नहीं होता? मालिनी 
एवं मातृका के अब्गों का न्यास, जो कि पूजन की विधि मेँ पहले कहा 
गया वह तो केवल संशोधन मन्त्र के न्यास के विषयमे है । दो-दो 
(अंगु) मेँ प्रत्येक में तीन पद होते हे । फिर आठ (अंगु) में चार पद 
होते है । दश एक एक छह बारह पाँच पाच दो दो एक धक (इस प्रकार 
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अंगुलमाने देव्या अष्टादश वैभवेन पदमन्यत्‌ । 
अपरं मानमिदं स्यात्‌ केवलशोधकमनुन्यासे ॥ २२९ ॥ 
तुर्यपदात्पदषट्के मानद्वितयं परापरपराख्यम्‌ । 
द्वादशकं द्वादशकं तत्तवोपरि पूर्ववत््वन्यत्‌ ॥ २३० ॥ 


वस्तुत इति--शोध्यशोधकात्मनो न्यासस्य साम्यात्‌ । साक्षादिति--विधायक- 
त्वेन । किं नान्यत्र गृह्यते इति--अपि तु गृह्यते एव--इत्यर्थः । अङ्गस्येति-- 
तत्स्वरूपस्य--- इत्यर्थः । केवटेति-शोध्यपरिहारेण. शोध्यसंमीलनायां तु 
प्रागन्यथोक्त एव वर्णादिक्रमेण न्यासः । स एवेति- न्यासः तत्क्रम इति यावत्‌ । 
वरिपदीति- संहारक्रमेण । द्रयोर्द्रयोरिति-अङ्गुलयोः, तेन॒ षडङ्गुला: । 
अष्टस्विति अङ्गेषु । श्रुतीति-- चत्वारि, तेन द्वात्रिंशत्‌ । दिगिति--दश, चन्द्र 
इति = एकः, रसेति = षट्‌, रवीति = द्वादश, शरेति = पञ्च. दृगिति = 
दरयम्‌ । अष्टादशेति- पदानि । वैभवेनेति व्यापकतया, यदुक्तम्‌-- 


"व्यापकं पदपन्यच्चे,.. +, ५५०..,,.,. ' (६।२४) इति । 


केवठेति--शोध्यपरिहारेण । तुर्यपदादित्यारभ्य । पदषट्‌क इति-- यत्रा्टाड- 
गुलानि चत्वारि, दशांगुलमेकमेकाद्ुलं चैकमिति । उपरीति- तेनात्र प्रतिपदः 
मङ्गुलयोर््रयं द्रयमधिकीभवति--इत्यर्थः ॥ २३० ॥ 





छियालिस) गिनती वाके अंगुलमान मे व्यापक होने के कारण टवी के 
दूसरे अटारह पद है । केव शोधक के अनुसार न्यास होने में यह अपर 
परिमाप है । चतुर्थ पद से लेकर छह पदों मे परापर ओर पर दो परिमाप 
बारह-बारह अंगु के है । तत्त्वों के ऊपर शेष पूर्ववत्‌ हँ ॥-२२५-२३०॥ 


वस्तुतः = शोध्यशोधकरूप न्यास के साम्य के कारण ¦ साक्षात्‌ = विधायक 
के रूप मे । क्या अन्यत्र गृहीत नहीं होता? = बल्कि गृहीत होता ही है । अङ्ग 
का = उस स्वरूप का । केवल = शोध्य को छोड़कर । शोध्य को मिलान पर तो 
पहले दूसरी प्रकार से कहा गया ही वर्णादिक्रम से न्यास होता है । वही = न्यास 
उसका क्रम । त्रिपदी = संहारक्रम से । दो-दो का-अंगुलो का, इससे छह अंगुल 
होते है । आठ मेँ = (आठ) अंगुलों मे । श्रुति = चार, इस प्रकार व्तीस 
(अंगुल) हुआ । दिक्‌ = दश । चन्द्र॒ = एक । रस = छह । रवि = बारह । शर 
= पाँच । दृक्‌ = दो । अष्टादश-पद । वैभव से = व्यापक होने के कारण । 
जैसा कि कहा गया-- 


"च ।' (मा.वि. ६।२४) 

केवल = शोध्य को छोडकर । तुर्यपद से = (वहां से) आरम्भ कर । छह 
पदों मे = जह आठ अंगु के चार पद है दश अंगुल का एक ओर एक अंगु 
का एक । ऊपर-इससे हर पद मे दो-दो अंगुल. अधिक होता हे ॥ ८३० ॥ 





| 
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नन्वस्याः समनन्तरमेव तत्क्रमेण पदानां न्यास उक्तस्तत्कथमिह एतदि- 
दानीमवान्यथाभिधीयते ?--इत्याशङ्कयाह-- 
केवलशोधकमन््रन्यासाभिप्रायतो महादेवः । 
तत्त्वक्रमोदितमपि न्यासं पुनराह तद्विरुद्धमपि च ॥ २३१ ॥ 
महादेवो हि शोध्यानां षटत्रिंशत्तत्वानां क्रमेण तन्न्यासपुरःसरीकारेण 


उदितमपि शोधकमन््रन्यासाभिप्रायेण पुनस्तद्विरुद्धमपि एकात्नविंशतेः पदानां 
न्यासमाह तदन्यथात्वेनापि अकथयत्‌--इत्यर्थः ॥ २३१ ॥ 


तदव पटति-- 
निष्कले पदमेकार्ण यावत्रीणि तु पार्थिवि । 
इत्यादिना तत्वगतक्रमन्यास उदीरितः ॥ २३२ ॥ १ 


पुनश्च मालिनीतन्त्र वर्गविद्याविभेदतः । 


द्विधा पदानीत्युक्त्वाख्यन्यासमन्यादृशं विभुः ॥ २३३ ॥ 
उदीग्ति इति--चतुर्थपरले, तच्च समनन्तरमेव संवादितम्‌ । उक्त्वेति- ष्ठ 
पटल । यदुक्त तत्र- 
"पदानि द्विविधान्यत्र वर्गविद्याविभेदतः । 
तषां तन्मन््रव्याप्तर्यथेदानीं तथा शृणु ॥' (तं. आ. ६।१९) इति। 
= 
प्रश्न--इसके वाद ही तत्त्व के क्रम से पदों का न्यास कहा गया तो यहाँ 
इसको इसी समय दूसरी प्रकार से कंसे कहा जा रहा है ?--यह शङ्का कर कहते 
महादेव ने तत्त्वक्रम में कहे गये भी न्यास को केवर शोधक मन्त्रों के 
न्यास के अभिप्राय से उसके विरुद्ध होते हुये भी पुनः कहा है ॥२३६९ ॥ 
महादेव ने शोध्य छत्तीस तत्त्वो का क्रम से उसके न्यास को पहले रख कर 
कहे गये भी शोधक मन्त्रो के न्यास के अभिप्राय से, विरुद्ध होते हये भी उन्नीस 
पदो का न्यास कहा है = उससे भिन्न प्रकार से भी कहा ॥ २३१ ॥ 
वही पठते है-- 
निष्कल (तत्व) में एक वर्णं वाला पद है । पृथिवी तत्त्व मे तीन पद 
है '--इत्यादि के द्वारा तत्त्वो मे वर्तमान क्रमन्यास कहा गया है । फिर 
मालिनी तन्त्र में स्वर्गं ओर विद्याके भेदसे पद दो प्रकार के है एेसा ह 
कह कर परमेश्वर ने दूसरे प्रकार का न्यास कहा ॥ २३२-२३३ -॥ 
कहा गया--चतुर्थं पटल मे ओर उसे अभी पीछे संपादित किया गया । कह 
कर-छठटे पटल मे । जैसा कि वहाँ कहा गया-- “पदानि... शृणु ।'' 
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अन्यादृशमिति-- तत्वक्रमन्यासविपरीतम्‌-- इत्यर्थः ॥ २३३ ॥ 
तदेवाह-- 

एकक द्व्यंगुलं ज्ञेयं तत्र पूर्व पदत्रयम्‌ । 

अष्टागुलानि चत्वारि दशांगुलमतः परम्‌ ॥ २३४ ॥ 

क्यगुले द्वे पदे चान्ये षडंगुलमतः परम्‌ । 

द्वादशांगुलमन्यच्च द्वेऽन्ये पञ्चांगुले पृथक्‌ ॥ २३५ ॥ 

पदद्वयं चतुष्पर्व तथान्ये द्वे द्विपर्वणी । 
पदव्रयमेकंकं ब्रंगुलमिति षडंगुलाः । अष्टांगुलानीत्यत्रापि एकैकमिति 
संबन्धनीयम्‌ । ब्रवंगुठे द्वे पदे इति-एकंकं पदमेकांगुलम्‌--इत्यर्थः । 
पृथगिति-- एकेकं पञ्ांगुलम्‌--इत्यर्थः, अन्यथा हि प्रत्येकं सार्द्रयांगुलत्वं 
स्यात्‌ । पदद्रयं चतुष्परवेति- प्रत्येकं द्विपर्वत्वात्‌ । द्र द्विपर्वणी इति प्रत्येक- 
मेकपर्व--इत्यर्थः ॥ 
एतदेवोपसंहरति-- 

एवं परापरादेव्याः स्वतन्त्रो न्यास उच्यते ॥ २३६ ॥ 
स्वतन्त्र इति-- तत्वन्यासाद्यनपेक्षत्वात्‌ । पूर्वं॑हि शोध्यं तत्तवादि विन्यस्यै- 





अन्य प्रकार से = तत््वक्रमन्यास के विपरीत ॥ २३३ ॥ 

वही कहते है- 

पहले वहाँ एक-एक करके दो अँगुल का तीन पद (कां न्यास) 
जानना चाहिये । फिर आठ अँगुल के चार पदों का । उसके बाद दश 
अंगुल का एक पद का न्यास । दो अंगुल के दो अन्य पद उसके बाद 
छह अंगुलं का एक ओर दूसरा बारह अंगु का । फिर पांच अंगुलं के दो 
अन्य । फिर दो पद चार पर्वं (अंगु) के ओर फिर अन्य दो (पद) दो 
पर्व वाठे न्यस्त होते हैँ ॥ २३४-२३६- ॥ 

दो गुल के एक-एक इस प्रकार के तीन पद अर्थात्‌ छह अँगुल । आट 
अंगुल-- यहां भी एक-एक-एेसा सम्बन्ध करना चाहिये । दो अँगुल के दो पद^~ 
यहां भी एक-एक पद एक-एक अगुल का है । पृथक्‌-एक-एक पाँ अँगुल 
वाला । अन्यथा प्रत्येक ढाई अंगुल का होगा । दो पद चार पर्वो बाला--प्रत्येक 
के दो पर्व वाला होने के कारण एेसा होगा । दो द्विपर्वा अर्थात्‌ प्रत्येक एक पर्व 
वाला ॥ 


उसी का उपसंहार करते है- 
इस प्रकार परापरा देवी का स्वतन्त्र न्यास कहा जाता है ॥ -२३६ ॥ 
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तन्न्यास इत्यस्य तत्पारतन्रयम्‌, इह तु तत्परिहारेण स्वातन््येणैवास्या न्यास इति 
विषयभागः । यदभिप्रायेणैव-- 
अपरं मानमिदं स्यात्केवलशोधकमनुन्यासे ।' 

इत्याद्युक्तम्‌ । अतश्च शोध्यपारतन््यात्‌ स्वातच््याच्च द्रैविध्येनोक्तस्यास्य 
न्यासस्य एकेक्रयंगुटमिति पित्वा पूर्वस्य पदत्रयस्य चतुरंगुत्व, पदद्वयस्य च 
प्रत्यकं ब्रचंगुलत्वम्‌, अन्यच्च षडंगुलमेव, प्राच्येन सह तु द्रादशांगुत्वम्‌, 
पदद्वयस्य दशांगुलत्वेऽपि एकस्य व्यंगुलत्वम्‌, अपरस्य च सप्तांगुत्वं द्विविधस्य 
च पदद्वयस्य प्रत्येकं ॒चतुरंगुखत्वं ्रंगुलत्वं चेत्याद्यभिधाय पूर्वापरानुसारितया 
उभय॒पक्षमीलनयांगुलन्यत्यासेन व्याख्यायामार्षपाठपरित्यागः कष्टकल्पना पुनर्वचना- 
नुपयोगः श्रीमद्गुरुव्याख्यातिक्रमश्चेति दोषाः ॥ २३६ ॥ 


नन्वेवं देवीद्रयस्यापि न्यासः कस्मा्नोक्तः ?--इत्याशङ्कयाह- 


विद्याद्वयं शिष्यतनौ व्याप्तत्वेनैव थोजयेत्‌ । 
इति दर्शयितुं नास्य पृथङ्न्यासं न्यरूपयत्‌ ॥ २३७ ॥ 


नन्वेवं शोधकस्य द्विविधेन न्यासेन किं. स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कां गर्भकृत्य 





स्वतन्त्र- तच्वन्यास आदि की अपेक्षा न होने से । पके शोध्य तत्त्व आदि 
का न्यास कर इसका (= परापरा देवी का) न्यास होता है-- यही इसका उसके 
अधीन हाना है । यहाँ तो उसको छोड कर स्वतन््ररूप से ही इसका न्यारा होता 
है- यह विषय का विभाग है, जिस अभिप्राय से--'“अपर न्यास ।'' इत्यादि कहा 
गया । इसलिये शोध्य के परतन्त्र ओर स्वतन्त्र होने के कारण दो प्रकार से कहे 
गये इस न्यास का, "एक-एक दो अंगु गला"-एेसा पाठ कर पूर्वं तीन पद चार 
अंगुलं काहो जाता है । पहले वाले को जोड़ने से बारह अँगुल का होता है। दो 
पदों के दश अँगुल के होने पर भी एक पद तीन अंगुक का है । दूसरा (पद) 
सात अंगुल का ओर दो प्रकार के दो पद मेँ प्रत्येक चार अंगु ओग दो अंगु 
के है-एेसा कथन कर पूर्वं पर के अनुसार दोनों पक्षों को मिलाने से अंगु की 
उल्टे क्रम से व्याख्या होने पर आर्षं णठ का परित्याग, कष्ट कल्पना, पुनर्वचन 
का-अनुपयोग ओर गुरु की व्याख्या का अतिक्रमण ये दोष होगे ॥ २३६ ॥ 


प्रश्न-फिर दो देवियों का न्यास क्यों नहीं कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते 


दोनों विद्याओं (= परा अपरा विद्याओं) को शिष्य के शरीर में व्यापक 
के रूप मं जोड़ना चाहिये । यह दिखलाने के लिये इनका पृथक्‌ न्यास 
नहीं बतलाया ॥ २३७ ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार शोधक के दो प्रकार के न्यास से क्या होगा?-इस शङ्का 
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फलटाविरशेषेऽपि प्रक्रियामात्रस्यैव वैचित्रयम्‌--इत्याह-- 
एवं शोधकमन्नरस्य न्यासे तद्रशिमियोगतः । 
पाशटजालं विलीयेत तद्‌ ध्यानबलतो गुरोः ॥ २३८ ॥ 
शोध्यतत्वे सुमस्तानां योनीनां तुल्यकालतः । 
जननाद्धोगतः कर्मक्षये स्यादपवृक्तता ॥ २३९ ॥ 
पाशजालमिति-- षडध्वरूपं. तच्चार्थादन्यस्तम्‌ । तत्त्व इत्युपलक्षणं तेन 
षडध्वन्यपि । न्यासश्चार्थसिद्धः ॥ २३९ ॥ 


नन्वेवमस्याणोर्युगपदनेकशरीरगतत्वेन भोक्तृत्वेऽपि किमन्योन्यस्यानुसन्धानमस्ति 
न वा ?-इत्याशङ्कयाह-- 
देहैस्तावद्धिरस्याणोश्चित्रं भोक्तुरपि स्फुटम्‌ । 
मनोऽनुसन्धिर्नो विश्वसंयोगप्रविभागवत्‌ ॥ २४० ॥ 


इहास्याणोः संकुचिःस्यात्मनस्तातद्धिर्मन्रवलोपनतेर्ुगपदवस्थितेरेकंर्हे- 
स्तत्तत्कर्मवैचिन्रयारव्धतया चित्रं = नानाकार भोक्सूपि मानसमनुसन्धानं स्फुटं 
नास्ति, य॒ एवाहमन्यस्मिन्‌ देहे भुक्तवान्‌ स॒एवाहमस्मन्नपि इत्येवमात्मकमस्य 








को मन में रखकर फल के समान होने पर भो प्रकियामात्र का वैचित्र्य है--यह 
कहते है-- 

इस प्रकार शोधक मन्त्र का न्यास होने पर उसकी किरणों के योग से, 
गुरु के द्वारा उसके ध्यान के बल से पाशजाल नष्ट हो जाता हे । शोध्य 
तत्त्व मे समस्त योनियों के एक ही साथ उत्पन्न होने से भोग के कारण 
कर्म काक्षय होने मे मोक्ष हो जाता है ॥ २३८-२३९ ॥ 

पाशजाल = षडध्वरूप । ओर वह अर्थात्‌ न्यस्त नहीं है । तन्व मे--गह 
उपलक्षण है । इससे षडध्वा मे (-यह अर्थ भी जानना चाहिये) । (षडध्वा का) 
न्यास तो अर्थात्‌ सिद्ध है ॥ २३९ ॥ 

प्रश्न--इस जीवात्मा के एक ही साथ अनेक शरीरधारी होने से भोक्ता होने 
पर भो क्या एक को दूसरे का अनुसन्धान होता है या नहीं ?--यह शङ्का कर 
कहते है- 

इस जीवात्मा का उतने शरीरो से विचित्र रूप से भोक्तृत्व होने पर भी 
विश्च के साथ संयोग विभाग के समान स्पष्ट मानसिक अनुसन्धान नही 
होता ॥ २४० ॥ 

इस अणु = संकुचित आत्मा, का उतने मन््रबल से प्राप्त एक साथ स्थित 
अनेक शरीरो से तत्तत कर्मवैचित्य के कारण आरब्ध होने से विचित्र = अनक 
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ज्ञानं नोदियात्‌--इत्यर्थः । अत्रैवं निदर्शनम्‌-- विश्वसंयोगप्रविभागवदिति । यथाहि 
आत्मना व्यापकत्वात्‌ स्थितेषु विश्वेन भाव्रातेन संयोगविभागेषु अनेन संयुक्तो- 
ऽस्मि. अनन च विभक्तोऽस्मीत्येवं नानुसन्धानं तथेहापि--इत्यर्थः ॥ २४० ॥ 


ननु असिद्धोऽयं दृष्टान्तो यटस्य व्यापकत्वात्‌ तत्रापि एवमनुसन्धिरस्तु ?-- 
इत्याशङ्काह-- 


नियत्या मनसो देहमात्रे वृत्तिस्ततः परम्‌ । 
नानुसन्धा यतः सैकस्वान्तयुक्ताक्षकल्यिता ॥ २४१९ ॥ 


मनसो हि नियतिशक्तिनियनत्रणया देहमत्र एवानुसंधानात्मा वृत्तिः न तु 
ततोऽन्यत्र, यतः सा तदीया वृत्र्युगपञ्ज्ञानानुदयादेकेन चक्षुगादयन्यतमेन 


`आत्मा मनसा संयुज्यते, मन इन्द्रियेण, इन्द्रियमर्थेन ।' 
(न्या.सू.भा. १।१।४) 


इत्यादिनीत्या स्वान्तयुक्तंन इन्द्रियेण कल्पिता तदधीना--इत्यर्थः ॥ २४१ ॥ 


इन्द्रियाणां च नियतवृन ज्ञानमिति कुतस्तदुल्लडघनेनापि देहान्तरादौ 





आकार वाला, स्पष्ट मानसिक अनुसन्धान भोक्ता को भी नही होता = जो मे दूसरे 
शरीर मे भोग किया वही मँ इस शरीर में भी (भोग कर रहा हूं) इस प्रकार का 
ज्ञान इसको उदित नही होता । इसमे दृष्टान्त है-- विश्वसम्प्रयोगविभागवत्‌ । जैसे 
आत्मा के व्यापक होने से विश्वरूप से = पदार्थसमृहरूप से स्थित संयोग विभाग 
के विषय मे 'मे उससे संयुक्त हू' "मै इससे विभक्त हू-एेसा अनुसन्धान नहीं होता 
वेस ही यहाँ भी हे ॥ २४० ॥ 

प्रशन-यह दृष्टान्त असिद्ध है कि इसके व्यापक होने से वहां भी वैसा 
अनुसन्धान हो ?-- यह शङ्का कर॒ कहते है-- 

नियति के कारण मन की केवल शरीर में ही वृत्ति होती है । उससे 
अन्यत्र अनुसन्धान नहीं होता । करयोकि वह (= वृत्ति) एक अन्तःकरण से 
युक्त इन्द्रिय द्वारा कल्पित होती है ॥ २४१ ॥ 

नियतिशक्ति कौ नियन्त्रणा के कारण मन की अनुसन्धानात्मक वृत्ति केवल 
शरीर मेही होती है न कि उससे अन्यत्र । क्योकि वह = उस (मन) की वृत्ति, 
एक साथ अनेक ज्ञान का उदय न होने से चक्षु आदिमे से किसी एक, के द्रारा 

आत्मा मन से संयुक्त होता हे, मन इन्द्रिय से ओर इन्द्रिय विषय से ।' 
(न्यार्सूर्भा० १.१.४) 

इत्यादि नीति के अनुसार अन्तःकरण से युक्त इन्द्रिय के द्वारा कल्पित होती है 
अर्थात्‌ उसके अधीन होती है ॥ २४१ ॥ 


न्तके 


ह ५८९ 
मनोऽनुस दध्यादत एवाह-- 

प्रदेषटवृत्ति च ज्ञानमात्मनस्तत्र तत्र तत्‌। 

भोग्यज्ञानं नान्यदेहेष्वनुसन्धानमर्हति ॥ २४२ ॥ 
भोग्यज्ञानमिति-- नीलसुखादिविषयं वेदनम्‌--इत्यर्थः ॥ २४२ ॥ 
ननु यद्येवं तद्योगिनां प्रातिभज्ञानादावतीन्दियार्थविषयं ज्ञानं कस्मादुदियात्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 

यदा तु मनसस्तस्य देहव्तेरपि ध्रुवम्‌ । 

योगमन््रक्रियादेः स्याद्रैमल्यं तद्विदा तदा ॥ २४३ ॥ 


तस्येति-- बाहयन्द्रियाधीनवृततेरपि, तद्विदेति- तस्यातीन्द्ियस्याप्यर्थस्य विदा 
ज्ञानम--इत्यर्थः ॥ २४३ ॥ 


एतत््रकृतेऽपि योजयति-- 
यथामलं मनो दूरस्थितमप्याशु पश्यति । 
तथा प्रत्ययदीक्षायां तत्तद्धुवनदर्शनम्‌ ॥ २४२४ ॥ 
जननादिवियुक्तां तु यदा दीक्षां चिकीर्षति । 
तदास्मादुद्धरामीति युक्तमूरप्रकल्पनम्‌ ॥ २४५ ॥ 








इन्द्रियों का ज्ञान निधितवृत्ति वाला होता है इसलिये उसका उल्लघंन कर टसर 
शरीर आदि मे मन कैसे अनुसन्धान कर सकता है ?--इसलिये कहते है-- 

आत्मा का (= अपना) ज्ञान स्थान-स्थान पर निश्चित स्थान में होता 
है इप्लिये भोग्य का ज्ञान अन्य शरीरो में अनुसन्धान के योग्य नही 
होता है ॥ २४२ ॥ 

भोग्य का ज्ञान = नीट सुख आदि विषयों का ज्ञान ॥ २४२ ॥ 

प्रश्न-यदि फेसा है तो योगियों के प्रातिभ ज्ञान आदि में अतीन्द्रिय पदार्थो 
वाला ज्ञान कंसे उत्पन्न होता है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

जब देह में रहने वारे उस मन की, निश्चित रूप से योग मन्त्र क्रिया 
आदि के कारण निर्मलता होती है तब उसका ज्ञान होता हे ॥ २४३ ॥ 


उसका = बाह्म इन्द्रियों के अधीन वृत्ति वाके का । उसकी विदा = उसका = 
अतीन्द्रिय भी अर्थं का, विदा = ज्ञान ॥ २४३ ॥ 


इसको प्रस्तुत मे भी जोडते है- 
से निर्मल मन दूर स्थित (विषय) को भी शीघ्र देख केता हं उसो 
प्रकार प्रत्यय दीक्षा होने पर भित्न-भिन्न भुवनों का दर्शन होता हं । जव 
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यदा शोध्यं विना शोद्धून्यासस्तत्रापि मन्रतः । 

जननादिक्रमं कु्यत्तत्वसंश्लेषवर्जितम्‌ ॥ २४६ ॥ 

एकाकिशोद्धून्यासे च॒ जननादिविवर्जने । 

तच्छोद्धूसंपुटं नाम॒ केवलं परिकल्पयेत्‌ ॥ २४७ ॥ 

ततद्धुवनदर्शनमिति-तीव्रशक्तिपातभाजो हि कस्यचित्‌ तेषु तेषु भुवनेषु 

अनेकदेहविषयमपि अनुसन्धानं स्यात्‌-- इत्यर्थः । युक्तमिति- जननादेरचिकीरषि- 
तत्वात्‌ । कुर्यादिति-- अर्धदनुल्लिखितविशेषतया, अत॒ एवोक्तम्‌ तत्त्वसंश्लेष- 
वर्जितमिति ॥ २४७ ॥ 


एवं यथेप्सितशोद्धसंपुटितं शिष्यनाम कल्पयित्वा किं कुर्यात्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


द्रव्ययोगेन दीक्षायां तिलाज्याक्षततण्डुलम्‌ । 
तत्तन्मन्रेण जुहुयाज्जन्मयोगवियोगयोः ॥ २४८ ॥ 


तततनमन्रेणेति-- शोद्धुसंपुटितशिष्यनामलक्षणेन । जन्मयोगवियोगयोरिति-- 
वस्तुतस्तत्निमित्तम्‌--इत्यर्थः ॥ २४८ ॥ 





(गुरु शिष्य की) जनन आदि से रहित दीक्षा करना चाहता है तब 
इससे (= जनन आदि से) उद्धार कर रहा हूं एेसी तर्ककल्पना ५ हे । 
जब शोध्य के बिना शोधक का न्यास होता है वहाँ भी मन्त्र के द्वारा 
(गुरु) तत््वसम्बन्ध से रहित जनन आदि क्रम करे । जन्म आदि रहित 
केवल शोधकं के न्यास में केवल शोधक से सम्पुटित न्यास की 
परिकल्पना करे ॥ २४४-२४७ ॥ 

तत्तद्‌ भुवन का दर्शन = किसी तीव्र शक्तिपात वाले को उन-उन भुवनो मे 
अनेक शरीरविषयक अनुसन्धान होता है । युक्त--जन्म आदि के चिकीर्षित न होने 
से । करे--अर्थात्‌ अनुल्लिखित विशेष के रूप मे । इसील्िये कहा गया- 
तत्वसम्बन्ध से रहित ॥ २४७ ॥ 

इस प्रकार यथेष्सित शोधक से < ४ शिष्य के नाम की कल्पना करने के 
बाद क्या करे?--यह शङ्का कर कहते है-- 

द्रव्य के योग से दीक्षा होने पर जन्म के थोग ओर वियोग के लिये 
तत्तत्‌ मन्त्र से तिल घी अक्षत ओर चावल का हवन करे ॥ २४८ ॥ 

तत्तत्‌ मन्त्र से = शोधक (मन्त्र) से सम्पुटित शिष्य के नाम वाले (मनर) 
से । जन्म के योग ओर वियोग में = वस्तुतः उसके (= योग ओर वियोग के) 
लिये ॥ २४८ ॥ 


ह ५९१ 


विज्ञानदीक्षायां पुनरेवं कर्तव्यं किञ्चिन्नास्ति-इत्याह-- 


यदा विज्ञानदीक्षां तु कुर्यच्छिष्यं तदा भृशम्‌। 
तन्मन्रसञ्जल्पबलात्‌ पश्येदा चाविकल्यकात्‌ ॥ २४९ ॥ 
तन्मन््रेति-- तस्य शोद्धत्वेनाभीप्सितस्य मन्त्रस्य--इत्यर्थः । चो भिन्नक्रमो 
हेतौ, तेन तदा चेति । आ अविकल्पकादिति साक्षात्कारात्मनिर्विकल्पक- 
विश्रान्तिपर्यन्तम्‌-- इत्यर्थः ॥ २४९ ॥ 


ननु शब्दात्मा सञ्जल्पः कथमविकल्पके विश्रम्येत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


विकल्पः किल सञ्जल्पमयो यत्स विमर्शकः । 
मन््रात्मासौ विमर्शश्च शुद्धोऽपाशवेतात्मकः ॥ २५० ॥ 
नित्यश्चानादिवरदशिवाभेदोपकल्पितः । 
तद्योगादैशिकस्यापि विकल्पः शिवतां ब्रजेत्‌ ॥ २५१९ ॥ 
विकल्पस्य हि सञ्जल्पः स्वरूपं यदसौ क्षतरज्ञस्वातन््यात्मकत्वात्पराग्रष्टु- 
स्वभावः । असौ सञ्जल्प एव च मन्त्रात्मा यत्नान्तरीयकश्च विमर्शो निर्विकल्पक- 
रूपत्वाच्छुद्धः, अत एव-- 


"सोऽयमैश्चरो भावः पशोरपि ।' 





विज्ञानदीक्षा मे एेसा कुछ भी कतर्व्य नहीं है--यह कहते है-- 


जब विज्ञानदीक्षा करे तब उस मन्त्रं के सञ्जल्प के बल से विकल्पक 
पर्यन्त शिष्य को भलीभांति अधिक से अधिक देखे ॥ २४९ ॥ 

तन्मन््र के = उस = शोधक के रूप से इष्ट मन्त्र के । "च' का क्रम भित्र है 
ओर यह हेतु अर्थं मेँ है इसलिये तदा च-(ेसा पाठ होना चाहिये) । आ 
अविकल्पकात्‌ = साक्षात्कारात्मक निर्विकल्पक विश्रान्ति तक ॥ २४९ ॥ 

प्रश्न-- शब्दरूप सञ्जल्प निर्विकल्पक मे कैसे विश्रान्त होगा ?-- यड शङ्का कर 
कहते है 

विकल्प सञ्जल्पमय है क्योकि वह विमर्श करने वाले का स्वभाव हे । 
यह विमर्श मन््रात्मक होने से शुद्ध अपाशवता वाला अत एव नित्य 
अनादिवरद शिव के अभेद से युक्त है । उससे सम्बद्ध होने के कारण 
आचार्य का भी विकल्प शिव हो. जाता है ॥ २५०-२५१ ॥ 


संजल्प विकल्प का स्वरूप है क्योकि यह क्षेत्रज्ञ के स्वातच्यरूप होने के 
कारण परामर्शक का स्वभाव है ¦ यह = सञ्जल्प ही मन््रूप है जिसके साथ 
अवश्य रहने वाला विमर्श निर्विकल्पक रूप होने से शुद्ध है । इसलिये-- 
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इत्यादिनयन अपाशवतात्मकः, अत एव नित्यः । 
 स्वभातमवभासस्य........ |' 
(ई०प्र० १।५।११) 
इत्यादिनीत्या तदवियुक्तस्वरूपः--इत्यर्थः । 
ननु कथमेवंविधविमर्शयोगित्वं सङ्जल्पात्मनः स्थूलस्य विकल्पस्य स्यात्‌ 2.-- 
इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- अनादिवरदशिवाभेदोपकल्पित इति । मन्त्रयितुश्चतःस्वरूपानुप्रवेशा- 
दव विकल्पोऽपि शिवतां त्रजेदविकल्पक एव विश्राम्येत्‌-- इत्यर्थः ॥ २५१ ॥ 
न चेतदयुक्तित एव सिद्धम्‌--इत्याह-- 
श्रीसारशास्त्रे तदिदं परमेशटोन भाषितम्‌ । 
तदव पठति-- 
अर्थस्य प्रतिपत्त्या ब्राह्यग्राहकरूपिणी ॥ २५२ ॥ 
सा एव मन््रटक्तिस्तु वितता मन््रसन्ततौ। 


या नाम अर्थालोचनात्मिका ग्राह्यग्रहकरूपिणी अङ्गुलिशिरोनिर्देशप्रख्य- 
तदामर्शमयी अविकल्पकस्वभावा प्राथमिकी एतिपत्तिः, सैव सर्वेषां मन्त्राणामन- 


"पशु का भी यह भाव ईश्वरीय है ।'' 

इत्यादि नियम से अपाशवता रूप है । इसलिये नित्य 
"विमर्शं प्रकाश का स्वभाव है ।'' (ईश्र. १।५।११) 
इत्यादि नीति से उससे अवियुक्त रूपवाला है । 


प्रश्न- सञ्जल्परूप स्थुल विकल्प इस प्रकार के विमर्श से युक्त कंसे हाता 
है 2-- यह शङ्का कर कहा गया--अनादि वरद शिव से अभिन्न माना गया । मन्त्र 
देने बाले का चित्तस्वरूप में प्रवेश के कारण ही विकल्प भी शिवत्वं को प्राप्त होता 
हे = निर्विकल्पक मे ही विश्रान्त होता है ॥ २५१ ॥ 


यह केवल युक्ति से ही सिद्ध नहीं है--वह कहते है-- 

श्री सारशास्त्र मे परमेश्वर ने इसे कहा है ॥ २५२- ॥ 

उसी को पठते है-- 

अर्थ का जो ग्रह्यग्राहकरूपी ज्ञान होता हे वह मन्तरसमृह में व्याप्त 
मन्त्रशक्ति हं ॥ -२५२-२५३- ॥ 


जो अर्थालोचनरूपा ग्राह्यग्राहक (= ज्ञेय ज्ञाता) रूप वाली उंगली अथवा शिर 
के निर्देश के कथन से उसके आमर्शन वाली विकल्पशुन्य स्वभाव वाली प्रथम 


~ नान ~ 
~~~ 


षोडशमाह्विकम्‌ ५९३ 
वच्छन्ना प्रमात्रकात्मनि अन्तर्गुप्ततया समुच्चरद्रपा शक्तिः सत्ता- इत्यर्थः ॥ 
एवं चेदमनेनोक्तं स्यादित्याह- 
परामरशस्वभावेत्थं मन््रशक्तिरुदाहता ॥ २५३ ॥ 
परामर्शो द्विधा शुद्धाशुद्धत्वान्मन्रभेदकः। 
स च शुद्धाशुद्धरूपतया द्विधा मन्तरान्भेदयति--इत्याह-- परामर्श इत्यादि ॥ 


एतच्चागमोक्तत्यैव विभजति- 


उक्तं श्रीपौष्करेऽन्ये च ब्रह्मविष्ण्वादयोऽण्डगाः ॥ २५४ ॥ 
प्राधानिकाः साञ्जनास्ते सात्वराजसतामसाः । 
तैरशुद्धपरामशत्तिन्मयी भावितो गुरुः ॥ २५५ ॥ 
वैष्णवादिः पशुः प्रोक्तो न योग्यः पतिशासने । 
ये मन््राः शुद्धमार्गस्थाः शिवभडारकादयः ॥ २५६ ॥ 
श्रीमन्मतङ्गादिदृशा तन्मयो हि गुरुः शिवः । 


तन्मय इति--शुद्धपरामर्शात्मशिवभडारकादिमन्त्रैकात्म्यमापन्नः-- इत्यर्थः ॥ 





्रतिपतति है वही सब मन्त्रों की अनवच्छिन्न, केवल प्रमाता मे अन्तर्गष्तरूप से 
उच्चरित होने वाली शक्ति अर्थात्‌ सत्ता है ॥ 


इस प्रकार इसके द्वारा एेसा कहा जाना चाहिये था- यह कहते है-- 


इस प्रकार मन्त्रशक्ति परामर्शस्वभाववाली कही गयी है । परामर्श दो 
प्रकार का होता हे । शुद्ध ओर अशुद्ध होने से (वह) मन्त्र का भेदक होता 
है ॥ -२५३-२५४- ॥ 

वह शुद्धाशुद्ध रूप मेँ दो प्रकार से मन््रों का भेदन करता है- यह कहते 
है-- परामर्श इत्यादि ॥ 

आगम के वचन से ही इसका विभाग करते है 


श्री पौष्कर तन्त्र मे कहा गया है कि ब्रह्माण्ड अथवा विष्ण्वण्ड (= 
प्रकृताण्ड) मे रहने वाले जो दूसरे प्राधानिक (= ब्रह्मा, विष्णु आदि को 
परमतत्त्व मानने वारे) हैँ वे मलयुक्त होने के कारण सत्व रजस्‌ तमोगुण 
वाले हैँ । उनके द्वारा अशुद्ध, परामर्श के कारण तन्मय बनाया गया गुरु 
वैष्णव आदि पशु कहा. गया है । (वह) पतिशास्तर मे योग्य नहीं है । जो 
शिवभट्वारक आदि शुद्धमार्गस्थ मन्त्र है मतङ्गशास्त्र के अनुसार तन्मय गुरु 
शिव होता है ॥ -२५४-२५७- ॥ 


तन्मय = शुद्ध परामर्शरूप शिवभट्वारक आदि के मन्त्रो से अभिन्न हुआ ॥ 


३८ त. च. 
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ननु भवतु नाम॒ विकल्पस्य = 
तद्योग एवास्य पुनः प्रथमतरं कुतस्त्यः 2?--इत्याह-- 


ननु स्वतन््रसञ्जल्पयोगादस्तु विमर्शिता ॥ २५७ ॥ 
्राच्छुतः स विमशच्चित्कुतः सोऽपि निरूपणे । 
आद्यस्तथाविकल्पत्वप्रदः स्यादुपदेष्टरतः ॥ २५८ ॥ 
यः संक्रान्तोऽभिजल्पः स्यात्तस्याप्यन्योपदेष्टृतः। 


अथोच्यते विमर्शादसाविति, ग्र ?--इत्याह--विमशच्चित्‌, कुतः 
सोऽपीति । एवं हि विकल्पस्य :, तस्माच्च सञ्जल्पयोग 
इत्यन्योन्याश्रयं भवेत्‌-- इति भावः । तदिदमत्रावधार्यम्‌--इत्याह-- निरूपण इत्यादि, 
निरूपणे हि उत्तमवृद्धलक्षणादुपदेष्टुः-- सकाशात्‌ आद्यः कश्चिन्मृलभूतो विमर्शः 
समनन्तरोक्तविकल्परूपतादायी भवेत्‌ यः किल उपदेश्ये प्रतिसंक्रान्तः सञ्जल्पा- 
त्मकतां यायात्‌ यद्योगादपि विकल्पस्य परा्रष्टत्वं स्यात्‌ । नन्वेवमुपदेषटुरप्यसौ 
कुतस्त्यः 2 --इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- तस्याप्यन्योपदेष्टृत इति ॥ 


एवं हि मूलक्षतिकारिणी इयमनवस्था परापतेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


न 

प्रशन श्ेत्रज्ञ के स्वातन्त्य से उल्लिखित सञ्जल्प के योग के कारण विकल्प 
विमर्शक हो जाय, पहले इसका उससे सम्बन्ध ही कैसे होता है ?-- यह कहते है-- 

प्रश्न स्वतन्त्र सञ्जल्प के योग से विमर्श हो जाय लेकिन वह 
(= सञ्जल्प) ही पहले कँ से (आया)? यदि वह विमर्श से आया तो वह 
(विमर्श) भी कहाँ से? (इस प्रकार अन्योऽन्याश्रय दोष हो जाता है 
इसलिये एेसा) निरूपण होने पर विकल्पत्वदायी कोई प्रथम विमर्श (मानना 
पडेगा) जो उपदेष्टा से (उपदेश्य मेँ) संक्रान्त होता हुआ अभिजल्प बन 
गया ओर (वह अभिजल्प) उस (उपदेष्टा) को अन्य उपदेष्टा से प्राप्त हो 
जाता है ॥ -२५७-२५९- ॥ 

यदि कहा जाय कि यह विमर्श से (उत्पन्न) होता है तो वह भी कहां से ?- 
इसल्ियि कहा- यदि विमर्श से, वह भी कँ से ?-इस प्रकार विकल्प का 
सञ्जल्प से योग होने से विमर्श ओर उस (= विमर्श) से सञ्जल्पयोग-एेसा 
अन्योऽन्याश्रय हो जायगा । तो यहाँ यह समञ्ना चाहिये--यह कहते है-- निरूपण 
होने भै- इत्यादि । निरूपण मेँ उत्तमवृद्ध नामक उपदेष्टा के पास से प्रथम कोई 
मूलभूत, समनन्तरोक्त विकल्परूपता को देने वाला, विमर्श होगा जो कि उपदेश्य मे 
प्रतिसंक्रान्त होकर सञ्जल्प बन जाता है जिसके योग से विकल्प परामर्शक 
होता हे। 

प्रशन--इस प्रकार के उपदेष्टा के पास भी यह कहाँ से आता है ?-- यह शङ्क 
कर कहा गया--उसको भी अन्य उपदेष्टा से- ॥ 
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ूर्वपर्वक्रमादित्थं य एवादिगुरोः पुरा ॥ २५९ ॥ 
सञ्जल्पो ह्यभिसंक्रान्तः सोऽ द्याप्यस्तीति गृह्यताम्‌ । 
इत्थं हि यथानुूरवमुपदेषटुक्रममवलम्न्य सहजविमर्शात्मनः परमेशितुरादिगुरोः 
सकाशाद्य एव प्राथमिकः सञ्जल्पोऽभितः समन्ताद्यथेत्तरमुपदेश्येषु संकरान्तः, स 
एव प्रतिसंकरान्तवृत्तितया अनुवर्तमानोऽद्यापि मायप्रमातृपर्यन्तमस्तीति गृह्यतां नैवं 
काचिदनवस्था--इत्यर्थः ॥ । 


एवंच तन्माहात्म्योपनतो यः कश्चन वैकल्पिको व्यवहारः, सोऽपि रुव 
तदात्मैव--इत्याह-- 


यस्तथाविधसङ्जल्पबलात्कोऽ पि स्वतन््रकः ॥ २६० ॥ 
विमर्शः कल्प्यते सोऽपि तदात्यैव सुनिश्चतः । 
एवमादिगुरोः प्रभृति प्रवृत्त एक एवेयत्कालपर्यन्तं प्रतिसङ्कान्तवृत्तितयानु- 
वर्तमानस्तत्तदभिजल्पवपुषा स्फुरतीति सिद्धम्‌ ॥ 


ननु यद्येवं, तद्यत्र शब्दात्‌ शब्दान्तरे व्युत्पत्तौ परामशभिदोऽस्ति, तत्र किं 
प्रतिपत्तव्यम्‌ ?--इत्याशङ्गयाह-- 





इस प्रकार मूलक्षयकारिणी अनवस्था भी आ पडती है ?- यह शका कर 


कहते है-- 


इस प्रकार पूर्वपूर्वं क्रम से आदि गुरु का पहला जो 
सञ्जल्प॒वही (उत्तरोत्तर) अभिसंक्रान्त होता हुआ आज भी है एेसा 
मानिये ॥ -२५९-२६०- ॥ 


इस प्रकार यथानुपूर्वं उपदेष्टा के क्रम को आधार बना कर सहज विमर्शं वाके 
आदि गुरु परमेश्वर के पास से जो पहला सञ्जल्प अभितः = चारो ओर, उत्तरोत्तर 
उपदेश्यो मे संक्रान्त हआ वही प्रतिसंक्रान्तवृत्ति रूप मेँ अनुवर्तमान होता हुआ आज 
भी मायाप्रमाता पर्यन्त विद्यमान है-एेसा मानिये इससे कोई अनवस्था नहीं होगी ॥ 


इस प्रकार उस (= सञ्जल्प) की महिमा से प्राप्त जो कोई वैकल्पिक व्यवहार 
है वह भी निश्चित रूप से वही है--यह कहते है-- 

उस प्रकार के सञ्जल्प के ब से जो कोई स्वतन्त्र विमर्श माना जाता 
है वह भी सुनिश्चित वही है ॥ -२६०-२६१- ॥ 

इस प्रकार आदि गुरु से प्रवृत्त एक ही (सञ्जल्प) इतने समय तक प्रतिसंक्रान्त 


वृति से अनुवर्तमान होता हुआ भित्र-भिन्न अभिजल्प रूप में स्फुरित हो रहा है-- 
यह सिद्ध हुआ ॥ 


प्रशन-यदि एेसा है तो जहाँ एक शब्द से दूसरे शब्द को समञ्जन मे परामर्श 
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घटकुम्भ इतीत्थं वां यदि भेदो निरूप्यते ॥ २६९ ॥ 
सोऽप्यन्यकल्पनादायी ह्यनादृत्यः प्रयत्नतः । 
पणायते करोतीति विकल्पस्योचितौ स्फुटम्‌ ॥ २६२ ॥ 
करपाण्यभिजल्पौ तौ सङ्कीर्येतां कथं किल । 


यदि नाम घटविमर्शा्कुम्भविमर्श इत्येवं प्रकारः परामर्शस्य भेदो निरूप्यते, 
तदसौ स्वोचितप्राच्यविमर्शपरित्यागात्कल्पनान्तरकारितया प्रयत्नेनापि परिहार्यः । 
नहि करपाणिशब्दौ करोत्यादानमिति करः, पणायते = चयूतादिना व्यवहरतीति 
पाणिश्चेति सङ्कल्पयितुं स्फुटमुचितौ कदाचिदपि सङ्क्येतामेकपरामर्शाभिजल्पात्मतां 
भजते-- इत्यर्थः ॥ 


ननु यद्येवं, तत्संभवन्ती अपि शब्दाच्छब्दान्तरे व्युत्पत्तिः कथमपहूयते 2-- , 
इत्याशङ्कयाह-- 


शब्दाच्छनब्दान्तरे तेन व्युत्यत्तिर्व्यवधानतः ॥ २६३ ॥ 
व्यवहारात्तु सा साक्षाच्चत्रोपाख्याविमर्शिनी । 


तेन सङञ्जल्पासा्र्येण हेतुना व्यवधानतः स्वोचितप्राच्यविमर्शसंनिधापनद्रारेण 


= 
का भेद है वहं क्या समञ्ञा जाय ?-यह शङ्का कर कहते है 


घट ओौर कुम्भ, यदि इस प्रकार का भेदनिरूपण होता है तो वह भी 
यदि अन्यकल्पना उत्पन्न करने वाला है तो (वह) प्रयत्नपूर्वक 
अनादरणीय है । पणायते इति पाणिः, करोति इति करः इस प्रकार के | 
विकल्प के लिये उचित वे दो “कर' ओर “पाणि' अभिजल्प सङ्कीर्ण कंसे 
होगे ॥ -२६१-२६३- ॥ | 

यदि घटविमर्श से कुम्भविमर्श--इस प्रकार का परामर्श का भेद बतलाया जाता 
है तो यह स्वोचित पूरवविमर्श के परित्याग से दूसरी कल्पना को कएने वाला होन 
क कारण प्रयत के साथ परिहार्य है । एेसा नहीं है कि आदान करता है इसलिये 
कर है, पणन = जुये आदि के द्वारा व्यवहार, करता है इसलिये पाणि है यह 
समड़ने के लिये स्फुट उचित कर ओर पाणि शब्द कभी भी सङ्कीर्ण होते है = 
एक परामर्श के अभिजल्प होते है ॥ 

्रश्न--यदि एेसा है तो एक शब्द से दूसरे शब्द मे उत्पन्न होने वाटी व्युत्पत्ति 
को कैसेः अस्वीकार किया जाय ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

इस कारण एक शब्द से दूसरे शब्द की व्युत्पत्ति व्यवधान से होती है, 
ओर वृद्धव्यवहार के कारण तो वह साक्षात्‌ विचित्र उपाख्याविमर्श वाली 
होती है ॥ -२६३-२६४- ॥ 





जा 





षोडशमाहिकम्‌ ५९९७ 


शब्दाच्छनब्दान्तरे घटाभिजल्पादिव कुम्भाभिजल्पे व्युत्पत्तिरवबोधः, वृद्धव्यवहारात्पुन- 
ननाकारशब्दसंदर्भकारितया सा साक्षादव्यवधानेनैव तत्र॒ सर्वेषां व्युत्पत्तिः- 
इत्यर्थः ॥ 
एवमिदमत्र वस्तुसतत्त्वं पर्यवसितम्‌--इत्याह-- 
तद्विमर्शोदयः प्राच्यस्वविमर्शमयः स्फुरेत्‌ ॥ २६४ ॥ 
यावद्वालस्य संवित्तिरकृत्रिमविमश्नि । 
तत्‌ तस्मात्‌ वृद्धपरम्परायातस्वात्मीयविमर्शमय एव॒ घटादेर्विमर्शस्योदयः 
स्फुरेद्यावदनधिगतशब्दार्थव्युत्पततर्बालस्यापि शब्दसंसर्गायोगात्‌ अकृत्रिम स्वसंवित्‌ 
विमरशने, तेन का वार्ता तद्व्युत्पत्तिभाजो जनस्य--इत्यर्थः ॥ 
अत एव च एतद्रैलक्षण्यं मन्त्राणां येन तत्र परमेश्वरस्यादरः--इत्याह-- 


तेन तन्मन्रशब्दार्थविशेषोत्थं विकल्पनम्‌ ॥ २६५ ॥ 
शब्दान्तरोत्थाद्धेदेन पश्यता मन्त्र आदृतः । 





इस कारण. = सञ्जल्प के असाङ्क्य के कारण । व्यवधान से = 
स्वोचितपूर्वविमर्श के पुनः संनिधापन से । एक शब्द से दूसरे शब्द मेँ = घट के 
उच्चारण से कुम्भ के अभिजल्प मे, व्युत्पत्ति = अवबोध (होता है) । ओर वृद्ध के 
व्यवहार से अनेक प्रकार के शब्दसन्दर्भं का विमर्श कराने के कारण वह 
(= व्युत्पत्ति) साक्षात्‌ होती है = बिना व्यवधान के सबको ज्ञान हो जाता 

॥| 

यहां अन्तिम तथ्य यह हुआ--यह कहते हैँ 


इसलिये (किसी भी) विमर्श का उदय पूर्ववर्त अपने विमर्श से युक्त 
होकर स्फुरित होता है जब कि बालक की संवित्ति अकृत्रिम विमर्श में होती 
है ॥ -२६४-२६५- ॥ 

तो = इस कारण, वृद्धपरम्परा से प्रप्त स्वात्मीय विमर्श से युक्त होकर ही 
घट आदि के विमर्शं का उदय स्फुरित होता है जबकि शब्द ओर अर्थं की व्युत्पत्ति 
को न जानने वाले बालक को, शब्द. से सम्बन्ध न रहने के कारण, अकृत्रिम 
विमर्श मे स्वसंविद्‌ (ही कारक) होती है. तो उसकी व्यत्पत्तिवाठे लोगो की क्या 
बात “ (अर्थात्‌ वहां तो अकृत्रिम विमर्शमें होती ही है) ॥ 

दसीलिये मन्त्र इससे विलक्षण रहँ जिससे उनमें परमेश्वर का आदर है- यह 
कहते है 

इस कारण उस मन्त्र के शब्दार्थविशेष से उत्पन्न विकल्प को शब्दान्तर 
से उत्सन्न विकल्प से भिन्न देखने वाले (परमेश्वर) के द्वारा मन्त्र का आदर 











५९८ = 


यच्चापि बीजपिण्डादेरुक्त प्राग्बोधरूपकम्‌॥ २६६ ॥ 
तत्तस्यैव कुतोऽन्यस्य तत्कस्मादन्यकल्पना। 


तेन = शब्दान्तराणां तत्त््राच्यस्वविमर्शमयतया स्फुरणेन हेतुना, शब्दान्तरो- 
त्धाद्विकल्पनात्‌ तेभ्यः = सहजानवच्छिन्नविमर्शरूपेभ्यो मन्त्रशब्दार्थविशेषभ्यः 
समुत्थितं विकल्पनं भेदेन = वैलक्षण्येन पश्यता = साक्षात्कर्वता भगवता मन्त्र 
आदृतः = परमोपादेयतयोपदिष्टः--इत्यर्थः । तच्छब्दान्तराणां परविमर्शात्मक- 
त्वेऽपि वृद्धन्यवहारपरम्परया यथायथमवरोहक्रमेण स्थुकेन सञ्जल्पात्मना रूपेणादि 
उदय इत्युक्तम्‌ । मन्त्राणां पुनरनादिगुरोः प्रभृत्यद्यापि अनवच्छिन्रसहजपरामरशत्मि- 
कत्वमविशिष्टमेवेति । अत एव यच्चापि प्राक्‌ 


'बीजपिण्डात्मकं सर्वं संविदः स्पन्दनात्मताम्‌ । 
1 ॥' (तं.आ. ७।२) 


इत्यादिना बीजपिण्डादेरबोधरूपत्वमुक्तं तत्तस्यैव न तु शब्दान्तराणामपि, तेषा 
यथायथं स्थृलरूपत्वापततेरुक्तत्वात्‌ । तत्‌ तस्मादनवच्छिन्नबोधरूपे बीजपिण्डादौ 
कस्मादन्यस्य तत्तदुपदेषटपरम्परापतितस्य विमर्शान्तरस्य कल्पना, नास्त्यत्र 
सञ्जल्पनान्तरतुल्यकक्ष्यत्वम्‌-- इत्यर्थः ॥ 


अनेनैवाभिप्रायेण सर्वत्र शास्त्र गुरोर्मन्रतन्त्रविशारदत्वमेव मुख्यं लक्षणमुक्तम्‌ 
किया गया । ओर जो पहले बीज पिण्ड आदि को बोधरूप कहा गया वह 
उसी (= मन्त्रे) का है अन्य (= शब्दान्तर) का कैसे हो सकता दहै । तो 
अन्य (विमर्श) की कल्पना क्यों ॥ -२६५-२६७- ॥ 


हस कारण = दूसरे शब्दों के तत्तत्‌ पूर्ववर्त अपने विमर्श से युक्त होकर 
स्फुरण करने के कारण । उन सहज अनवच्छिन्न विमर्शरूप मन्त्रशब्दार्थो से उत्पन्न 
विकल्प को शब्दान्तरोत्पन्न विकल्प से भित्र = विलक्षण, देखने वाके = साक्षात्कार 
करने वाले, भगवान्‌ के द्वारा मन्त्र का आदर किया गया = परम उपदेय रूप मे 
(उसका) उपदेश किया गया । तो दूसरे शब्दों का परविमर्शरूप होते हये भी 
वृद्धव्यवहार कौ परम्परा से क्रमशः अवरोह के क्रम से स्थुल उच्चारण रूप से उदय 
हाता हे--यह कहा गया । ओर मन्त्रों का आदि गुरु से ठेकर आज भी 
अनवच्छिन्न स्वाभाविक परामर्शरूप होना समान है । इसलिये जो कि पहले- 


त विदधत्‌ ।' (तं.आ. ७।२) 


इत्यादि के द्रारा बीज पिण्ड आदि को बोधरूप कहा गया वह उसी (= मन्त्र) 
को न कि शब्दान्तरों को क्योकि उनकी क्रमशः स्थुलरूपता की पिण्ड आदि के 
विषय मे तत्तत्‌ उपदेष्टूपरम्परा से आपतित विमर्शान्तर की कल्पना क्यों की जाय । 
अर्धात्‌ इस विषय में (मन्त्रो की) दूसरे उच्चारण के तुल्य कक्षा नहीं है ॥ 











ट ५९९ 


॥ ~ स्ह 
एतदर्थ गुरोर्यत्नाल्त्छक्षणे तत्र तत्र तत्‌॥ २६७ ॥ 


लक्षणं कथितं ह्येष मन््रतन््रविशारदः। 
| तदेवं सर्वात्मना मन््रर्थप्रिशीलनपरेणैव गुरुणा भाव्यम्‌--इत्याह-- 
तेन मन््रार्थसंबोधे मन्नवार्तिकमादरात्‌॥ २६८ ॥ 
ऊहापोहप्रयोगं वा सर्वथा गुरुराचरेत्‌ । 
ननु यद्येवंविधो गुरुर्न स्यात्‌, तदा किं कार्यम्‌ ?--इत्याशङ्ख्याह- 


मन्त्रार्थविद भावे तु सर्वथा मन्रतन्मयम्‌ ॥ २६९ ॥ 


५. अनकक 
मन्त्रतन्मयमिति- मन्त्रैकात्म्यमापन्नम्‌- इत्यर्थ; ॥ 


अत एवाह-- 

१ तदभ्यासात्तत्सङ्कल्पमयो ह्यसौ । 
मि रे 
` इसी अभिप्राय से सर्वत्र शास्त्र मे गुरु का मन्त्र^त््र मेँ विशारद होना ही 
उसका मुख्य लक्षण है-- यह कहते है-- 

इसी अभिप्राय से स्थान-स्थान पर गुरु के लक्षण मेँ प्रयत्न 
पूर्वक यह लक्षण कहा गया है कि यह (= गुरू) मन्त्र-तन्त्र मे विशारद 
होता हे ॥ -२६७-२६८- ॥ 

तो इस प्रकीर गुरु को मन्त्रार्थं के परिशीलन मे लगा हअ होना चाहिये- यह १ 
कहते है 

इसलिये मन्त्रार्थं के परिशीलन में गुरु सर्वथा आदर कै साथ 
मन्त्रवार्तिक, अथवा ऊहापोह का प्रयोग करे ॥ -२६८-२६९- ॥ 

प्रश्न--यदि गुरु इस भ्रकार कान हो तो क्या करना चाहिये ?- यह शङ्का 
कर कहते है-- 

मनत्रा्थवेत्ता गुरु के अभाव में मन्त्र के साथ तादात्म्य को प्राप्त गुरु को 
लगाना चाहिये ॥ -२६९-२७०- ॥ 

मन्त्रतन्मय = मन्त्र के साथ एकात्मता को प्राप्त ॥ २६९ ॥ 

इसीलिये कहते है-- 

उसके (= मन्त्र के) अभ्यास से यह (= गुरु) उसके सङ्कल्प वाला हो 
जाता है ॥ -२७०- ॥ 











६०० श्रीतन्त्रालोकः 
ननु दृढनिरूढमन्त्रार्थभावनाभाजो गुरोरपि अन्योऽभिजल्पो मन्त्रसमानमहिमैव, 
तत्कथमुक्तं मन्त्राणां सञ्जल्पान्तरतुल्यकक्ष्यत्वं नास्ति ?-इत्याशङ्खयाह- 
तत्समानाभिसञ्जल्पो यदा मन््नार्थभावनात्‌ ॥ २७० ॥ 
गुरो भवित्तदा सर्वसाम्ये को भेद उच्यताम्‌ । 
ननु असिद्धं सर्वसाम्यं, मन््रेतरस्य हि अभिजल्पस्य भित्ैवानुपूवी ?2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
अशेनाप्यथ वैषम्ये न ततोऽर्थक्रिया हि सा ॥ २७९ ॥ 
वैषम्य इति-आनुपूर्व्यादिना भन्त्राद्धेदे । तत॒ इति-अभिसञ्जल्पात्‌ । 
सेति- मन्त्रकार्या ॥ २७१ ॥ 
यस्तु सत्यपि भेदे कीट गोमयाभ्यामिव कीटं मन्त्रसञ्जल्पाभ्यामपि एकामेवार्थ- 
क्रियां पश्यति, स शिव एव--इत्याह-- 


गोमयात्कीटतः कीट इत्येवं न्यायतो यदा । 
सञ्जल्पान्तरतोऽप्यर्थक्रियां तामेव पश्यति ॥ २७२ ॥ 





प्रश्न--दृठनिरूढमन्त्रार्थभावना वाले गुरु का अन्य उच्चारण भी मन्त्र की 
तुल्यमहिमा . बाला होता है तो यह कसे कहा गया कि मन्त्रों की सञ्जल्पान्तर 
तुल्यकक्ष्यता नहीं है 2--यह शङ्का कर कहते है-- 

जब मन्त्रार्थं की भावना के कारण गुरु का अभिसञ्जल्प उस 
(= मन्त्र) के समान होता है तब सर्वसाम्य होने पर क्या भेद कहा 
जाय 2 ॥ -२७०-२७१- ॥ 

प्रश्न--सर्वसाम्य असिद्ध है क्योकि मन्त्रेतर अभिजल्प की आनुपुर्वी भिन्न ही 
होती है ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

आंशिक भी वैषम्य होने पर उस (= अन्य अभिजल्प) से बह (= 
मन्त्रसम्पाद्य) अर्थक्रिया नहीं होती ॥ -२७१ ॥ 

वैषम्य = आनुपूर्वी आदि के द्वारा मन्त्र से भेद । उससे = अभिसञ्जल्प से । 
बह = मन्त्रों से सम्पाद्य ॥ २७१ ॥ 

जैसे कीट एवं गोमय दोनों से कीट उत्पन्न होता है उसी प्रकार भेद होने पर 
भी जो मन्त्र एवं सञ्जल्प दोनों से एक ही अर्थक्रिया को देखता है वह शिव ही 
है- यह कहते है 

गोमय ओर कीट से कीट इस न्याय से जब (गुरु) दूसरे सञ्जल्प से 
भी उसी अर्थक्रिया की देखता है तब यह सत्य सञ्जल्प बाला (गुरु) शिव 
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तदैष सत्यसञ्जल्पः शिव ॒ एवेति कथ्यते । 
सत्यसञ्जल्पत्वमेव दर्शयति-- 
स यद्रक्ति तदेव स्यान्मन्त्रो भोगापवर्गदः ॥ २७२ ॥ 
अनेनैवाभिप्रायेण भगवता "कथा जपः' (शि०सू° ३।२७) 
इत्यासूत्रितम्‌ ॥ २७२३ ॥ 
अस्माकं पुनर्नायं पक्षः--इत्याह-- 
नैषोऽभिनवगुप्तस्य पक्षो मनत्रार्पितात्मनः । 
योऽर्थक्रियामाह भिन्नां कीटयोरपि तादृशोः ॥ २७४ ॥ 
तत्तन्मन््रसतत्त्वानुभवनिभालनोदयक्तस्य श्रीमतोऽभिनवगुप्तस्य॒पुनरेतन्न॒ मतं 
यतस्तादृशोः कीटगोमयप्रभवयोरपि कीटयोर्भित्नामर्क्रियामाह-- तत्र॒ कार्यभेदमभ्यु- 
पागमात्‌--इत्यर्थः ॥ २७४ ॥ 
ननु यद्येवं॑तद्विनापि म्त्रं॑मनत्रर्थभावनातारतम्यभाजः सञ्जल्पमात्रादेव 
तत्सिद्धिर्भवन्ती कथमपहूयते ?--इत्याशङ्कयाह-- 


न 
ही कहा जाता है ॥ २७२-२७३- ॥ 

सत्यसञ्जल्पत्व को बतलाते है-- 

वह (= गुरु) जो कहता है वही भोगमोकषप्रदमनत्र हो जाता है ॥२७३॥ 

इसी अभिप्राय से भगवान्‌ ने "कथा ही जप है' (शि.सू्‌. ३।२७) 

एेसा सूत्र बनाया ॥ २७३ ॥ 

किन्तु हमारा यह पक्ष नही है 

मन्त्र के प्रति समर्पित आत्मा वाले अभिनवगुप्त जो कि उस प्रकार 
के दो कीटो की अर्थक्रिया को भिन्न बताते है, का यह पक्ष नही 
है ॥ २७४ ॥ 

तत्तत्‌ मन्त्र के तत्व के अनुभव को स्पष्ट करने मे लगे हये 
श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त का यह मत नहीं है । कर्योकि वे उस प्रकार के कीट एवं 
गोबर से उत्पन्न कीटो की भिन्न अर्थक्रिया को कहते हँ अर्थात्‌ उसमे कार्यभेद 
मानते है ॥ २७४ ॥ 


प्रशन-यदि एेसा है तो मन्त्र के बिना भी म््रार्थं की भावना के तारतम्य 
वाले (मनुष्य) को केवल सञ्जल्प से प्राप्त होने वाली वह सिद्धि क्यो छिपायी जा 
रही है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 
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मन््ा्पितमनाः किञ्चिद्रदन्यत्तु विषं हरेत्‌ । 
मन्त्रर्पितमना इति मन्त्रवीर्य एव कृतानुसन्धिः--इत्यर्थः । किञ्चिदिति-- 
श्टोकगाथादि .। यदुक्तं प्राक्‌-- 
शलोकगाथादि यत्किञचिदादिमान्त्ययुतं यतः । 
तस्माद्विदंस्तथा सर्वं मन््रत्वेनैव पश्यति ॥ 
(तं.आ. ३।२२५) इति ॥ 
ननु ॒मन्त्रार्पितमनस्त्वेनैव यदि विषहरणादि सिद्ध्येत्‌ तदगप्रयोजकेन यस्य 
कस्यचन शब्दस्य वचनेन किं स्यात्‌ बाढम्‌ ?-इत्याह-- 
तन्मच्र एव शब्दः स॒ परं तत्र घटादिवत्‌ ॥ २७५. ॥ 
एतदेव दृष्टान्तमुखेनापि हदयङ्गमयति- 


कान्तासंभोगसङ्जल्पसुन्दरः कामुकः सदा । 
तत्सस्कृतोऽ प्यन्यदेष कुर्वन्स्वात्मनि तृप्यति ॥ २७६ ॥ 
तथा तन्मन्नरसञ्जल्पभावितोऽ न्यदपि ब्रुवन्‌ । 
अनिच्छुरपि तद्रूपस्तथा कार्यकरो ध्रुवम्‌ ॥ २७७ ॥ 


तृप्यतीति- तत्संभोगचमत्कारसारतया स्वात्मनि विश्राम्यति--इत्यर्थः । 





मन्त्र के प्रति समर्पित मन वाला जो कुछ बोलते हुये विष को हटा 
देता है वह मन्त्र ही है ॥ २७५- ॥ 


मनत्रार्पितमना = मन्त्र की शक्ति मेँ अनुसन्धान करने वाला । कुछ = श्लोक 
गाथा आदि । जैसा कि पहले कहा गया- 

व पश्यति'" ॥ (तं०आ० ३।२२५) 

प्रश्न--यदि म॒नतर के प्रति मन को अर्पित करने मात्र से विषहरण* आदि सिद्ध 
होता है तो उसके अप्रयोजक यत्किञ्चित्‌ शब्दोच्चारण से क्या होता है--ठीक 
है--यह कहते है-- 

वह शब्द है किन्तु उसमे घट आदि के समान स्थिति है ॥ -२७५ ॥ 

इसी को दृष्टान्त के द्वारा समञ्ाते है- 

जैसे कान्ता के संभोग के सञ्जल्प से सुन्दर कामुक सदा उस (= 
संभोग) से संस्कृत होता हुआ भी (सम्भोगजन्य अनुभूति के कारण) अपने 
मे तृप्त रहता है, उस प्रकार उस मन्त्र के सञ्जल्प से भावित अन्य (श्लोक 
आदि) का कथन करने वाला (मन्त्र के कथन में) अनिच्छुक भी उस रूप 
बाला वह (= गुरु ) उसी प्रकार कार्यकारी होता है ॥ २७६-२ ७७,॥ 
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अन्यदपि ब्रुवन्निति, एवं हान्यवचनेनैव मन्त्रसञ्जल्परूपतायामनिच्छुरपि तद्रूपः 
सतताभ्यासवशान्मन्रैकमय एव--इत्यर्थः । अत एव तथा मन््रानुगुण्येनैव 
कार्यकर इत्युक्तम्‌ ॥ २७७ ॥ 


ननु मन्रसञ्जल्पेच्छाविरहेऽपि कथं तन्मयतयैवास्यावभासो भवेत्‌ ८ -- 
इत्याशङ्कयाह-- 
विकल्पयन्नप्येकार्थं यतोऽ न्यदपि पश्यति । 
पर्वतं विकल्पयतो हि प्रमातुर्घटदर्शनं भवेत्‌--इति भावः ॥ 


एतदागमोक्तया समर्थयति-- 
विषापहारिमन््रादीत्युक्तं श्रीपूर्वशासने ॥ २७८ ॥ 


तथा च तत्र-- 
“तत्तव ८५४ भुञ्जानो विषयानपि । 
न संस्पृश्येत : पदमपत्रविवाम्भसा ॥ 


विषापहारिमन््रादिसंनद्धो भक्षयन्नपि । 
विषं न मुह्यते तेन तद्रद्योगी महामतिः ॥' 
(मा.वि.तं. १८।८१) इति । | 





तृप्तं होता है = तत्सम्भोगचमत्कारसारता के कारण अपने में विश्राम करता | 
है । अन्य का कथन करता हुआ--इस प्रकार अन्य वचन से ही मन्रसञ्जल्परूपता | 
मे अनिच्छुक भी, तद्रूप = मन्त्र निरन्तर अभ्यास के कारण मन्त्रमय ही है । 
इसीलिये, तथा = मन्त्र के अनुरूप ही, कार्यकर होता है-- यह कहा गया ॥२७५७॥ | 
| प्रश्न मन्त्रसञ्जल्प की इच्छा न रहने पर भी कंसे तन्मयता के रूप मे इसका 
अवभास होता है ?-- यह शङ्का कर कहते है-- 
| क्योकि एक विषय का ज्ञान करते हये (कोई) दूसरे को भी देखता 
| हे ॥ २७८- ॥ 
| (जैसे कि) पर्वत का ज्ञान करने वाले प्रमाता को घट का दर्शन होता है ॥ 
इसका आगम के वचन से समर्थन करते है-- 
श्रीपूर्वशास्त्र मे विषयापहारिमन्त्रादि-एेसा कहा गया है ॥ -२७८ ॥ 
वर्हा-- | 
..त्ल मे स्थिरचित्त बाला (योगी) विषयों का भोग करते हये भी जल से 


कमलपत्र के समान, उसके दोषों से युक्त नहीं होता । विषहारी मन्त्र आदि मे 
दृढभावना वाला व्यक्ति विष का भक्षण करने पर भी मूर्छित नहीं होता । उसी 
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अत्रायमर्थः--यत्‌ भक्षयन्नपि विषं यथा जांगुलिकः स्वरूपावस्थितमेवात्मानं 
पश्यति, तथा भूञ्जानोऽपि विषयान्‌ महामतिर्योगी निश्चलचित्ततया परमेव 
तत्त्वमिति ॥ २७८ ॥ 


यततक्तमेवमेव वदन्मनरार्थनिष्ठो यद्विषं हरेत्‌, तन्मन्त्रस्यैव विजृम्भितम्‌, न तु 
तन्नान्तरीयकस्यापि शब्दस्येति । 
तत्रैव पक्षान्तरमाह-- 
यदि वा विषनाशोऽपि हेतुभेदाद्विचित्रता । 
धात्वाप्यायादिकानन्तकार्यभेदाद्धविष्यति॥ २७९ ॥ 
हेतुभेदादिति-- मन्त्रशन्दाद्यात्मनः । विषनाशे हि मन्त्रवत्‌ सञ्जल्पोऽपि 
धात्वाप्यायपुष्टयाद्चन्यतमं कार्य कुर्यादिति ॥ २७९ ॥ 
एवं मन्त्राणां सत्तामभिधाय प्रयोजनमप्याह-- 
तदेवं मन््रसञ्जल्पविकल्पाभ्यासयोगतः । 
भाव्यवस्तुस्फुटीभावः सञ्जल्पहासयोगतः ॥ २८ ० ॥ 
तदेवमुक्तंन क्रमेण मान्त्रयोः शब्दविमर्शयोरभ्यासतारतम्येन सञ्जल्परूपतादि- 


प्रकार महामति योगी भी होता है ॥" (मा.वि.तं, १८।८ १) 


यहाँ यह अर्थ है- जिस प्रकार विष का भक्षण करने वाला भी विषवैद्य अपने 
को स्वस्थ समञ्जता है उस प्रकार विषयों का भोग करने वाला भी मतिमान्‌ योगी 
चित्त के निश्चल होने के कारण परतत्त को ही देखता है ॥ २७८ ॥ 


ओर जो यह कहा गया कि एेसा ही कहने वाला मन््रार्थनिष्ट (व्यक्ति) जो विष 
का हरण करता है वह मन्त्रकाही प्रभाव है न कि नान्तरीयक शब्द का । 

उसी में पक्षान्तर कहते है- 

अथवा (जैसे) विषनाश मे भी कारण के भेद से विचित्रता होती है 
(उसी प्रकार सञ्जल्प भी) धातु की पुष्टि आदि अनन्त कार्य के भेद से 
(विचित्र होता है) ॥ २७९ ॥ 

हेतु के भेद से-(यह भेद) मनर शब्द आदि रूप वाले का है । विष के नाश 
के विषय मेँ म्र की भति सङञ्जल्प भी धातुओं का आप्यायन (= तृप्ति) एवं पुष्टि 
आदिमे से कोई न कोई कार्य करता है ॥ २७९ ॥ 

इस प्रकार मन्त्रों की सत्ता का कथन कर (उनका) प्रयोजन कहते ~ 

तो इस प्रकार मन्त्र के सञ्जल्प के विकल्प के अभ्यास कै द्वारा सञ्जल्प 
का हास होने से भाव्यवस्तु स्पष्ट होती है ॥ २८० ॥ 

तो इस प्रकार = उक्त क्रम से, मन्त्रसम्बन्धी शब्द ओर विमर्शं के तारतम्य से 
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गुणीभावात्‌ स्वाभिन्नस्य भाव्यमानस्य मन्त्रदेवतात्मनो वस्तुनः स्फुटीभावः 
साक्षात्कारो भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 


नन्वस्य मान्त्रं सञ्जल्पमभ्यस्यतो भाव्यवस्तुसाक्षात्कारः कथं स्यात्‌ “-- 
दत्याशङ्कयाह-- 
वस्त्वेव भावयत्येष न सञ्जल्पमिमं पुनः । 
गृह्णाति भासनोपायं भाते तत्र तु तेन किम्‌॥ २८१ ॥ 


ननु यद्येवं तत्किमस्य सञ्जल्पोपादानेन 2--इत्याशङ्कयाह-- इममित्यादि । तेन 
किमिति--उपेये हि ठब्धे पुनरूपायस्य किं प्रयोजनम्‌-- इत्यभिप्रायः ॥ 


एतदेवोपसंहारभङ्गया प्रतिपादयति-- 


एवं सञ्जल्पनिहृसि सुपरिस्फुटतात्मकम्‌ । 
अकृत्िमविमरशत्म स्फुरेदरस्त्वविकल्पकम्‌ ॥ २८२ ॥ 
ननु अविकल्पकेऽपि 
"कामशोकभयोन्मादचौरस्वप्नाद्युपप्टुताः । 
अभूतानपि पश्यन्ति पुरतोऽवस्थितानिव ॥ 


= --------------~----- 
सञ्जल्परूपता के गौण होने से अपने से अभिन्न भाव्यमान मन्त्रदेवतारूप वस्तु का, 
स्फुटीभाव = साक्षात्कार होता है ॥ २८० ॥ 

्रशन- -मान््रसञ्जल्प का अभ्यास करने वाले इस (साधक) को भाव्यवस्तु का 
साक्षात्कार कैसे होता है ?--यह शङ्का कर कहते है - 

यह (साधक) वस्तु की ही भावना करता हैन कि सञ्जल्प की, फिर 
इस भासनोपाय का ग्रहण करता है । ओर उस (= वस्तु) के भात होने 
पर उस (= भासनोपाय = सञ्जल्प) से 'क्या प्रयोजन ? ॥ २८१ ॥ 

्रश्न--यदि एेसा है तो इसके सञ्जल्पोपादान से क्या लाभ?- यह शङ्का कर 
कहते है--इसको.....--.--. इत्यादि । उससे क्या = उपेय के प्राप्त होने पर उपाय 
का क्या प्रयोजन ॥ २८१ ॥ 

इसी को उपसंहार की भ्गिमा से प्रतिपादित कते है-- 

इस प्रकार सञ्जल्प का हास होने पर सुपरिस्पुट अवृत्रिम॒विमर्शरूप 
निर्विकल्पक वस्तु स्फुरित होती है ॥ २८२ ॥ 

प्रश्न-- निर्विकल्पक मे भी-- 


““काम शोक भय उन्माद चोर स्वप्न आदि से विक्षिप्त लोग अवास्तविक भी 
(वस्तुओं) को सामने स्थित देखते ह ^” 
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इत्याद्युक्त्या सदेव न॒भायादित्यत्रापि वस्त्वेव स्पुरेदिति कस्मादुक्तम्‌ ?- 
इत्याशङ्कयाह-- 
निर्विकल्पा च सा संविद्यद्यथा पश्यति स्फुटम्‌ । 
तत्तथैव तथात्मत्वाद्स्तुनोऽपि बहिःस्थितेः ॥ २८३ ॥ 
बहिरपि हि वस्तुनस्तदधीनैव सत्ता--इत्यर्थः ॥ २८३ ॥ 


शिवाभेदभाजो गुरोस्तु विशेषेण यथार्थसङ्कल्पता--इत्याह- 
विशेषतस्त्वमायीयशिवताभेदशालिनः । 
मोक्षेऽभ्युपायः सञ्जल्पो बन्धमोक्षौ ततः किल ॥ २८४ ॥ 
मोक्षेऽभ्युपाय इत्यर्थात्‌ शिष्यस्य । ननु 


इत्युक्तया सङ्कल्पस्य बन्धकत्वं स्यात्‌ प्रत्युत मोक्षाभ्युपायत्वमिहास्य 
कस्मादुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- बन्धमोक्षौ ततः किलेति । इह अमायीयशिवता- 
भद्शालिनो गुरोः सङ्कल्पादेव बन्धमोक्षौ स्यातां किन्तु इयान्‌ विशेषो 
यद्धेदमयतायां बन्धोऽन्यथा तु मोक्ष इति ॥ २८४ ॥ 
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इत्यादि उक्ति के अनुसार सत्‌ ही आभासित नहीं होता फिर याँ भ वस्तु ही 
स्फुरित होती है--यह कँसे कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है 

निर्विकल्प बह संवित्‌ जिसको जिस प्रकार स्फुट देखती है वह बाहर 
स्थित वस्तु के वैसाहोने से वैसा ही होता है ॥ २८३ ॥ 
बाहरी भी वस्तु की सत्ता उसके अधीन ही होती है ॥ २८३ ॥ 
शिव से अभिन्न गुरु का तो विशेषरूप से पदार्थसङ्कल्प होता है- यह कहते 





~, 

विशेषरूप से अमायीयशिवता से अभेद रखने वाठे (गुरु) का सञ्जल्प 
ही (शिष्य के) मोक्ष मे उपाय होता है । ओर इस कारण बन्ध ओर मोक्ष 
होते हैँ ॥ २८४ ॥ 

मोक्ष मे उपाय--अर्थात्‌ शिष्य के । 

प्रशन-- “सब संसार विकल्प मात्र है... । 

दस उक्ति के अनुसार सङ्कल्प बन्धन का कारण है फिर इसको यहाँ मोक्ष का 
उपाय कैसे कहा गया ?-- यह शङ्का कर कहते है-इस कारण बन्ध ओर मोक्ष है | 
अमायी शिवत्व से अभेद वाले गुरु के सङ्कल्प से बन्ध ओर मोक्ष होते हे 
किन्तु इतना विशेष है कि भेदमयता मे बन्धन अन्यथा (= अभेदमयता मे) पोक्ष 
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ननु एवमपि अविकल्पकपर्यन्तीभूतादेवास्मादेतन्याय्यं न तु अन्यथा, तत्कथं 
सञ्जल्पमात्रादेव मोक्षो भवेत्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 

विकल्पेऽपि गुरोः सम्यगभिन्नशिवताजुषः । 
अविकल्पकपर्यन्तप्रतीक्षा नोपयुज्यते ॥ २८५ ॥ 
नोपयुज्यत इत्यत्र गुरोः शिवाभेदमयत्वं हेतुः ॥ २८५ ॥ 
न च एतदयुक्तिमात्रसिद्धमेव--इत्याह-- 

तद्विमर्शस्वभावा हि सा वाच्या मन््रदेवता । 
महासंवित्समासन्नतयुक्तं श्रीगमशासने ॥ २८६ ॥ 
मन्त्रो हि स्वत एवाविल्पकसंवित्स्वभावः--इति भावः ॥ २८६ ॥ 


एवं परसंवित्समासन्नत्वादेव मन्त्रादयस्तदायत्ताः सिद्धिं साधयितुं शक्नुवन्तीति 
दृष्टान्तप्रदर्शनपुरःसरीकारेणाभिधातुमाह-- 
निकटस्था यथा राज्ञामन्येषां साधयन्त्यलम्‌ । 
सिद्धिं राजोपगां शीघ्रमेवं मन््रादयः पराम्‌ ॥ २८७ ॥ 


होता है ॥ २८४ ॥ 

्रश्न--एेसा होने पर भी निर्विकल्पक पर्यन्त पहुचे ह ही इससे यह न्याय्य 
है न कि अन्यथा, फिर केवल सञ्जल्य से ही मोक्ष होता हं यह कैसे ?--यह शङ्का 
कर कहते है- 

विकल्प के होने पर भी सम्यक्‌ अभिन्न शिवता बाले गुरं के लिय 
निर्विकल्पक पर्यन्त प्रतीक्षा का कोई उपयोग नहीं होता ॥ २८५ ॥ 

उपयोग (= प्रयोजन) नहीं होता इसमे गुरु का शिवाभेदमय होना कारण 
है ॥ २८५ ॥ 

यह केवल युक्तिमत्र से ही सिद्ध नहीं है--यह कहते है-- 

श्रीगमशास्त्र मे कहा गया है कि वह मन्त्रदेवता (स्वतः) उस मन्त्रवाले 
विमर्श के स्वभाव वाली है (इसलिये) (निर्विकल्पा) महासंवित्‌ को आसन्न 
(= निकटवर्तिनी) कही जाती है ॥ २८६ ॥ 

मन्त्र स्वतः अविकल्पकसंवित्स्वभाव वाला होता है-यह भाव है ॥ २८६ ॥ 

इस प्रकार परा संवित्‌ के निकट होने के कारण ही मन्त्र आदि-उस (= 
परासंवित्‌) के अधीन सिद्धि का साधन कर सकते है--यह बात दृषटा्तप्रदर्शन के 
द्रारा कहते है-- 

जिस प्रकार राजाओं के निकटवत्ती लोग दूसरों के लि राजा से प्राप्त 
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परां सिद्धिमिति- मोक्षलक्षणाम्‌ । 


यदुक्तम्‌-- 
अधमा वश्यदा सिद्धिर्मध्यमा खेचरत्वदा । 
संसारभयविच्छेददायिनी सिद्धिरुत्तमा ॥ इति ॥ २८७ ॥ 

एतच्चास्मच्छास्तरेऽप्यक्तम्‌--इत्याह-- 


उक्ताभिप्रायगर्भं तदुक्तं श्रीमालिनीमते । 
तदेवाह-- 

मन्त्राणां लक्षणं कस्मादित्यक्ते मुनिभिः किल ॥ २८८ ॥ 
कस्मादिति-- योगविषये हि प्रश्ने कृते किमिति मन््रलक्षणमुक्तम्‌--इति 

भावः । यदुक्तम्‌-- 
"योगमार्गविधिं देव्या पुष्टेन परमेष्ठिना । 
तत्प्रतिज्ञावताप्युक्तं किमर्थं मन्त्रलक्षणम्‌ ।! 
(मा.वि.तं. ४।२) इति ॥ २८८ ॥ 


[प ० शीघ्र होते (प 
सिद्धि को प्राप्त करने में शीघ्र सक्षम होते हैँ उसी प्रकार मन्त्र आदि भी 


परा (सिद्धि) को (ग्राप्त करने मे सक्षम होते है) ॥ २८७ ॥ 
परासिद्धि = मोक्ष के लक्षण । 
जेसा कि कहा गया- 


“वश मे करने वाली सिद्धि अधमा खेचरत्व देने वाली मध्यमा ओर संसारभय 
से मोक्ष देने वाली सिद्धि उत्तमा कही जाती है" ॥ २८७ ॥ 


यह हमारे शास्त्र मेँ भी कहा गया है-- यह कहते है- 

उक्त अभिप्राय से पूर्ण वह मालिनी तन्त्र मेँ कहा गया है ॥ २८८- ॥ 

वही कहते है-- 

मन्त्रो का लक्षण क्यो (बतलाया गया)-एेसा मुनियों के द्वारा कहे 
जानं पर ॥ -२८८ ॥ 


कर्यो--योगविषयक प्रश्न किये जाने पर मन्त्र का लक्षण क्यो कहा गया- यह 
भाव है । जैसा करि कहा गया- 

"देवी केद्वारा योगमार्गं कौ विधि पृष्ठे गये परमेश्वर ने उसकी (= योग की) 
प्रतिज्ञा वाले होते हये भी मन्त्र का लक्षण क्यों कहा'' ॥ २८८ ॥ (मा.वि,तं 
४।२) 
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एवं मुनिप्रश्नं॑निर्णेतुकामः कार्तिकेयो योगाङ्गतयैव एतदुक्तम्‌-- 
इत्यभिधातुमाह-- 
योगमेकत्वमिच्छन्ति वस्तुनोऽन्येन वस्तुना । 
तद्वस्तु ज्ञेयमित्यक्तंहेयत्वादिप्रसिद्धये ॥ २८९ ॥ 
तत्परसिच्छ्यै शिवेनोक्तं ॒ज्ञानं यदुपवर्णितम्‌ । 
सबीजयोगसंसिन्धयै मन्रलक्षणमप्यलम्‌ ॥ २९० ॥ 
न चाधिकारिता दीक्षां विना योगेऽस्ति शाङ्करे । 
क्रियाज्ञानविभेदेन सा च द्वेधा निगद्यते ॥ २९९१९ ॥ 
द्विविधा सा प्रकर्तव्या तेन चैतदुदाहृतम्‌ । 
न च योगाधिकारित्वमेकमेवानया भवेत्‌ ॥ २९२ ॥ 
अपि मन््राधिकारित्वं मुक्तिश्च शिवदीक्षया । 


एतच्च प्राग््याख्यानेनैव गतार्थमिति नेह पुनर्विभज्य व्याख्यातम्‌ ॥ 
तात्पर्यगत्या तु प्रन्थकृदेव व्याख्यातुमाह-- 


अनेनैतदपि प्रोक्तं योगी तत्त्वैक्यसिद्धये ॥ २९३ ॥ 
मन््रमेवाश्रयेन्मुलं निर्विकल्पान्तमादृतः । 





इस प्रकार मुनि के प्रश्न का निर्णय चाहने वाटे ऊर्तिकिय--योग के अङ्ग के 
रूप मे ही यह (= मन््रलक्षण) कहा गया-- यह बताने के लिये कहते है-- 

एक वस्तु का दूसरी वस्तु से एकत्व ही योग माना गया है । हेयत्व 
आदे कौ सिद्धि के लिये बह वस्तु ज्ञेय कही गयी है । उसकी (= ज्ञेय 
क्री) सिद्धि के लिये शिव के द्वारा जो वर्णन किया गया वह ज्ञान कहा 
गया । सबीज योग की सिद्धि के ल्य मन्त्र का लक्षण भी पर्याप्त है । 
दीक्षा के बिना. शाङ्कर योग (= तन्त्र मार्ग) में अधिकार नहीं होता । क्रिया 
ओर ज्ञान के भेद से (= दीक्षा) वह दो प्रकार की कही जाती है । वह दो 
प्रकार से की जानी चाहिये । इसलिये यह कहा गया इस शिवदीक्षा से 
केवल योगाधिकार ही नहीं बल्कि मन्त्र गे अधिकार ओर मुक्ति भी (प्राप्त) 
होती है ॥ २८२-२९३- ॥ 

यह पूर्वं व्याख्यान से ही गतार्थं है इसलिये यहाँ अलग करके फिर नहीं कहा 
गया ॥ 

तात्पर्य की दृष्टि से ग्रन्थकार ही व्याख्या करने के लिये कहते है- 


इसके द्वारा यह भी कहा गया कि तत्त्व की एकता की सिद्धि के लिगे 
योगी मूलमन्त्र का ही निर्विकल्प पर्यन्त आदर के साथ आश्रयण करे । 
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मन्राभ्यासेन भोगं वा मोक्षं वापि प्रसाधयन्‌ ॥ २९४ ॥ 
तत्राधिकारिताल्ध्यै दीक्षां गृह्णीत दैशिकात्‌ । 

आदृत इत्यनेनास्य तदेकतानत्वमुक्तम्‌ । तत्रेति- मन्तराश्रयणादौ ॥ 

अतश्चास्य मन्त्रादिमाहात्म्यात्सर्वं भुक्तिमुक्तयाद्यपि सिद्धयेत्‌--इत्याह-- 


तेन मन््रज्ञानयोगबलाद्यद्यत्मसाधयेत्‌ ॥ २९५ ॥ 
तत्स्यादस्यान्यतत्तवेऽपि युक्तस्य गुरुणा शिशोः । 


युक्तस्येति--योजितस्य--इत्यर्थः, अनेन च योजिकादेरभेदोऽप्यासूत्रितः ॥ 
ननु गुरुणा चेदन्यतत्त्वे योजितः, तत्कथमस्य स्वबलादेव अन्यथा भुक्ति- 
मक्त्वा स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


दीक्षा ह्यस्योपयुज्येत संस्क्रियायां स संस्कृतः ॥ २९६ ॥ 
स्वबलेनैव भोगं वा मोक्षं वा लभते बुधः। 


अत एव च दीक्षायां कृतोऽपि समय्यादिनियमो न स्यात्‌--इत्याह-- 





मन्त्र के अभ्यास से भोग अथवा मोक्ष को चाहने वाला उसमें अधिकार की 
प्राप्ति के लिये आचार्य से दीक्षा ठे ॥ -२९३-२९५- ॥ 

आदर के साथ-इस कथन से उस (साधक) की उस (= मूलमन्त्र) में 
एकतानता कही गयी । उसमे = मन्त्र के आश्रयण आदि मे ॥ 

इस कारण मन्त्र आदि के माहात्म्य से इसको भोग ओर मोक्ष सब मिल जाता 
है- यह कहते हैः 

इसलिये (गुरु) मन्त्र ज्ञान योग के बरु से जो-जो सिद्ध करता है 
गुरु के द्वारा अन्यतत््व मे भी नियोजित शिष्य को वह सब्र (सिद्ध) हो 
जाता है ॥ -२९५-२९६- ॥ 
यक्त = लगाये गये । इससे योजनिका दीक्षा आदि का भेद भी सङकेतित हआ 
हे" ॥ 

प्रश्न--यदि (शिष्य) गुरु के द्वारा अन्य तत्र मेँ लगाया गया तो इसको अपने 
बल से ही अन्य प्रकार से भोग या मोक्ष कैसे मिल जाता है ?- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

इसके संस्कार के विषय मे दीक्षा की उपयोगिता होती है । ओर 
वह विद्वान्‌ संस्कारयुक्त होकर अपने ही बल से भोग या मोक्ष प्राप्त करता 
है ॥ -२९६-२९७- ॥ 

इसलिये दीक्षा होने पर (उसके लिये) निहित भी समयी आदि नियम नहीं 











| 
| 
| 
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तेन विज्ञानयोगादिबली प्राक्‌ समयी भवन्‌ ॥ २९७ ॥ 
पुत्रको वा न तावान्स्यादपि तु स्वबलोचितः । 


तावानिति समयी पुत्रको वा ॥ 
ननु ज्ञानयोगादौ दुर्बलस्य का वार्ता ?--इत्याशङ्कयाह- 
यस्तु विज्ञानयोगादिवन्ध्यः सोऽन्धो यथा पथि ॥ २९८ ॥ 
दैशिकायत्त एव स्याद्धोगे मुक्तौ च सर्वथा । 
ननु ज्ञानयोगादिवन्ध्यस्य दशिकोऽपि किं कुर्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 
दीक्षा च केवला ज्ञानं विनापि निजमान्तरम्‌ ॥ २९९ ॥ 
मोचिकंवेति कथितं युक्तया चागमतः पुरा । 
पुरेति- पञ्चदशाहिकादौ ॥ 
दीक्षोचितमेव ज्ञानयोगाद्यधितिष्ठतः पुनः किं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
यस्तु `क्षाकृतमेवापेक्षय योजनिकां शिशुः ॥ ३०० ॥ 
= 
होता-- यह कहते €- 
इसलिये विज्ञान योग आदि के कारण बलशाछी वह पटले 
समयी या पत्रक होता हुआ भी (अब) वैसा नहीं बल्कि अपने बल से 
युक्त होता है ॥ -२९७-२९८- ॥ 
उतन, = समयी अथवा पुत्रक ॥ 
प्रश्न-ज्ञान योग आदि के विषय में दुर्बल के विषय में क्या बात है यह 
शङ्का कर कहते है-- 
जो ज्ञान योग आदि से शुन्य है वह जैसे कि रास्ते मेँ अन्धा 
(चक्षुष्मान्‌ के अधीन) उसी प्रकार भोग ओौर मोक्ष के विषय मे सर्वथा 
आचार्य के अधीन होता है ॥ -२९८-२९९- ॥ 
प्रश्न-ज्ञान योग आदि से रहित का आचार्य भी क्या कर सकते है? यह 
शङ्धा कर कहते है-- 
निना अपने आन्तर ज्ञान के भी केवल दीक्षा मोक्षदायिनी होती है य 
युक्ति ओर आगम से पहले कहा जा चुका है ॥ -२९९-३००- ॥ 
पहले = पन्द्रहवे आह्निक आदि मे ॥ 


दीक्षोचित भी ज्ञान योग आदि वाके को क्या होता है ?-यह शङ्का कर 
कहते है 
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स्फुटीभूत्यै तदुचितं ज्ञानं योगमथाश्रितः । 
सोऽपि यत्रैव युक्तः स्यात्तन्मयत्वं प्रपद्यते ॥ ३०९ ॥ 


यत्रैव युक्त इत्यर्थाद्‌ गुरुणा ॥ ३०१ ॥ 

अतश्चायं गुर्वधीनसिद्धिरेव--इत्याह-- 
गुरुदीक्षामन्रशास्त्राधीनसर्वस्थितिस्ततः । 

एवमेतत्पत्रकादिविषयमभिधाय साधकविषयमपि अभिधत्ते-- 


दष्टानामेव सर्वेषां भूतभव्यभविष्यताम्‌ ॥ ३०२ ॥ 
कर्मणां शोधनं कार्य बुभुक्षोर्न शुभात्मनाम्‌ । 
यः पुनर्तौकिकं भोगं राज्यस्वर्गादिक शिशुः ॥ ३०२ ॥ 
त्यक्त्वा लोकोत्तरं भोगमीप्सुस्तस्य शुभेष्वपि । 
बुभृक्षोरिति-रोकधर्मिणः साधकस्य । शुभेष्वपीति- शोधनं कार्यमिति 
प्राच्येन संबन्धः ॥ 


अत्रापि क्रियाज्ञानयोः प्राधान्येऽयं विशेषः--इत्याह- 


ओर जो साधक दीक्षाकृत योजनिका की अपेक्षा रखकर स्फुटी- 
भाव (= परिष्कार, शुद्धता) के लिये ज्ञान अथवा योग का आश्रयण 
करता है बह भी (गुरु के द्वारा) जहाँ नियुक्त होता है तन्मय हो जाता 
है ॥ -३००-३०१ ॥ 

जह युक्त-- अर्थात्‌ गुरु के द्वारा ॥ ३०१ ॥ 

इसलिये इसकी सिद्धिप्राप्ति गुरु के अधीन है--यह कहते है-- 

इस कारण (इसकी) सब स्थिति गुरु दीक्षा मन्त्र शास्त्र के अधीन होती 
है ॥ ३०२- ॥ 

पुत्रक आदि विषयक इसका कथन कर साधकविषय को भी कहते है- 

योगेच्छु के भूत भव्य ओर भविष्यत्‌ समस्त दुष्ट ही कर्मो का शोधन 
करना चाहिये न कि शुभ कर्मो का, जो शिशु राज्य स्वर्ग आदि लौकिक 
सुख को छोड़कर लोकोत्तर भोग को चाहता हं उसके शुभ (कार्यो) मे भी 
"स करे ॥ -३०२-३०४- ॥ 

बुभुक्षु का = लोकधर्मी साधक का । शुभ मे भी- शोधन करना चाहिये- 
एेसा पहले से सम्बन्ध है ॥ 

इसमे भी क्रिया एवं ज्ञान के प्राधान्य मेँ--यह विशेष (= अन्तर) है--यह 





न 
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तत्र द्रव्यमयीं दीक्षां कुर्वन्नाज्यतिलादिकंः ॥ ३०४ ॥ 
कर्मस्य शोधयामीति जुहुयादैशिकोत्तमः । 
ज्ञानमय्यां तु दीक्षायां तद्विशु्धयति सन्धितः ॥ ३०५ ॥ 
गुरोः स्वसंविद्रूढस्य बलात्तप्रक्षयो भवेत्‌ । 
यदास्याशुभकर्माणि शुद्धानि स्युस्तदा शुभम्‌॥ ३०६ ॥ 
स्वतारतम्याश्रयणादध्वमध्ये प्रसूतिदम्‌ । 


तदिति--कर्म । सन्धित इति--अनुसन्धानात्‌ । अस्येति--लोकधर्मिणः ॥ 
शुभकर्मोपभोगे तु योजनिकास्थानमेवासादयेत्‌-इत्याह-- 


शुभपाकक्रमोपात्त फलभोगसमाप्तितः ॥ ३०७ ॥ 
यत्रैष योजितस्तत्स्थो भाविकर्मक्षये कृते । 


तत्स्थ इत्यर्थात्‌ भवेत्‌ । क्षये कृते इत्युपभोगादेव, नहि लछोकधर्मिणः 
शुभकर्मशोधनमाम्नातम्‌-- इत्याशयः ॥ 


भाविशुभकमम्रक्षये पुनरस्य तत्र तत्रोपभोग एव--इत्याह-- 





कहते है-- 

उत्तम आचार्य द्रव्यमयी दीक्षा को करने की इच्छा वाला (हो तो) 
'इसका कर्मशोधन कर रहा हँ --इस मन्त्र का उच्चारण करते हुए घृत 
तिल आदि से हवन करे । दीक्षा के ज्ञानमयी होने पर वह (कर्म) 
अनुसन्धान से शुद्ध होता है । स्वसंविद्रूढ़ गुरु के बल से उसका क्षय हो 
जाता है । जब इसके अशुभ कर्म शुद्ध हो जाते है तब अपने तारतम्य के 
अनुसार शुभ कर्म अध्वा मेँ फल देने कगते हैँ ॥ -३०४-३०७- ॥ 

वह = कर्म । सन्धि के कारण = अनुसन्धान के कारण । इसका = 
लोकधर्मी का ॥ 

शुभ कर्म के उपभोग मे योजनिका स्थान को ही प्राप्त करना चाहिये--यह 
कहते है-- 

शुभपाक के क्रमोपात्त फलभोग की समाप्ति के कारण भावी कर्म का 
क्षय करने पर जहाँ यह (साधक) (गुरु के द्वारा) नियोजित होता है वही 
स्थित रहे ॥ -३०७-३०८- ॥ 

वहीं स्थित- अर्थात्‌ रहे । क्षय किये जाने पर--उपभोग के कारण ही । 


। लोकधर्मी के शुभ कर्म का शोधन नहीं कहा गया है ॥ 


भावी शुभ कर्म का्रक्षय न होने पर पुनः इसका स्थान-स्थान पर उपभोग ही 
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भाविनां चाद्यदेहस्थदेहान्तरविभेदिनाम्‌ ॥ ३०८ ॥ 
अशुभांशविशुद्धौ स्याद्धोगस्यैवानुपक्षयः। 
अद्यदेहेति-- दीक्षोत्तरकालभाविनाम्‌ ॥ 
अत एवास्य न कुत्रचिदपि दुःखोपभोगो भवेत्‌--इत्याह-- 
भुञ्जानस्यास्य सततं भोगान्मायालयान्ततः ॥ ३०९ ॥ 
न दुःखफलदं देहाद्यध्वमध्येऽपि किञ्चन । 
मायालयान्तत इति- मायाटयान्तं यावत्‌--दत्यर्थः ॥ 
मायालये वृत्ते पुनरस्य कि स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 
ततो मायालये भूक्तसमस्तसुखभोगकः ॥ ३९० ॥ 
निष्कले सकले वैति लयं योजनिकाबलात्‌ । 
आहिकार्थमेव. श्लोकस्य प्रथमार्धेनोपसंहरति- 


इति प्रमेयं कथितं दीक्षाकाले गुरोर्यथा ॥ ३११९ ॥ 


होता है-- यह कहते है-- 

आज के शरीर मे देहान्तर के भेदक भावी (कर्मो) के अशुभ अंश की 
शुद्धि होने पर भोग का ही अनुपक्षय होता है ॥ -३०८-३०९- ॥ 

आज के देहं दीक्षा ऊ उत्तर काल में होने वाले ॥ ३०८- ॥ 

इसलिये इसको कहीं भी दुःखोपभोग नहीं होता--यह कहते है-- 

माया के कछयपर्यन्त निरन्तर भोग करने वाके का, अध्वाके मध्यमे 
भी देह आदि कृच भी दुःख फल नहीं देते ॥ -३०९-३१०- ॥ 

मायालयान्ततः = माया के प्रलय पर्यन्त ॥ 

माया का ल्य हो जाने पर फिर इसका क्या होगा 2-यह शङ्का कर कहते 
है-- 

इसके बाद माया का लय होने पर समस्त सुखभोग करने वाला 
(साधक) योजनिका के बल से निष्कल या सकल (तत्व) मे लीन हो 
जाता ह॑ ॥ -३१०-३११- ॥ 

इस आद्विक के विषय का श्लोक के पूर्वार्धं के द्वारा उपसंहार करते" है- ` 

(दीक्षा का) समथ आने पर जिस प्रकार गुरु को दीक्षा करनी चाहिये 
वह प्रमेय कहा गया ॥ -३११ ॥ 
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। ॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
| प्रमेयप्रकाशनं नाम षोडशमाह्िकम्‌ ॥ १६ ॥ 


इतीत्थमेतत्प्रमेयमिहोक्तं यथा = येन प्रकारेण काठे = शक्तिपातावसरे 
गुरोदक्षा कार्या भवेदिति शुभम्‌ ॥ ३११ ॥ 
श्रीमद्गुरुमहिमोदितशोधकशोध्योभयानुसन्धानः । 
| षोडशमाह्विकमेतद्‌ व्यवृणोदिह जयरथाभिख्यः ॥ 
। ॥ इति श्रीमन्महामाहेश्चराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन्रालोके 
श्रीजयरथविरचितविवेकाभिख्यव्याख्योपेते प्रमेयप्रकाशनं 
नाम षोडशमाह्विक समाप्तम्‌ ॥ १६ ॥ 


| 
| ९०२८०९७ 
| 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन्नालोक 
के षोडश आद्धिक की ई ° राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुड ॥ ९६ ॥ 
इति = इस प्रकार, यह प्रमेय यहां कहा गया । यथा = जिस प्रकार, समय 
पर = शक्तिपात के अवसर पर, गुरु के द्वारा दीक्षा की जानी चाहिये ॥ ३११ ॥ 
श्रीमान्‌ गुरु की महिमा से शोध्य शोधक दोनो अनुसन्धानों को कहने वाले 
जयरथ नापक विद्वान्‌ ने सोलहवें आधिक की व्याख्या की । 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकत श्रीतच्रालोक के षोडश आदह्धिक की 
"विवेक! नामक व्याख्या की डो ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी रीका सम्पूर्ण हुई ॥ १६ ॥ 
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ॐ विवेकः ॐ 
निजशक्तिजनितकर्मप्रपञ्चसञ्चारचातुरीविभवम्‌ । 
भवतरणबलप्रदतां समावहन्तं बलप्रदं नौमि ॥ 

इदानीमत्र द्वितीयार्धेन महाप्रयोजनामितिकर्तव्यतां वक्तं प्रतिजानीते-- 
अथ भैरवतादात्म्यदायिनीं प्रक्रियां ब्रुवे । 
तामवाह-- 
एवं मण्डलकुम्भाग्निशिष्यस्वात्मसु पञ्चसु ॥ १ ॥ 
गृहीत्वा व्याप्तिमैक्येन न्यस्याध्वानं च शिष्यगम्‌ । 


कर्ममायाणुमलिनत्रयं बाहौ गले तथा॥ २ ॥ 
शिखायां च क्षिपेत्सूत्रग्रन्थियोगेन दैशिकः। 





भ ज्ञानवर्तः ~. 

अपनी शक्ति से कर्मप्रपज्चसञ्चारचातुरीविभव को उत्पन्न करने वाले, संसार से 
संतरण मे बलप्रदानता को धारण करने वाले बलप्रदं को (मै) प्रणाम करता हूं । 

अब यही पर (श्टछोक के) द्वितीय अर्धं के द्वारा महाप्रयोजन वाटी 
इतिकर्तव्यता को बतलाने के लिये प्रतिज्ञा करते है- 

अब भैरव के साथ अभेदप्रदान करने वाली प्रक्रिया को कहता 
हू ॥ १- ॥ 

उसी को कहते है-- 

इस प्रकार मण्डल, कुम्भ, (कर्करी) अग्नि, शिष्य की आत्मा (इन) 
पाच में एक साथ व्याप्ति का ग्रहण कर शिष्यगामी अध्वा का न्यास कर 
आचार्य कार्म मायीय एवं आपाव इन तीनों मलों को सूत्रग्रन्थि के द्रा 


त्र 


ग्र 


३11 
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कुम्भेत्यत्रैव अर्थात्‌ कर्वर्यप्यन्तर्गता येनोक्तं पञ्चस्विति । सूत्र्रन्थियोगेनात-- 
तद्रूपतया--इत्यर्थः । यदक्तम्‌-- 

"आगन्तु सहजं शाक्तं बद्धवादौ पाशपञ्जरम्‌ । 
बाहुकण्ठशिखाग्रषु ्रिवृत्तरिगुणतन्तुना ॥' इति ॥ 
एषां च ग्रन्थिरूपतया प्रक्षेपे कोऽभिप्रायः ?--इत्याशङ्कयाह-- 


तस्यातद्रूपताभानं मलो ग्रन्थिः स कीतयति ॥ ३ ॥ 
इतिप्रतीतिदाकर्यार्थं बहिर््न्थ्युपकल्पनम्‌ । 
तस्य = पूर्णप्रकाशात्मनः परस्य ब्रह्मणो यदतदरूपतया भानम्‌ = संकुचिता- 
त्मतया प्रथनम्‌, स एव स्वरूपस्य तिरोधायकत्वान्मल इति प्रतिरोधकत्व।च्च 
ग्रन्थिः इत्युच्यते । एतदेव द्रढयितुं बहिःपाशसूत्रादावेवं ्न्थीनामुपकल्पनम्‌ ॥ 
एवमप्येतद्राह्ादावेव कस्मादुक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


बाहू कमस्पिदं विष्णुर्मायात्मा गलसंश्चितः ॥ ४ ॥ 


क्रः 
बाह गला ओर शिखा में प्रक्षिप्त करे ॥ -१-३- ॥ 

कुम्भ--यही पर कर्करी भी अर्थात्‌ अन्तर्गत है जिससे कहा गया--र्पाच मेँ । 
सूत्रग्न्थियोग से--उस रूप से ॥ 

जैसा कि कहा गया-- 

“पहले आगन्तुक सहज शाक्त पाशयज्जर को तृवृतत्रगुणतन्तु के द्वारा बाहु 
कण्ठ ओर शिखा के अग्र भागमे.......-.. ।' 

नका अन्थि के रूप में श्रक्षप होने मे क्या अभिप्राय है?--यह शङ्का कर्‌ 
कहते है-- 

उसका उससे भिन्न रूप से भान मल होता है । वही ग्रन्थि कही 
जाती > ¦ इस प्रतीति की दृढता के लिये बाहयग्रन्थि की कल्पना की 
जाती हे ॥ -३-४- ॥ 


उस पूर्णप्रकाशात्मा परह्य का जो उससे भित्र रूप से भान = संकुचित रूप 
से विस्तार वही स्वरूप के तिरोधायक होने के कारण मल ओर प्रतिरोधक होने के 
कारण अथ कहा जाता है । इसी को दृढ़ करने के लिये बाहरी पाश सूत्र आदि 
मे इस प्रकार ग्रन्थि की कल्पना होती है ॥ 

फिर भी इसको बाहु आदि में ही क्यों कहा गया?--यह शङ्का कर कहते 
¦ न 

दोनों भुजाय कर्म का स्थान है । मायारूप विष्णु गले मे स्थित है । 
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अधोवहा शिखाणुत्वं तेनेत्थं कल्पना कृता । 


मायात्रति--तद्गर्भऽ स्याधिकारात्‌ । अधोवहेति-- प्राणशक्तर्हदयान्तं ततः 
प्रसरणात्‌ ॥ 


नन्वेवमपि सूत्रस्य त्रिस्तरिगुणीकरणे कोऽर्थः 2 --इत्याशङ्कयाह-- 
नरशक्तिशिवाख्यस्य त्रयस्य बहुभेदताम्‌ ॥ ५ ॥ 
वक्तुं त्रिस्त्िगुणं सूत्रं भ्रन्थये परिकल्पयेत्‌ । 

इदं हि नरशक्तिशिवात्मकमेव सर्वम्‌--इति भावः ॥ 


अत्रैव शस्त्रान्तरीयप्रक्रिययापि व्याप्तिं दर्शयितुमाह-- 
तेजोजलान्नत्रितयं त्रेधा प्रत्येकमप्यदः॥ ६ ॥ 
श्रुत्यन्ते केऽप्यतः शुक्लकृष्णरक्तं प्रपेदिरे । 

्रुत्यन्त इति । यदुक्तम्‌- छान्दोग्योपनिषदि श्रैतकेतपदेशे-- 


"एकस्मात्पर्रह्मणस्तेजोऽजायत, तत॒ आपस्ताभ्योऽन्नं तदेकेकं त्रिधा 


अधोवाहिनी शिखा अणु है । इससे एेसी कल्पना की गयी ॥ -४-५- ॥ 

मायात्मा-उस (माया) के गर्भं मे इसका अधिकार होने के कारण, 
अधोवहा-- प्राणशक्ति का वहाँ से (= शिखा से) हदय पर्यन्त नीचे की ओर प्रसरणं 
होने के कारण (इसे -अधोवहा कहते है) ॥ 

फिर भी सूत्र के तीन बार त्रिगुण करने में क्या तात्पर्य है?-- यह शङ्का कर 
कहते है-- 

नर शक्ति ओर शिव नामक तीन की अनेकभेदता को बततलाने 
के लिये त्रिगुणसूत्र को ग्रन्थि के छ्िये तीन बार परिकल्पित किया गया 
है ॥ -५-६- ॥ 

यह सब (विश्चप्रपञ्च) नर शक्ति ओर शिव रूप ही है-यह भाव है ॥ 

इस विषय मँ शास््रान्तरीय प्रक्रिया के वारा भी व्याप्ति दिखलाने के ल्यि 
कहते है-- 

उपनिषदों मे तेज जक ओौर अन्न इन तीन में से प्रत्येक को कुछ लोग 
इस कारण क्रमशः रक्त शुक् ओर कृष्ण मानते हैँ ॥ -६-७- ॥ 

्रुत्यन्त मे--जैसा कि छान्दोग्योपनिषद्‌ में शैतकेतु को उपदेश देते समय कहा 
गया- 

“एक परह्य -से तेज उत्पन्न हुआ, उससे जल, उससे अन्न । वह एक-एक 
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समभवत्‌, तत्रागनेछोहितशुक्लकृष्णानि रूपाण्यभवन्‌, यल्लोहितं तत्तेजः, यच्छुक्लं 
तदापः, यत्कृष्णं तदन्नमिति ।' 
अत इति-- तेजोजलान्नत्रितयस्यैव॑रूपत्वात्‌ । इह साक्षाद्धोगाधारे शरीरे 
पाशच्छेदादौ क्रियमाणे दाहशोषादयः संभाव्येरन्निति तत्प्रतिकृतिप्राये मुख्यदेहगता- 
नन्तपाशादिसूचनात्‌ तदुच्छेदोपायतया च त्राणात्सत्रशब्दवाच्येऽस्मिन्‌ पाशच्छेदादि 
कार्यम्‌--इति पाशसुत्रार्थः । यदागमः-- 
द्वितीयः सूत्रदेहस्तु पाशा यत्र स्थितास्त्वमे । 
बध्याश्छेद्यास्तथा दाह्याः सूत्रस्थाने न विग्रहे ॥' इति ॥ 
एवं सूत्रक्लप्तिमभिधाय तत््वशुद्धिमाह-- 
ततोऽग्नौ तर्पिताशेषमन्रे चिद्व्योममात्रके ॥ ७ ॥ 
सामान्यरूपे तत्त्वानां क्रमाच्छद्धिं समाचरेत्‌। 
सामान्यरूपे चिद्व्योममात्रके दति ~ग ,रणमेव हि नाम॒ अस्मदर्शने 
शुद्धिः--इत्याशयः ॥ 


तदेवाह- 





तीन प्रकार का हुआ । उसमे अग्नि के लोहित शुक्ल कृष्ण रूप हये । जो लोहित 
(= लाल) वह तेज, जो शुक्लं वह जल ओर जो कृष्ण वह अन्न हआ ।'" 

इस कारण = तेज जक ओर अन्न के तीनों रूप होने से । इस साक्षात्‌ 
भोगाधार शरीर मेँ पाशच्छेद आदि के किये जाने पर दाह शोध आदि की सम्भावना 
होती इसलिये उसकी प्रतिकृति जैसे होने पर मुख्यदेहगत अनन्त पाश आदि की 
“सूचना के कारण ओर उसके उच्छेदोपाय के रूप से त्राण होने से सूत्रशब्दवाच्य 
इस (वस्तु) मेँ पाशच्छेद आदि करना चाहिये-यह पाशसुत्र का अर्थं ह जैसा कि 
आगम है- 

“(साक्षात्‌ स्थूरदेह वह है जो कि भोग का आधार प्रथम देह है) दूसरा सूत्रेह 
तो वह है जह स्थित ये पाश सूत्रस्थान में वध्य छेद्य तथा दाह्य होते हैन कि 
(स्थूल शरीर में) ॥ 

इस प्रकार सूत्र की कल्पना का कथन कर तत्त्वशुद्धि को कहते है-- 


इसके बाद अग्नि के तर्पित अशेष मन्त्र वाला होने पर सामान्यरूप 
चिद्व्योममात्र में तत्त्वों की क्रम से शुद्धि करनी चाहिये ॥ -७-८- ॥ 

सामान्यरूप चिदृव्योममात्र मेँ-तत्सात्‌-(= व्योमसात्‌) करण ही हमारे दर्शन 
मे शुद्ध है-यह आशय है ॥ 

वही कहते है-- 
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तत्र॒ स्वमन्रयोगेन धरामावाहयेत्पुरा ॥ ८ ॥ 
इष्टवा पुष्पादिभिः सर्पिस्तिलाद्यैरथ तर्पयेत्‌। 
तत्तत््वव्यापिकां पश्चान्भायातत्त्वाधिदेवताम्‌ ॥ ९ ॥ 
मायाशक्ति स्वमन्त्रेणावाह्याभ्यर्च्य प्रतर्पयेत्‌ । 


तत्तत्वति- तस्य धराख्यस्य तत्वस्य । मायाशक्तिमिति- वागीश्वरीरूपाम्‌ । 
स्वमन्त्रेणेति- ओं हीमिति ॥ 


ननु धरादेस्तत्त्वर्गस्य प्राक्‌ मातृकामालिन्युभयगतं वर्णजातं मन्रत्वनोक्त 
तत्कतरदत्र मन्त्रतयाभिमतम्‌ 2--इत्याशङ्कयाह-- 


आवाहने मातृकार्ण मालिन्यर्णं च पूजने ॥ १० ॥ 
कुयदिति गुरुः प्राह स्वयपाप्यायनद्भयात्‌ । 


पजन इति-- अर्थात्‌ तर्पणादावपि । मातृकाया हि जगज्जननीत्वात्‌ स्वरूप- 
पृथाकारित्वमुचितम्‌, मालिन्याश्च विश्वस्य स्वात्मनि धारणादाप्यायकारित्व- 
मित्युक्तम्‌-- स्वरूपाप्यायनद्रयात्‌--इति ॥ 


एतदेवेह द्रयं दर्शयति- 


ट्स विषय में पहले उसके अपने मन्त्र के द्रारा पृथिवी का आवाहन 
करना चाहिये । पुष्प आदि से (उसका) पूजन कर फिर घृत तिल 
आदि से तर्पण करे । ततपश्चात्‌ उस तत्व की व्यापिका मायातत्त्व की 
अधिदेवता वाटी मायाशक्ति का उसके अपने मन्त्र से आवाहन पूजन कर 
तर्पण करे ॥ -८-१०- ॥ 

उस तततव = उस-पृथिवी नामक तत्तत का । माया शक्ति 
अपने मन्त्र से 
इस (मन्त्र) से ॥ 

प्रश्न-- पहले मातृका एवं मालिनी इन दोनों में रहने वाले वर्णसमूह को, पर्व 
आदि तत्त्ववर्ग का, मन्त्र कहा गया (ओर यहाँ दूसरा) तो इन दोनों मे से कौनसा 
मन्त्र माना गया- यह शङ्का कर कहते है-- 

आवाहन मे मातृकावर्ण पूजन मे मालिनीवर्ण (का मन्त्र के रूपमे 
प्रयोग) करना चाहिये देसा गुरुदेव ने, स्वरूपविस्तारण ओर आप्यायन इन 
दोनों के कारण, कहा ॥ -१०-११- ॥ 

पूजन-- तर्पण आदि मे भी । जगज्जननी होने के कारण मातृका का स्वरूप- 
विस्तारकारिणी होना उचित है । ओर मालिनी का विश्च को अपने मे धारण करने 


के कारण आप्यायनकारित्व (उचित है) इसलिये कहा गया-स्वरूप विस्तार ओर 
आप्यायन इन दोनों के कारण ॥ 


= वागीश्वरीरूपा । 
ओऽम्‌ हीं (लं सद्यः रूपिणीं धरामावाहयामि ॐ ठं धरायै नमः) 





& 


॥१।। 
1 
= 


तारो वर्णोऽथ संबुद्धिपदं त्वामित्यतः परम्‌ ॥ ९९ ॥ 
उत्तमैकयुतं कर्मपदं दीपकमप्यतः । 
तुभ्यं नाम चतुर्थ्यन्तं ततोऽप्युचितदीपकम्‌ ॥ ९२ ॥ 
इत्यूहमन््रयोगेन तत्तत्कर्म प्रवर्तयेत्‌ । 
तारः = प्रणवः । वर्णो मातृकायाः यथा धरायां क्षः । संबुद्धीति-धरे 
इत्यादि । उत्तमेति- आवाहयामीति । दीपकं = नमः । नामेति--धरादेः । 
उचितेति-- पूजादौ नमः, होमे स्वाहेत्यादि ॥ 


रन्वत्रावाहनोपक्रमं कस्मात्पूजाद्युक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
आवाहनानन्तरं हि कर्म सव॑ निगद्यते ॥ ९३ ॥ 
नन्वाबाहनमेव नाम॒ किमुच्यते यदानन्तर्येणापि पूजादि प्यात्‌?-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
आवाहनं च संबोधः स्वस्वभावव्यवस्थितेः । 
भावस्याहंमयस्वात्मतादात्म्यावेश्यमानता ॥ ९४ ॥ 





ग्रहं इन्हीं दोनो को दिखलाते है-- 

उसके बाद उत्तम (= आवाहयामि) इससे युक्त कर्मपद्‌ इसके 
बाद दीपक (= नमः) । फिर तुम्यं फिर चतुर्थ्यन्त नाम फिर उचित 
दीपक, इस प्रकार अपनी बुद्धि से कल्पित मन्त्र के द्वारा तत्तत्‌ कर्म करना 
चाहिये ॥ -१९१-१३- ॥ 

तार = प्रणव । वर्ण = मातृका के, जैसे धरा काक्ष वर्ण है । संबुद्धि = हे 
धरे ! आदि । उत्तम = आवाहयामि । दीपक = नमः । नाम--धरा आदि का । 
उचित--पुजा आदि में "नमः' ओर होम में 'स्वाहा' इस प्रकार पूजन का मन्त्रस्वरूप 
वनेगा-ऊं क्षं (2) धरे त्वाम्‌ आवाहयामि नमः । ओर हवन में त्वाम्‌ की जगह 
"तुभ्यम्‌" ओर नमः “स्वाहा जोडना एडेगा ॥ 

प्र्न-- यहां आवाहन का उपक्रम है फिर पूजा आद्रि कैसे कहा गया ।--यह 
शङ्का कर कहते है- 

क्योकि आवाहन के बाद सब कर्म (= पूजा आदि करना) कहा. जाता 
है ॥ -१३ ॥ 


प्रश्न- आवाहन ही किसे कहते है जिसमे बाद ही पूजा आदि होती है ?- यह 
शङ्का कर कहते है-- 


अपने स्वभाव की व्यवस्था के द्वारा (सिद्ध) भाव का संबोधन ही 
आवाहन है । यह अहंमयस्वात्मतादात्म्य की आवेश्यमानता है (न कि 
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आवाहनं हि नाम स्वस्वभावव्यवस्थित्या सिद्धस्य भावस्य संबोधः 
सिद्धस्याभिमुखी भावमात्रं संबोधनं विदुः ।' 
इत्यादिनीत्या पृणाहंपरामर्शस्वभावे स्वात्मनि एेकात्म्येनावेश्यमानता 
अभिमुखीभावमात्रं, नत्वावेश एव, तथात्वे हि शैवी दशैवं स्यात्‌, न तु 
शाक्ती-- इत्यभिप्रायः ॥ १४ ॥ 
अत एवाह-- 
शाक्ती भूमिश्च सैवोक्ता यस्यां मुख्यास्ति पूज्यता । 
ननु शाक्तयामेव भूमौ कस्मान्मुख्यतया पूज्यता अस्ति? --इत्याशङ्कयाह- 
अभातत्वादभेदाच्च नह्यसौ वृशिवात्मनोः ॥ ९१५ ॥ 


अभातत्वादिति- जा्यात्‌- इत्यर्थः । अभेदादिति-पूज्यपृजकादिविभागस्य 
विगलनात्‌ । यदभिप्रायेणैव 


न पुंसि न परे तत्त्वे शक्तौ मन््रा्नियोजयेत्‌ ।' 
इत्याद्युक्तम्‌ ॥ १५ ॥ 





अहंस्वरूपता) ॥ १४ ॥ 


आवाहन, स्वस्वभाव की व्यवस्था के अनुसार सिद्धभाव का. संबोध ६ । 
““(विद्रान्‌ लोग) सिद्ध के अभिमुखीभाव मात्र को संबोधन मानते दै ।'" 


इत्यादि नीति कं अनुसार पूर्ण अहंपरामर्शस्वभाव वाले आत्मा में एकात्मकरूप 
से आवेश्यमानता = अभिमुखे होना, न कि आवेश क्कि वैसा होने पर शैवी 
दशा होगी न कि शाक्ती ॥ १४ ॥ 


इसलिये कहते है-- 
शाक्ती भूमि वही कही गयी है जिसमें पूज्यता मुख्य होती है ॥ १५-॥ 
= भूमिका मे क्यो मुख्यरूप से पूज्यता होती है-- यह शङ्का कर 
हते है-- 
आभात होने ओर अभेद होने के कारण । नर ओर शिव में एेसा नहीं 
है ॥ -१५ ॥ 
अभात होने से = जड होने से । अभेद से = पूज्यपूजक आदि भेद के 
विगलित होने से । जिस अभिप्राय से- 
“न तो पुरुष ओर न पर (= शित्‌) तत्त्व मे किन्तु शक्तितत्व मेँ मन्तो का 
विनियोग करना चाहिये'" 
इत्यादि कहा गया ॥ १५ ॥ 
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ननु यद्येवं तज्जंडानां भररादीनां कथं पूजादि युज्येत्‌ ?--इत्याशङ्कया€- 
जडाभासेषु तत्त्वेषु संवित्स्थित्यै ततो गुरुः । 
आवाहनविभक्ति प्राक्‌ कृत्वा तुर्यविभक्तिटः ॥ १६ ॥ 
नमस्कारान्ततायोगात्पूर्णां सत्तां प्रकल्पयेत्‌ । 
एतदेवोपपादयति-- 

ततः पूर्णस्वभावत्वं तद्रूपोद्रेकयोगतः ॥ ९७ ॥ 
ध्येयोद्रेको भवेद्‌ ध्यातृप्रह्लीभाववशाद्यतः । 
नमस्कारे हि नमस्कर्तृगुणीभावेन नमस्कार्यस्यैव मुख्यत्वं भवेत्‌--इति 
भावः ॥ 

एवमागमान्तरमप्येवमेव व्याख्येयमित्वस्मद्गुरवः--इत्याह- 
आवाह्यष्टवा प्रतर्प्येति श्रीस्वच्छन्दे निरूपितम्‌ ॥ ९८ ॥ 
अनेनैव पथा नेयमित्यस्मद्गुरवो जगुः । 
ननु भेदाभेदमयत्वात्‌ परापरा शाक्ती दशा, शैवी पुनरभेदमयत्वात्‌ परा, 
तत्कथमत्र पूज्यता नास्तीत्युक्तम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
परत्वेन तु यत्पूज्यं तत्स्वतन््रचिदात्मकम्‌ ॥ ९९ ॥ 
न 
प्रण्न-यदि एेसा है तो जड पृथिती आदि की पूजा आदि कैसे सदत 
होगी ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

इसके बाद गुरु जडाभास तत्त्वो मे संवित्‌ कौ स्थिति के, लिये पहले 
आवाहन विभक्ति (= द्वितीया) को करके फिर तुर्यं विभक्ति (= चतुर्थी) के 
बाद अन्त मे नमस्कार जोड़ कर पूर्ण सत्ता की कल्पना करे ॥१६-१७-॥ 
इसी को सिद्ध करते है 


इसके बाद उस रूप के उद्रेक के कारण पूर्णस्वभावता हो जाती है । 
क्योकि ध्याता के नमन के कारण ध्येय का उद्रेक होता है ॥ -१७-१८-॥ 


नमस्कार मे नमस्कर्ता के गौण होने के कारण नमस्कार्यं ही मुख्य होता है ॥ 

आगमान्तशे की भी एेसी ही व्याख्या करनी. चाहिये-एेसा हमारे गुरु (कहते 
है)-- यह कहते है-- 

आवाहन, यजन एवं तर्पण कर--रेस स्वच्छन्दतन्त्र मे कहे गये को 
इसी रीति से समञ्चन चाहिये--एेसा हमारे गुरु कहते है । -१८-१९- ॥ 

प्रश्न भेदाभेदमय होने से शाक्ती दशा परापरा है ओर शैवी अभेदमय होगे से 
परा है फिर इस (शैवी) मे पूज्यता क्यो नहीं ?--यह शङ्का कर कहते है-- 
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अनवच्छित्प्रकाशत्वान्न प्रकाश्यं तु कुत्रचित्‌ । 


ननु यद्येवं तत्कथमात्मा ज्ञातव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यश्चत्यादयुच्यते ?-- 
इत्याशङ्कयाह- 


तस्य ह्यतत्प्रपूज्यत्वध्येयत्वादि यदुल्लसेत्‌ ॥ २० ॥ 
तस्यैव तत्स्वतन््रत्वं यातिदुर्घटकारिता । 


अत एव पूज्यत्वादेरमुख्यत्वात्‌ नात्राहानाद्युपयोगः 2- इत्याह-- 


संबोधरूपे त्तस्मिन्‌ कथं संबोधना भवेत्‌ ॥ २९ ॥ 
प्रकाशानायां वै न स्यात््रकाशस्य प्रकाशता । 
तत्‌ तस्मात्‌ पृज्यत्वादेस्तत्स्वातन्त्यविजृम्भामात्रत्वात्‌ तस्मिन्‌ संबोधनक्रिया- 
कर्तृत्वात्मनि शिबे संबोधना कथं भवेत्‌ संबोध्यमानता अस्य न न्याय्या । नहि 
परकर्तृकायां प्रकाशनायां प्रकाशस्य प्रकाशतैव स्यात्‌, किन्तु प्रकाश्यमानता-- 
इत्यर्थः ॥ 


ननु यद्येवं, तदेवमावाहयामोत्याह्लानादौ स्थिते किं प्रतिपत्तव्यम्‌ 2- 
इत्याशङ्खयाह- 





पर कं रूपमे जो पूज्य है वह स्वतन्त्र चित्स्वरूप है क्योकि वह 
अनवच्छिन्न प्रकाश वाला होता है । प्रकाश्य कीं भी (पूज्य) नही 
है ॥ -१९-२०- ॥ 

प्रश्न-यदि एेसा है तो “आत्मा का ज्ञान मनन ओर निदिध्यासन करना 
चाहिये (बृ.उ.)- यह कंसे कहा जाता है ?--यह शङ्का कर कहते है- 

उसका यह प्रपूज्यत्व ध्येयत्व आदि जो उल्लासित होता है बह उसी 
का स्वातन्त्र्य है जो कि अतिदुर्घटकारिता है ॥ -२०-२१- ॥ 

इसलिये पूज्यत्व आदि के अमुख्यः होने से यहाँ आवाहन आदि का उपयोग 
नहीं है- यह कहते है-- 

तो संबोधरूप उसमे संब्रोधना कंसे ढो सकती है । प्रकाश की 
(परकर्तृक) प्रकाशना में प्रकाशनक्तँता कैसे हो सकती है ॥ -२१-२२-॥ 

तो = इस पृज्यल आदि कं उसके स्वातच्य की विजृम्भ (जंभाई) मात्र होने 
से, उसमे = इसकी संबोध्यमानता न्याव्य नहीं है । परकर्तृकप्रकाशना मे प्रकाश की 
प्रकाशता नहीं किन्तु प्रकाश्यमानता ` होती है ॥ 

प्रश्न--यदि एेसा ह तो, "देव का आवाहन करता हू --इस प्रकार के आवाहन 
आदि मे क्या समञ्ञना चाहिये ?-- यह शङ्का कर कहते है- 
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संबोधनविभक्त्ैव विना कमदिशक्तिताम्‌ ॥ २२ ॥ 
स्वातच्रयात्तं दर्शयितुं तत्रो(त्रा) हमिममाचरेत्‌ । 
देवमावाहयामीति ततो देवाय दीपकम्‌ ॥ २३ ॥ 
्रागयुक्तया पूर्णतादायि नमः स्वाहादिकं भवेत्‌। 


एवमत्राप्यृहस्य संभवाद्यथौचित्यं दीपकयोजना कार्या--इत्याह- तत इत्यादि ॥ 
ननु नमस्कारादेः सर्वस्यैव दीपकस्य किं पूर्णतादायित्वमुत न?- 
इत्याशङ्कयाह-- 


नुतिः पूर्णत्वमग्नीन्दुसङ्कट्ाप्यायता परम्‌ ॥ २४ ॥ 
आप्यायक च प्रोच्छालं वौषडादि प्रदीपयेत्‌ । 


अगनीन्दुसङ्गदर इति--यदुक्तं--प्राक्‌- 
स्वा इत्यामृतवर्णेन....... ।' इति 


परं स्वाहेति । प्रोच्छालमिति अतोऽप्यस्याधिक्येनाप्यायकारित्वमित्यर्थः । 
यदागमः- 


वौषडाप्यायने शस्तम्‌... । इति ॥ २४ ॥ 





बिना कर्म आदि शक्ति के केवल संबोधन विभक्ति के द्वारा 
स्वातन्त्यवश उसको दिखलाने के लिये उसमे इस ऊह को करना 
चाहिये-- "देवम्‌ आवाहयामि" । फिर “देवाय नमः । फिर पूर्वोक्त युक्ति से 
नमः स्वाहा आदि पूर्णतादायी होता है ॥ -२२-२४- ॥ 


इस प्रकार यहां भी ऊह सम्भव हाने से ओचित्य के ` अनुसार दीपकयोजना 
करनी चाहिये-- यह कहते है- ततः ॥ 


प्रश्न-- नमः आदि समस्त दीपक शब्द क्या पूर्णतादायी है या नहीं?-यह 
शङ्का कर कहते है-- 


अग्नि एवं चन्द्र के सद्ग से आप्यायन करने वाला ^नमः' 
परमपूर्णतादायक है । ओर अधिक आप्यायकारी वौषट्‌ आदि को दीपक 
मानना चाहिये ॥ -२४-२५- ॥ 


अग्नि चन्द्र का सद्वह-- जैसा कि पहले कहा गया- 


“ स्वाः इस अमृत वर्ण के द्रारा......1'' “^........हा' इस. अग्नि रूप के 
हशि . 


पर = स्वाहा । प्रच्छाल = इससे अधिक वृद्धिकारी । 


४० ते. च. 
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नन्ववमविशेषेणेव सर्वत्र किमृहः कार्यो न. वा ?--इत्याशङ्कयाह- 
तत्र बाह्येऽपि तादात्म्यप्रसिद्धं कर्म चोद्यते ॥ २५ ॥ 
यदि कर्मपदं तन्नो गुरुरभ्यूहयेत्‌ क्वचित्‌ । 
तादात्म्येति ताद्रूप्येण लोकं विश्रुतम्‌--इत्यर्थः । चोद्यत इति--विधीयते-- 
टुत्यर्थः ॥ 
एतदवोपपादयति- 
अनाभासिततद्रस्तुभासनाय नियुज्यते ॥ २६ ॥ 
मन्त्रः कि तेन तत्र स्यात्स्फुटं यत्रावभासि तत्‌ । 
तेन प्रोक्षणसंसेकजपादिविधिषु धुवम्‌ ॥ २७ ॥ 
तत्कर्माभ्यूहनं कु्यत्परत्युत॒व्यवधातृताम्‌ । 
मन्त्र इति--कर्मपदाभ्यृहरूपः । तदिति--ऊहनीयं कर्म । तेनेति-- कर्मणो 


बहिःस्वयमवभासमानत्वेन हेतुना । प्रोक्षणादि हि बहिस्तथात्वेनैव स्फुटमवभातीति 
भावः, अतः प्रोक्षणं करोमीत्याद्युक्ता अत्यभ्यहनं न कार्यम्‌--इति तात्पर्यार्थ 





जसा कि आगम है-- "वृद्धि के विषय मे वौषट्‌ उत्कृष्ट माना गया है'" ॥२४॥ 

प्रश्न-क्या इसी प्रकार सर्वत्र समान रूप से ऊह करना चाहिये अथवा 
नहीं ?-- यह शङ्का कर कहत है- 

बाह्य मे भी तादात्म्यप्रसिद्ध कर्म का विधान है । यदि कहीं वह कर्मपद्‌ 
नहो तो गुरु उसकी कल्पना कर ठे ॥ -२५-२६- ॥ 

तादात्म्य = उस रूपसे लोक में प्रसिद्ध । चोद्यते = विधान किया जाता 
हे ॥ 

इसी को बतलाते है-- 

मन्त्र का विनियोग अनाभासित उस वस्तु के भासन के ल्यि होता है । 
जहां वह वस्तु स्वयं स्फुट रूप से भासमान है वहाँ उस (= विनियोग) से 
क्या लाभ होगा । इसलिये प्रोक्षण संसेक (= अभिषेक) जप आदि विधियो 
मे निश्चित रूप से उस कर्म का अभ्युहन (= तर्क से निश्चय) करना 
चाहिये । (जाँ कर्म स्पष्ट ओर निश्चित है वँ) व्यवधातृता (= ऊह का 
व्यवधान अर्थात्‌ परित्याग) कर देना चाहिये ॥ -२६-२८- ॥ 

मन्त्र = कर्मपदाभ्युह रूप । वह = ऊहनीय कर्म । इस कारण = कर्म के 
बाहर स्वयं अवभासमान होने के कारण । प्रोक्षण आदि बाहर उसी रूप मे स्पष्ट 
भासित हाते हं इसलिये प्रोक्षण कर रहा हू --एेसा अभ्यृहन नहीं करना चाहिये- 
यह तात्पर्य हे ॥ 





सप्तदशमाह्विकम्‌ 


११, 
4} 
(# 


बहिस्तथात्मतानवभासे पुनरेतत्कार्यम्‌--इत्याह-- 
बहिस्तथात्मताभावे कार्य कर्मपदोहनम्‌ ॥ २८ ॥ 
तृप्तावाहुतिहुतभुकपाशप्लोषच्छिदादिषु । 
तेन तर्पणं करोमि, अर्चा करोमीत्यादिरूहः कार्यः । नहि तृप्त्यादि बहिस्ता- 
दरप्येण प्रोक्षणादिवत्‌ किञ्चिदवभाति--इति भावः । हतभुक्पाशप्ठोषेति--हतभुजि 
पाशानां प्लोषादौ-- इत्यर्थः ॥ 


न॒ च अवयविप्राये बहिस्तथात्मतयानवभासने कर्मण्यप्यभ्यृहनं कार्यम्‌-- 
इत्याह- 
यत्रोदिष्टे विधौ पश्चात्तदनन्तैः क्रियात्मकः ॥ २९ ॥ 
अशैः साध्यं न तत्रोहो दीक्षणादिविधिष्विव । 
तदिति--उद्िष्टविधिलक्षणं वस्तु । क्रियात्मकेरनन्तैरंशैरिति- गरभाधानादिभिः । 
दीक्षणादिविधिष्विवेति- नहि दीक्षां करोमि प्रतिष्ठां करोमि वेत्येक एवायमृहो 
भवितुमर्हति-- इत्यर्थः ॥ 


एवमेतत्परसङ्गादभिधाय प्रकृतमेवाह-- 


बाहर उस प्रकार के अनवभास में इये करना चाहिये- यह कहते है- 

अग्नि मे पाशो के दाह छेद आदि तथा तृप्ति के विषय में 
बाहर उस प्रकार अवभास न होने पर कर्मपद्‌ की कल्पना करनी 
चाहिये ॥ -२८-२९- ॥ 

इसलिये "तर्पण करता हूँ अर्चन करता हूँ इत्यादि ऊह करना चाहिये । 
क्योकि तृप्ति आदि प्रोक्षण आदि की भांति बाहर उस रूप में कुछ भी भासित नही 
होती । हतभुक्पाशप्लोष=अग्नि मे पाशो के दाह आदि के विषय मे ॥ 

प्रायः अवयवी जैसे कर्म के विषय मे भी, बाहर उस प्रकार से अवभासमान न 
होने पर, ऊहन करना चाहिये-- यह कहते है- 

जहां उद्िष्ट विधि में (कार्य) बाद मे उस अनन्त क्रियात्मक अंशो 
के द्वारा साध्य हो वहं दीक्षा आदि विधि के समान ऊह नहीं करना 
चाहिये ॥ -२९-३०- ॥ 


उस = उद्िष्टविधिरूप वस्तु । क्रियात्मक अनन्त अंशो के द्रारा-- गर्भाधान 
आदि के द्रारा । दीक्षा आदि विधि के समान-- दीक्षा करता हूँ प्रतिष्ठा करता ह" 
जैसे गर्भाधान आदि में छोरी-छोटी क्रियाय चुम्बन आदि ऊह्य नहीं होतीं उसी 
प्रकार यहाँ भी कुछ क्रियाय उद्य नहीं होती ॥ 


प्रसङ्गात्‌ इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है-- 
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ततः शिष्यस्य तत्तत्वस्थानेऽ सत्रेण प्रताडनम्‌ ॥ ३० ५, | 
कृत्वाऽथ शिवहस्तेन हदयं परिमश्यिद्‌ । 
ततः स्वनाडीमार्गेण हदयं प्राप्य वै शिशोः ॥ २१ ॥ 
शिष्यात्मना सहैकत्वं गत्वादाय च तं हृदा । 
पुटितं हंसरूपाख्यं तत्र॒ संहारमुद्रया ॥ ३२ ॥ 
कुयदात्मीयहदयस्थितमप्यवभासकम्‌ । 
शिष्यदेहस्य तेजोभी रश्मिमात्रावियोगतः ॥ ३३ ॥ 
तत॒ इति--वागीशीतर्पणानन्तरम्‌ । तत्त््ेति- तस्याहतस्य धरादेर्गुल्फादौ 
स्थानेऽस्त्रेण ताडनम्‌ । स्वेति-गुरो्दक्षिणेन, शिष्यस्य वामेन । गत्वेति--अर्थात्‌ 
हदय एव । हदेति--हन्मन््रेण । संहारमुद्रयेति--यदुक्तम्‌-- 


"प्रसार्य दक्षिणं पाणिं कनिष्ठादिक्रमाच्छनैः । 
आकृष्य बन्धयेन्मुष्टिमङ्गुष्टेन प्रपीडयेत्‌ ॥ 
मद्रा संहारिणी प्रोक्ता... ।' इति । 
आत्मीयहदयस्थितमिति-- काकाक्षिन्यायेन योज्यम्‌, तेनात्मीयहदयस्थितमपि 
रश्मिमात्रावियोगतस्तेजोभिः शिष्यदेहस्यावभासकं चिन्तयेत्‌ येन चित््रकाशस्ततो 
वियुक्तो न भवेत्‌ ॥ ३३ ॥ 





इसके बाद शिष्य के उस तत्त्व वाते स्थान मेँ अस्त्र के द्वारा ताडन 
कर फिर शिव्रहस्त के द्वारा हदय का परामर्श करना चाहिये । तत्पश्चात्‌ 
गुरु अपने नाडीमार्गं से शिशु के हदय मेँ प्रवेश कर शिष्य की आत्मा के 
साथ एक हो जाय । 


फिर हरन्म॑त्र से सम्पुटित हंसरूप उसको वरँ संहारमुद्रा के द्वारा 
आत्मीय हदय में स्थित करे । आत्मीय हदय में स्थित. भी (उसका) 
रश्मिमोत्र से युक्त होने के कारण तेज से शिष्यदेह के अवभासक (के रूप 
मे चिन्तन करना चाहिये) ॥ -३०-३३ ॥ 

उसके बाद = वागीश्वरी के तर्पण के गाद । उस तत्वत--उसं का = आहूत 
का, धरा आदि के गुल्फ आदि स्थान मे अस्त्र के द्वारा ताडन । अपने = गुरु के 
दाये ओर शिष्य के बाय (नाड़ी मार्ग) से । जाकर-अर्थात्‌ हदय मेँ ही । हदय 
के द्वारा = `हन्मन््र के द्वारा । संहारमुद्रा के द्रारा-जैसा कि कहा गया- 

"दाहिने हाथ को फलाकर कनिष्ठा आदि के क्रम से ्धरे-धीरे खीच कर 
(मुड़ी) बधि फिर उसे अगूढ से दबाये । (यह) संहारिणी मुद्रां कही जाती है 

आत्मीयहदयस्थित--इसे काकाक्षि न्याय से जोड़ना चाहिये (इसे “पुटितं 
हंसरूपाख्यं' तथा अवभासक दोनों के साथ जोड़ना चाहिए)। इस प्रकार अपने 


|| 
| 
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नन्वेवमात्मीयहदयानयनेन शिष्यात्मनः कोऽर्थः ?-इत्याशङ्कयाह- 


स्वबन्धस्थानचलनात्‌ स्वतन््रस्थानलाभतः । 

स्वकर्मापरतन््रत्वात्‌ सर्वत्रोत्पत्तिमर्हति ॥ ३४ ॥ 

तेनात्महदयानीतं प्राक्कृत्वा पुद्गलं ततः । 

मायायां तद्धरातत््वशरीराण्यस्य संसृजेत्‌ ॥ ३५ ॥ 
मायायामिति-- वागीशीरूपायामं ॥ ३५ ॥ 


कथञ्च अस्य सृष्टिः ?--इत्याह-- 


तत्रास्य गर्भाधानं च युक्तं पुंसवनादिभिः। 
गर्भनिष्क्रामपर्यन्तैरेकां कुर्वीति संस्क्रियाम्‌ ॥ ३६ ॥ 
जननं भोगभोक्तृत्वं मिलित्वैकाथ संस्क्रिया । 
ततोऽस्य तेषु भोगेषु कुयत्तिन्मयतां लयम्‌ ॥ ३७ ॥ 
ततस्तत्तत्वपाशानां विच्छेदं समुपाचरेत्‌ । 
संस्काराणां चतुष्केऽस्मिन्नपरां च प्ररापराम्‌ ॥ ३८ ॥ 
मन्राणां पञ्चदशकं परां वा योजयेत्क्रमात्‌ । 





हृदय मे स्थित को भी रशिमिमात्र से युक्त होने के कारण-तेज से शिष्यदेह के 
अवभासक (के रूप में) चिन्तन करना चाहिये जिससे कि चितप्रकाश उससे अलग 
नहो ॥ ३३ ॥ 

प्रश्न--इस प्रकार आत्मीय हदय के आनयन से शिष्य की आत्मा को क्या 
लाभ होगा?-यह शङ्का कर कहते है-- 

अपने बन्धन के स्थान से चलने, स्वतन्त्र स्थान के लाभ ओर स्वकमं 
मे स्वतन्त्र होने के कारण (शिष्य की आत्मा) सर्वत्र उत्पत्ति के. योग्य होती 
है । इसलिये पहले पुद्गल का आत्महदय मे आनयन कर फिर मायाततत्व 
मे इसके उस पृथ्वीततत्व के शरीर की सृष्टि करनी चाहिये ॥ ३४-३५ ॥ 

माया में = वागीशीरूपा में ॥ ३५ ॥ 

इसकी सृष्टि कंसे होती है- यह कहते है-- 


वहां (= माया में) इसका गर्भाधान युक्त है । गुरु पुंसवन से ठेकर 
गर्भनिष्कमण पर्यन्त एक संस्कार करे । इसके बाद जन्म ओर भोग का 
भोक्तृत्व (इन दोनों) को मिलाकर एक संस्क्रिया होती है । फिर उन भोगों 
मे इसकी तन्मयता (रूप) लय करे । फिर उसके तत््वपाश का विच्छेद 
करे । इन चार संस्कारों मे अपरा ओौर परापरा पन्द्रह मन्त्र तथा परा को 
क्रम से जोड़ना चाहिये ॥ ३६-३९- ॥ 
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आदिना सीमन्तोन्नयनादि, तेनैतदवान्तरसंस्कारगर्भीकारेण गर्भाधानमेव मुख्यः 
संस्कार इति । अस्मिंश्चतुष्टक इति-- गर्भाधानभोगभोक्तृत्वतल्खयपाशविच्छेद- 
लक्षण । वाशब्दः समुच्चये ॥ 


मन्त्रपञ्चटशकमेव विभजति- 


पिबन्याद्यष्टक शस्त्रादिक षट्कं परा तथा॥ ३९ ॥ 
इति पञ्चदशौते स्युः क्रमाल्लीनत्वसंस्कृतौ । 


अत्रेव होममन्त्रान्‌ दर्शयति 


अपरामन््रमुक्त्वा प्रागमुकात्मन इत्यथ ॥ ४० ॥ 
गर्भाधानं करोमीति पुनर्मन्रं तमेव च । 
स्वाहान्तमुच्चरन्दद्यादाहुतित्रितयं गुरूः ॥ ४१ ॥ 
परं परापरामन्रममुकात्मन इत्यथ । 
जातस्य भोगभोक्तृत्वं करोम्यथ परापराम्‌ ॥ ४२ ॥ 
अन्ते स्वाहेति प्रोच्चार्य वितरेत्तिस्र आहुतीः । 
उच्चार्य पिबनीमन््रममुकात्मन इत्यथ ॥ ४३ ॥ 
भोगे ल्यं करोमीति पुनर्मन्नं तमेव च । 
स्वाहान्तमाहुतीस्तिस्रो दद्यादाज्यतिलादिभिः ॥ ४४ ॥ 


आदि पद से सीमन्तोन्नयन आदि संस्कार (समञ्ना चाहिये) । इससे इन 
अवान्तर संस्कारो को गर्भ मे रखने से गर्भाधान ही मुख्य संस्कार (माना जाता) 
है। इन चार मेँ -- गर्भाधान, भोगभोक्तृत्व, तल्ल्य (= भोग का कय) ओर 
पाशविच्छेद मेँ । "वा' का प्रयोग 'ओंर' अर्थमें है ॥ 

पन्द्रह मन्त्रो का विभाग करते है 

पिबनी आदि आठ (= पिब (र) हे (१) रुरु (२) रर (२) फट्‌ 
(१) ये आट पिबन्यष्टक है) शस्त्र आदि छ तथा परा (एक) ये पन्द्रह 
मन्त्र क्रम से लयसंस्कार मे हें ॥ -३९-४०- ॥ 

यही पर होममन्त्रं को दिखलाते है-- 

गुरु पहले अपरा मन्त्र को कह कर फिर “मै इसका गर्भाधान करता 
हं' एेसा कहे फिर उसी मन्त्र का “स्वाहा अन्त में जोड कर उच्चारण 
करते हुये तीन आहतिर्या दे । बाद मे परापरा मन्त्र को कहकर “इस उत्पन्न 
शिष्य का भोगभोक्तृत्व करता हूँ! कहकर फिर परापरा मन्त्र का उच्चारण 
कर तीन आहुतियाँ दे । पिबनी मन्त्र का उच्चारण कर फिर “इसका भोग 
मे छ्य करता हू! कहकर फिर उसी मन्त्र का स्वाहान्त उच्चारण कर घृत 
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एष एव वमन्यादौ विधिः पञ्चदशान्तके । 
पूर्वं परात्मकं मन्रममुकात्मन इत्यथ ॥ ४५ ॥ 
पाशच्छेदं करोमीति परामन््रः पुनस्ततः । 
हुं स्वाहा फट्‌ समुच्चार्य दद्ात्तिखरोऽप्यथाहुतीः ॥ ४६ ॥ 
संस्काराणां चतुष्केऽस्मिन्ये मन््राः कथिता मया । 
तेषु कर्मपदात्र्वं  धराततत्वपदं वदेत्‌ ॥ ४७ ॥ 
ततो धरातत्त्वपतिमामनच्येष्टवा प्रतर्प्य च । 
शिवाभिमानसंरब्धो गुरुरेवं समादिशेत्‌ ॥ ४८ ॥ 
तत्तवेश्वर त्वया नास्य पुत्रकस्य शिवाज्ञया । 
प्रतिबन्धः प्रकर्तव्यो यातुः पदमनामयम्‌ ॥ ४९ ॥ 
ततो यदि समीहेत धरातत्त्वान्तरालगम्‌ । 
पृथक्‌ शोधयितुं मन्त्री भुवनाद्यध्वपञ्चकम्‌ ॥ ५० ॥ 


अपरामन््रतः प्राग्वत्तिस्रस्तिस्रस्तदाहुतीः । 
दद्यात्पुरं  शोधयामीत्यूहयुक्तं प्रसन्नधीः ॥ ५१ ॥ 
तमेवेति--अपरासत्कम्‌ । कर्मपदादिति- गर्भाधानमित्येवंलक्षणात्‌, तेन 


अपरामन््रः अमुकात्मनो धरातत््वे गर्भाधानं करोमि अपरामन्तरः स्वाहेत्यादिरूप 
ऊहः । तत॒ इति-- संस्कारचतुष््यानन्तरम्‌ । आमन्व्येति-- मन्त्रान्तरस्यावचनात्‌ 
अपरामन्त्रेण । यद्रक्ष्यति- 





तिक आदि से तीन आहतियाँ दे । यही विधि वमनी आदि पन्द्रह मन्त्रो के 
क्षिय में भी है । पहले परात्मक मन्त्र फिर “अमुकात्मा का पाशच्छेद 
कस्ता हूँ फिर परामन्त्र का उच्चारण कर "हं फट्‌ स्वाहा' का उच्चारण 
कर तीन आहुतियाँ दे । इन चार संस्कारो मे जो मन्त्र मेरे द्वारा कहे गये 
उनमें कर्मपद से पूर्व “धरा तत्तव पद को कहना चाहिये । इसके बाद 
धरातत्व के पतिं का आमन्त्रण पूजन तर्पण कर शिवाभिमान से संरब्ध गुरु 
फेसा आदेश करे-- हे तत््वेश्वर । आप शिव की आज्ञा से अनामयपद को 
जाने के इस अनुकम्पित पुत्र का प्रतिबन्ध न करे ।' इसके बाद यदि 
मन्त्री गुरु धरातत््व के अन्तराल में वर्तमान भुवन आदि पाच अध्वा का 
शोधन करना चाहे तो पहले की भाँति प्रसन्न मन से “इसका पुरशोधन 
करता हूँ" एेसी ऊहप्रयुक्त तीन-तीन आहतिर्यां दे ॥ -४०-५१ ॥ 

उसी को = अपरा वाले को । कर्मपद से = "गर्भाधानम्‌" इस प्रकार के । 
इससे अपरामन््रः + अमुकात्मनः धरातत््वे गर्भाधानं करोमि" अपरामन्त्र+ स्वाहा इत्यादि 
रूप ऊह है । उसके बाद = चार संस्कारों के बाद । आवाहन का--दूसरे मन्त्र के 
अनुक्त होने से अपरा मन्त्र के द्वारा । जैसा कि कहेगे-- 
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'मायान्तशुद्धौ सर्वाः स्युः क्रिया ह्यपरया सदा।' 
(श्लो० १३९) इति । 
एवमादेशे शिवाभिमानसंरव्धत्वं हेतुः । तत॒ इति-- तत््वशोधनानन्तरम्‌ | 
अपरामन्त्रत इति- अपरामन्त्रमश्रित्य--इत्यर्थः । प्राग्वदित्यनेन ऊहान्तरवत्‌ 
सर्वमेवाक्षिप्तम्‌ ॥ ५१ ॥ 


एतदेवान्यत्राप्यतिदिशति- 


एवं कलामन्रपदवर्णेष्वपि विचक्षणः । 
तिस्रस्तिस्रो हुतीर्दद्यात्‌ प्रथक्‌ सामस्त्यतोऽपि वा ॥ ५२ ॥ 
ततः पूर्णाहुति दत्वा परया वौषडन्तया । 
अपरामन््रतः शिष्यमुद्धूत्यात्महदं नयेत्‌ ॥ ५३ ॥ 


पृथगिति--एकंकध्येन । सामस्त्यत॒ इति-इतराध्वपञ्चकं शोधयामीति । 
उद्धत्येत्यर्थाच्छोधितात्‌ तत्वात्‌ । आत्महदमिति-गुरोः ॥ ५३ ॥ 


अत्रेव मतान्तरं दर्शयति- 


यदा त्वेकेन शुद्धेन तदन्तभविचिन्तनात्‌ । 
न परृथक्‌ शोधयेत्त्वनाथसंश्रवणात्परम्‌ ॥ ५४ ॥ 


"माया पर्यन्त शुद्धि के लिये सभी क्रियाय अपरा मन्त्र से होती है ।'' 


इस प्रकार कं आदेश मे शिवाभिमानसंरब्धता हेतु है । फिर = तत्वशोधन के 
बाद । अपरामन्त्र से = अपरा मन्त्र के आधार पर । पूर्ववत्‌--अन्य ऊह की भांति 
सवका आक्षेप होता हे ॥ ५१ ॥ 

उसी का अन्यत्र भी अतिदेश करतें है-- 


इसी प्रकार विद्रान्‌ कला मन्त्र पद ओर वर्ण में भी अलग-अलग 
अथवा समस्त रूप से तीन-तीन आहतिर्यो दे । पश्चात्‌ वौषट्‌ अन्त 
वारे परा मन्त्र से पूर्णं आहति को देकर अपरामन्त्र के द्वारा (शोधित 
तत्त्व से) शिष्य का उद्धार कर (गुरु उसको) अपने हदय के पास ठे 
जाय ॥ ५२-५३ ॥ 

पृथक्‌--एक-एक करके । समस्त रूप से-- इतर पांच अध्वाओं का शोधन 
करता हूं' एेसा । उद्धार कर--अर्थात्‌ शोधित तत्व के द्वारा । आत्महदय को-गुरु 
कं आत्मा को ॥ ५३ ॥ 

इस विषय मे मतान्तर को दिखलाते है- 


जब एक अध्वा शुद्ध हो जाता है ओर उस अध्वा के स्वामी का 
संश्रबण भी हो जाता है तब (शिष्य के द्वारा) उसके अन्तर्भाव का चिन्तन 
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तदा पूर्णा वितीर्याणुमुतिक्षप्यात्मनि योजयेत्‌ । 
तात्स्थ्यात्मसंस्थ्ययोगाय तयैवापरयाहुतीः ॥ ५५ ॥ 
सकर्मपदया दद्यादिति केचित्तु मन्वते । 
अन्ये तु गुरवः प्राहुर्भावनामयमीदृशाम्‌ ॥ ५६ ॥ 
नात्र बाह्याहतिर्देया दैशिकस्य पृथक्‌ पुनः । 
दद्याद्वा यदि नो दोषः स्यादुपायः स भावने ॥ ५७ ॥ 
एवं प्राक्तनतात्स्थ्यात्मसंस्थत्वे योजयेद्‌ गुरुः । 
ततः शिष्यहदं नेयः स आत्मा तावतोऽध्वनः ॥ ५८ ॥ 
शुद्धस्तदा्क्यसिद्धयै च पूर्णा स्यात्परया पुनः । 
महापाशुपतं पूर्वं विलोमस्य विशुद्धये ॥ ५९ ॥ 
जुहोमि पुनरस्त्रेण वौषडन्त इति क्षिपेत्‌ । 
पुनः पूर्णां ततो मायामभ्यर्च्याथ विसर्जयेत्‌ ॥ ६० ॥ 
धरातत्त्वं विशुद्धं सज्जलेन शुद्धरूपिणा । 
भावयेन्मिश्रितं वारि शुद्धियोग्यं ततो भवेत्‌ ॥ ६१९ ॥ 


एकेनेति-- तत््ाद्यन्यतमेनाध्वना । न शोधयेदिति-- अर्थात्‌ इतराध्वपञ्चकम्‌ । 
तयैवेति प्रक्रान्तया । आहतीरिति-तिखः । सकर्मपदयेति--अमुकात्मानमात्मस्थं 
५ 1 क ~ ------------- 


करने से अन्य अध्वाओं की शुद्धि नहीं की जाती । उस समय पूर्णाहुति 
देकर अणु का उत्क्षेपण कर (उसे) आत्मा मे जोड़ना चाहिये । उसमे 
स्थिति ओर आत्मस्थिति के योग के लिये उसी अपरा सकर्मक पद्‌ वाली 
के द्वारा आहति देनी चाहिये-एेसा कुछ रोग मानते है । अन्य गुरु लोग 
कहते है कि यह भावनामय है । इसमे बाह्य आहति नहीं दी जानी चाहिये 
ओर यदि दोष न हो तो कर्ता आचार्य को पुनः अलग (आहति) देनी 
चाहिये । यह उपाय भावना के विषय मे है । इस प्रकार गुरु प्राक्तन 
तत्स्थत्व एवं आत्मस्थत्व के विषय मे योजना करे । इसके बाद वह आत्मा 
उतनी अध्वा तक शिष्य के हदय में स्थापित करनी चाहिये । इस प्रकार 
वह शुद्ध हो जाता है । फिर उसकी दृढृता की सिद्धि के लिये परामन्त्र से 
पूर्णाहुति दे । "विलोम की शुद्धि के लिये पहके महा पाशुपत का हवन 
करता हू" इस प्रकार अस्त्र मन्त्र के द्वारा वौषट्‌ अन्त मे जोड़कर आहति 
दे । फिर पूर्णाहिति दे । तत्पश्चात्‌ माया का अर्चन कर फिर विसर्जन करे । 
विशुद्ध हये धरातत्त को शुद्धरूप वाले जल से मिश्रित समज्ञे । इसके 
बाद्‌ जल शुद्धि के योग्य होता है ॥ ५४-६१ ॥ 
एक के द्वारा = तत्त्व आदि किसी एक अध्वा से । शोधन न करे--अर्थात्‌ 
- अन्य पच अध्वाओं का । उसी = प्रकरणप्राप्त । आहुति - तीन । सकर्मकपद 
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करोमीति ।¡ अत्रेति-- तात्स्थ्यात्मस्थत्वकरणे । दैशिकस्येति- कर्तुः । स इति-- 
वाद्याहुतिलक्षणः प्रकारः । प्राक्तनेति- 


"ततः स्वनाडीमार्गेण....... ।' (श्लो १७।३१) 
इत्यादिनोक्तं । तत॒ इति--आत्महन्नयनानन्तरम्‌ । शिष्यहदं नेय इति- 
तत्स्थः कार्यः-- इत्यर्थः । तावत इति--धरात्मनः । तदार्ढर्येति-- तच्छब्देन 
शुद्धपरामर्शः । यदुक्तम्‌-- 
"शिष्यमुन्क्षिप्व चात्मस्थं तदेहस्थं तु कारयेत्‌ । 
आहुतीनां त्रयं दद्यादत्वा पूर्णाहुतिं, बुधः ॥ 
महापाशुपतास्तरेण विलोमादिविशुद्धये ।' 
(माऽ्वि० ९।६८) इति । 
-नलनेति-- जलतत््वेन । तत॒ इति--धरातत्वस्य जलत्वेन मिश्रणया 
भावनात्‌ ॥ ६१ ॥ 


तदेव सामान्येनातिदिशन्‌ शुद्ध्यशुद्धी विभजति-- 


तथा तत्तत्पुरातत्वमिश्रणादुत्तरोत्तरम्‌ । 
सर्वा शिवीभवेत्ततत्वावली शुद्धान्यथा पृथक्‌ ॥ ६२ ॥ 





वाली के द्रा = अमुकात्मा को आत्मस्थ करता हँ--एेसा । यहाँ = तात्स्थ्य 
आत्मस्थत्व कं करने मे । दैशिक--कर्ता । वह = बाह्य आहुति वातपरा प्रकार । 
प्राक्तन -- 

"ततः स्वनाडीमार्गिण.....- । 

इत्यादि के द्वारा उक्त (मार्ग से योजन करे)। उसके बाद = आत्महदय को 
प्राप्त कराने के बाद । शिष्यहृदय को प्राप्त कराना चाहिये = उसमें स्थित करना 
चाहिये । उतने = धरावाले । उसमे दृढता-- यहा “उस' शब्द से शुद्धपरमर्श 
समञ्ना चाहिये । जैसा कि कहा गया-- 

“आत्मस्थ शिष्य का उत्क्षेपण कर (उसे) उसकी देह मे स्थित करना चाहिये । 
फिर तीन आहतियां देनी चाहिये । फिर विद्रान्‌ पूर्णाहुति देकर विलोम आदि की 
शुद्धि के लिए" (वागीशी का विसर्जन करे) ।' 

जल से = जक तत्त से । इसके कारण = धरातत्व का जलत से मिश्रण 
की भावना के कारण ॥ ६१ ॥ 

उसी का सामान्य रूप से अतिदेश करते हुये शुद्धि अशुद्धि का विभाग करते 
है 

उस प्रकार से तत्तत्‌ पुरातत्त्व के मिश्रण से सब तत्त्वावली 


= ६३५ 
तथेति-उक्तंन प्रकारेण । अन्यथेति-अशुद्धा । पृथगिति--शिवादतिरिक्त 
हि वस्तु पाश एव--इत्याशयः । यदुक्त प्राक्‌-- 
“पराच्छिवादुक्तरूपादन्यत्तत्पाश उच्यते ।' 
(८।२९२) इति ॥ ६२ ॥ 
अत एवाह-- 
पृथक्त्वं च मलो मायाभिधानस्तस्य संभवे । 
कर्मक्षयेऽपि नो मुक्तिभविद्धिद्येश्वरादिवत्‌ ॥ ६३ ॥ 
मायेति- यदुक्तम्‌- 
“भिन्नवेद्यप्रथात्रैव मायाख्यं... । 
(ई०प्र० ३।२।५) इति ॥ ६३ ॥ 
एतच्च सर्वमेव प्रागुक्तं तत्त्वान्तरेष्वतिदिशति-- 
ततोऽपि जलतत््वस्य वह्नौ व्योम्नि चिदात्मके । 
आह्वानाद्यखिलं यावत्तेजस्यस्य विमिश्रणम्‌ ॥ ६४ ॥ 


एवं क्रमात्कलातत्तवे शुद्धे पाशं भुजाश्रितम्‌ । 
छिन्द्यात्कला हि सा किञ्चित्कर्तृत्वोन्मीलनात्िका ॥ ६५ ॥ 





(= तत्त्वसमूह) उत्तरोत्तर शुद्ध होती है । पृथवः (ततत्वावली) अन्यथा होती 
हे ॥ ६२ ॥ 

तथा = उक्त प्रकार से । अन्यथा = अशुद्ध । पथक्‌ = शिव से अतिरिक्त 
वस्तु, पाश ही है-यह आशय है । जैसा कि कहा गया-- 


गात्‌ विवा ॥ ॥8र२ 1 

इसीलिये कहते है- 

पृथकत्व ही माया नामक मल हे । उसके रहते हए कर्मक्षय होने पर 
भी (जीव की) विद्येश्वर आदि के समान मुक्ति नहीं होती ॥ ६३ ॥ 

माया- जैसा किं कहा गया- 

“भिन्रवेद्य का विस्तार ही यहां माया नामक (मल है) ॥ ६३ ॥ 

पर्वोक्तं इस सबका तत््वान्तरो पे भौ अतिदेश करते है-- 

फिर भी जलतक्व का अग्नि चिदात्मक आकाश में आह्मान आदि सब 
कुछ तब तक करना चाहिये जब तक कि इसवेग तेज मे मिश्रण नहो 
जाय । इस प्रकार क्रमशः कलातत्त्व के शुद्ध होने पर भुजाश्रित पाश 
का छेदन करना चाहिये । क्योकि कला किञ्चित्कर्तृत्व की. उन्मीलन रूप 
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कमख्यिमलज्ृम्भात्मा तं च ग्रन्थिं सुगग्रगम्‌ । 
पूर्णाहुत्या समं वह्विमन्रतेजसि निदहित्‌ ॥ ६६ ॥ 
एवमिति पूर्वोक्तेनैव क्रमेण । ननु कलाततत्वशुद्धयनन्तरं भुजाश्रितस्य 
पाशस्य छेदे कोऽभिप्रायः ?--इत्याशङ्कयाह--कलठेत्यादि । तमिति--भुजाश्रित- 
पाशसूत्रगतम्‌ ॥ ६६ ॥ 





ननु सर्वगं मान्त्रं तेज इति किं वह्ठिमात्राश्रयणेन ?--इत्याशङ्कयाह- 

मन्त्रो हि विश्वरूपः सन्नुपाश्रयवशात्तथा । 

व्यक्तरूपस्ततो वह्नौ पाशप्लोषविधायकः ॥ ६७ ॥ 
तथेति--वहितया । पाशष्लोषो हि तस्यानुगुण्यम्‌-- इत्यभिप्रायः ॥ ६७ ॥ 


ननु अमूर्तस्यास्य को नाम प्लोषः ?-इत्याशङ्काह- 
प्लुषटो लीनस्वभावोऽ सौ पाशस्तं प्रति शम्भुवत्‌। 
परमेशमहातेजः शोषमात्रत्वमश्नुते ॥ ६८ ॥ 
अत्रैव ऊहं दर्शयति- 
कर्मपाोऽत्र होतव्ये पूर्णयास्य शुभाशुभम्‌ । 


है । कार्ममल की जृम्भा रूप, सुक्‌ के अग्रभाग मेँ रहनी वाली उस 
ग्रन्थि को पूर्णाहुति कं साथ वह्नि के मन्तरात्मक तेज में दग्ध कर देना 
चाहिये ॥ ६४-६६ ॥ 

इस प्रकार = पूर्वोक्त क्रम से । प्रश्न-कलाततत्व की शुद्धि के बाद भुजाश्रित 
पाश के छेदन में क्या अभिप्राय है ?--यह शङ्का कर कहते है-कला....... 
इत्यादि । उसको = भुजश्रितपाशसूत्र में वर्तमान को ॥ ६६ ॥ 


प्रश्न--मान्त्र तेज तो सर्वगामी होता है फिर केवल वह्वि का आश्रयण करने से 
क्या 2--यह शङ्का कर कहते है 


मन्त्र विश्वरूप होते हुये भी उपाश्रय के वश से उस रूप से व्यक्त 
होकर वह्नि मे पाश एवं प्लोष का विधान करता है ॥ ६७ ॥ 


उस प्रकार = वह्वि के रूप में । पाशदाह उसका स्वभाव है-- यह अभिप्राय 
है ॥ ६७ ॥ 


प्रश्न-- अमूर्तं इस (= पाश) का दाह क्या ?- यह शङ्का कर कहते है- 


यह पाश प्लुष्ट॒ अर्थात्‌ लीनस्वभाव वाला हो जाता है । उसको शिव 
की भोति परमेश्वर के महातेज का शेषमात्र व्याप्त करता है ॥ ६८ ॥ 


इसी में ऊह दिखलाते है-- 
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अशुभं वा भवद्धूतं भावि वाथ समस्तकम्‌ ॥ ६९ ॥ 
दहामि फटूत्रयं वौषडिति पूर्णा . षिनिक्षिपेत्‌ । 
एवं मायान्तसंशुद्धौ कण्ठपाशं च होमयेत्‌ ॥ ७० ॥ 
पूर्णस्य तस्य॒ मायाख्यं पाशभेदप्रथात्मकम्‌ । 
दहामि फट्त्रयं वौषडिति पूर्णा क्षिपेद्‌ गुरुः ॥ ७१ ॥ 
निर्बीजा यदि कार्या तु तदात्रैवापरां क्षिपेत्‌ । 
पूर्णां समयपाशाख्यबीजदाहपवान्विताम्‌ ॥ ७२ ॥ 


अशुभमिति- लोकधर्मिविषयतया । अत्रैवेति- कण्ठपाशहोमे । अपरामिति-- 
द्वितीयाम्‌ । समयेति- समयपाशाख्यबीजं दहामीति ॥ ७२ ॥ 


ननु निर्बाजदीक्षायां कथमिहाविशेषेणैव समयपाशदाह ऊक्तो यत्र तु गुरुदेवादौ 
भक्तिरपि समयत्वेनाम्नाता ?--इत्याशङ्कयाह-- 


गुरौ देवे तथा शास्त्रे भक्तिः कायस्य नह्यसौ । 
समयः शक्तिपातस्य स्वभावो ह्येष नो पृथक्‌ ॥ ७३ ॥ 


अस्य निर्बीजदीक्षादीक्षितस्य गुर्वादौ भक्तिः कार्यत्वेन संभवति, न पुनरसौ 


यहाँ कर्मपाश के होतव्य होने पर पूर्णाहुति के द्वारा इसके शुभाशुभ 
या अशुभ, वर्तमान भूत अथवा भावी समस्त मलों को जलग रहा हूँ! इस 
प्रकार तीन पाट्‌ ओर वौषट्‌ के साथ पूर्णाहुति का प्रक्षेप करे । मन्त्र का 
स्वरूप होगा-- "अस्मिन्‌ मान्त्रे तेजः स्वरूपेऽग्नौ अस्य शिष्यस्य पूर्णकर्म- 
पाशस्य यत्‌ शुभाशुभमशुभं वा स्वरूपं यच्च भृतं भवद्‌ भविष्यद्रा दहामि 
फट्‌ स्वाहा दहामि फट्‌ स्वाहा त्रिनेत्राय शिवाय वौषट्‌ ।' इस प्र्मार 
मायापर्यन्त शुद्धि कं लिये कण्ठगतपाश का होम करना चाहिये । गुरु 
"पर्ण उसके (= शिष्थ के) माया नामक पाशभेदप्रथा का दाह करता हुँ -- 
एेसा तीन कटकार ओर वौषट्‌ के साथ पूर्णाहुति दे । यदि निर्बीजदीक्षा 
करनी है तो इसी में "समयाचार पाशनामक बीज का दाह करता हूं --इस 
पद से युक्त दूसरी पूर्ण (आहूति) दे ॥ ६९-७२ ॥ 

अशुभ-- लोकधर्मं विषय होने के कारण । इसी परे = कण्ठपाशहोम में । 
अपरा = दूसरी । समय = 'समयपाशाख्यबीजं दहामि'--इस प्रकार ॥ ७२ ॥ 

प्रश्न-- जहाँ कि गुरु देवता आदि में भक्तिः भी समयक रूपमे कही गयी है 
एेसी इस निर्बाज दीक्षा मेँ समानरूप से समयपाश का दाह कंसे कहा गया 2-- 
यह शङ्का कर कहते है-- 

गुरु देवता तथा शास्त्र मेँ भक्ति इसके लिये करणीय है किन्तु यह 
समय नहीं है क्योकि यह शक्तिपात का स्वभाव है उससे भिन्न नहीं ॥७३॥ 
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समयः, यत्‌ 
"तस्यैव तु प्रसादेन भक्तिरुत्पद्यते नृणाम्‌ ।' (म०भार०) 


इत्यादिनीत्या शक्तिपातस्यैव एष स्वभावो न पृथक्‌ ततोऽतिरिक्तमेतत्‌, न 
किंचित्‌-- इत्यर्थः ॥ ७३ ॥ 
शृद्धाध्वशुद्धो हि विशेषं दर्शयितुमाह-- 
मायान्ते शुद्धिमायातं वागीशी या पुराभवत्‌ । 
माया शक्तिमयी सैव विद्याशक्तित्वमषनुते ॥ ७४ ॥ 
तच्छुद्धविद्यामाहूय विद्याशक्तिं नियोजयेत्‌ । 
एवं क्रमेण संशुद्धे सदाशिवपदेऽप्यलम्‌ ॥ ७५ ॥ 
शिखां प्रन्थियुतां छिन्वा मलमाणवक दहेत्‌ । 
तदुक्तम्‌-- 
'ततस्तच्छोध्ययोनीनां व्यापिनी योनिमानयेत्‌ । 
मायान्तेऽध्वनि तामेव शुद्धे विद्यां विचक्षणः॥' 
(माऽवि० ९।५७) इति । 
ग्रन्थियुक्तामिति नतु प्राग्वद्गृन्थिमात्रम्‌ ॥ 
इसका = निर्बीज दीक्षा मे दीक्षित का । गुरु आदिमे भक्ति कार्यकेरूपमें र 
सम्भव है किन्तु यह समय नही है क्योकि-- 
“उसी की कृपा से मनुष्यो मेँ भक्ति उत्पन्न होती है ।'' (म.भार.) 
इत्यादि नीति से शक्तिपात का ही यह स्वभाव है । पृथक्‌ नहीं = उससे 
अतिरिक्त यह कुक नही है ॥ ७३ ॥ 
शुद्ध अध्वा की शुद्धिः मे विशेष दिखलाने के लिये कहते है-- 
मायापर्यन्त शुद्ध हो जाने पर जो पहले वागीश्वरी थी वही शक्तिमयी 
माया विद्याशक्ति हो जाती है । इसकं बाद शुद्ध विद्या का आवाहन कर 
विद्याशक्ति को जोड़ना चाहिये । इसी क्रम से सदाशिवपद पर्यन्त पर्याप्त 
शुद्ध होने पर ग्रन्थियुक्त शिखा का छेदन कर आणवमर का दाह करना 
चाहिए ॥ ७४-७६- ॥ 
वही कहा गया-- 
“उसके वाद विद्वान्‌ उन शोध्य योनियों की शुद्धि करते-करते व्यापिनी योनि 
को मायान्त (= अशुद्ध) अध्वा मे ठे आये । फिर उसी विद्या को शुद्ध अध्वा मे 
ठे अये ॥'" । 
म्रन्थियुक्त न कि पहले की भांति ग्रन्थिमात्र ॥ | 


न, एक~ 1 कक - ० 


& ६३९ 
नन्वत्राणवं मलं दहेदित्येव कस्मादुक्तं॑यद्धेदप्रथात्मा मायीयोऽपि मठोऽत्र 
संभाव्य एव ?--इत्याशङ्खयाह- 

यतोऽधिकारभोगाख्यौ द्वौ पाशौ तु सदाशिवे ॥ ७६ ॥ 
इत्युक्तयाणवपाशोऽत्र मायीयस्तु निशावधिः । 

शिष्यो यथोचितं स्नायादाचामेदैशिकः स्वयम्‌ ॥ ७७ ॥ 
आणवाख्ये विनिर्दग्धे हयधोवाहिशिखामले । 
उक्तयेति- मतङ्गादौ । यथोचितमिति- 

गृहस्थानां जलेनैव नैष्ठिकानां तु भस्मना ।' इति । 
अधोवाहिशिखेति- तत््धाने--इत्यर्थः, अत एव प्राक्‌ 

`अधोवहा शिखाणुत्व 1' (श्लो० १७।५) 
इत्याद्युक्तम्‌ ॥ 
एवं पाशदाहमभिधाय योजनिकामाह- 

ततः  प्रागुक्तसकलप्रमेयं परिचिन्तयन्‌ ॥ ७८ ॥ 


शिष्यदेहादिमात्मीयदेहप्राणादियोजितम्‌ । 
कृत्वात्मदेहप्राणादर्विश्वमन्तरनुस्मरेत्‌ ॥ ७९ ॥ 


प्रश्न-- यहां "आणव मल का दाह करना चाहिये यही क्यों कहा गया क्योकि 
भेदविस्तार वाला मायीय भी मल यहाँ संभाव्य है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 


क्योकि अधिकार ओर भोग नामक दो पाश सदाशिव में रहते है" इस 
उक्ति के अनुसार यहाँ आणव पाश है । ओर मायीय (पाश) निशा 
(= माया) तक ही रहता है आणव नामक अधोवाही शिखामल के 
दग्ध होने पर शिष्य यथोचित स्नान करे ओर आचार्य स्वयं आचमन 
कर ॥ ७६-७८- ॥ 

उक्ति के अनुसार--मतङ्गतन्त्र आदि में । यथोचित-- 

"गृहस्थो का जल से ओर ब्रह्मचारी का भस्म से (स्नान होना चाहिये) ।'' 

अधोवाहीशिखा = उसकी प्रधानता वाली । इसीलिये पहकठे- 

“अधोवहा............ '" इत्यादि कहा गया ॥ (तं.आ. १७।५) 

पाशदाह का कथन कर योजनिका को कहते है- 

इसके बाद पूर्वोक्त समस्त प्रमेय की चिन्ता करता हुआ (आचार्य) 
शिष्य के देह आदि को आत्मीय देह प्राण आदि से जोड़कर अपने 
देह प्राण आदि के भीतर विश्च का स्मरण करे । निश्चित बुद्धि वाला 
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उक्तप्रक्रियया चैवं दृढबुद्धिरनन्यधीः । 

प्राणस्थं देशकालाध्वयुगं प्राणं च शक्तिगम्‌ ॥ ८० ॥ 

तां च संविद्गतां शुद्धां संविदं शिवरूपिणीम्‌ । 

शिष्यसविदभिन्नां च मन्नवह्व्याद्यभेदिनीम्‌ ॥ ८९ ॥ 

ध्यायन्‌ प्राग्वत्प्रयोगेण शिवं सकलनिष्कलम्‌ । 

हयात्मक वा क्षिपेत्पूर्णा प्रशान्तकरणेन तु ॥ ८२ ॥ 

शक्तिगमिति-- कालशक्तिगतम्‌--इत्यर्थः । द्वयात्मकमिति-सकलनिष्कलो- 

भयस्वभावम्‌--इत्यर्थः । प्रागुक्तेति उक्तप्रक्रिययेति प्राग्वदिति च--अनेन षोडश- 
पञ्चदशाहिकादौ एतद्रिस्तरेणोक्तमिति स्मारितम्‌, अत एव॒ एतदस्माभिरपि 
ग्रन्थविस्तरभयात्रेह वितानितम्‌ ॥ ८२ ॥ 


न च एतदस्मदुपज्ञमेव--इत्याह-- 
उक्त ॒त्रैशिरसे तन्त्रे सर्वसंपूरणात्मकम्‌ । 
मूलादुदयगत्या तु शिवेन्दुपरिसंप्लृतम्‌ ॥ ८२३ ॥ 
जन्मान्तमध्यकुहरमूलस््रोतः समुत्थितम्‌ । 
शिवार्करश्टिमिभिस्तीत्रः क्षुब्धं ज्ञानामृतं तु यत्‌ ॥ ८४ ॥ 





एकचित्त आचार्य इसी प्रकार उक्त प्रक्रिया से देशाध्वा कालाध्वा को प्राण 
मे स्थिति ओर प्राण को कालशक्तिगामी ओौर उसे (कालशक्ति को) 
संविद्गामी पुनः शिवरूपिणी ओर शिष्यसंविद्‌ से अभिन्न शुद्ध संविद्‌ को 
मन्त्रवह्ि आदि से अभिन्न ध्यान करता हुआ पहले के प्रयोग की भांति 
सकल निष्कल अथवा उभयात्मक शिव का ध्यान करते हये शान्त मन के 
द्रारा पूर्णाहुति दे ॥ -७८-८२ ॥ 

शक्तिगामी = कालशक्तिगामी । द्रयात्मक = सकल निष्कल दोनों स्वभाव 
वाला ।. पूर्वोक्त, उक्त प्रक्रिया के अनुसार ओर पूर्ववत्‌-इससे स्मरण कराया गया 
कि पन्द्रह" सोलहवेः आदिक आदि मे यह विस्तारपूर्वक कहा गया है । इसीलिये 
हम लोगो के द्वारा भी यह (विषय) ग्रन्थ के विस्तार के भय से यहाँ विस्तृत नही 
किया गया ॥ ८२ ॥ 

यह हमारा उपन्ञ नहीं है-- यह कहते है-- 


त्रिशिरोभैरव तन्त्र मेँ कहा गया है- मूलाधार से केकर उदय (= 
दरादशान्त) तक सर्व संपूरणात्मक, शिवरूपी इन्दु से परिसंप्टुत जन्माधार 
से केकर द्वादशान्त एवं मध्य कुहर (= हदय) के मूल स्रोत से उत्पन्न 


१. १५।२३६-२३८, २६५, १७०-२७३, ४६४ 
२. ९६।७७; ९०-९२ 
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तेन॒ संतर्पयेत्सम्यक्‌ प्रशान्तकरणेन तु । 


यन्नाम जन्माधारद्रादशान्तहदयान्येव मुख्याधिष्ठानस्थानत्वात्‌ अववरकप्रायाणि 
कुहराणि यस्यैवंविधादाद्यशक्तिपरिस्पन्दात्मनो मृलसख्रोतसः समुत्थितम्‌, अत एव 
मृलाधारादुर्ध्वगमनेन शिवात्मनः प्राणादित्यस्य॒तीक्ष्णाभिः कलाभिः कषुधं 
बहिर्मुखीभृतं सत्‌ द्रादशान्तःस्थेन शिवेन्दुना परितः संप्ठुतं स्वात्ममयतामा- 
पादितम्‌, अत एव सर्वपूरणात्मकं 
"प्राक्‌ संवित्प्राणे परिणता ।' 


इति नीत्या परसंविदाद्यविजुम्भात्मकं ज्ञानमेवामृतं तेन, सम्यक्‌ प्रशान्तेन 
मनसा अर्थादुक्तस्वरूपं मन्त्रचक्रं संतर्पयेत्‌ पूर्णाहुति्रक्षेपेण स्वस्वरूपपरिनिष्ठितं 
कुर्यात्‌--इत्यर्थः ॥ 


ननु करणस्य प्रशान्तत्वं नाम किमुच्यते ?--इत्याशङ्कयाह-- 


शुन्यधामान्नमध्यस्थप्रभाकिरणभास्वरः ॥ ८५ ॥ 
आधेयाधारनिः स्पन्दबोधशास्त्रपरिग्रहः । 
जन्पाधेयप्रपञ्चैकस्फोटसङ्गघटुनः ॥ ८६ ॥ 
मूलस्थानात्समारभ्य कृत्वा सोमेशमन्तगम्‌ । 
खमिवातिष्ठते यावत्प्रशान्तं तावदुच्यते ॥ ८७ ॥ 
शिवरूपी सूर्य की तीत्र किरणों से क्षुब्ध जो ज्ञानामृत है उसके द्वारा शान्त 
मन से (मन्त्र चक्र) का तर्पण करे ॥ ८३-८५- ॥ 
जो कि मूलाधार द्रादशान्त ओर हदय ही मुख्य अधिष्ठानस्थान होने के कारण 
आवरकप्राय कुहर है जिसके इस प्रकार की आद्यशक्ति के परिस्पन्दरूप मृलसखोत से 
उत्पन्न इसीलिये मूलाधार से ऊर्ध्वगमन के द्रारा शिवात्मक प्राणरूपी सूर्य की तीक्ष्ण 
कलाओं के द्वारा क्षुब्ध = बर्हिमुखी हआ, द्रादशान्तस्थ शिवेन्दु से सर्वतः संप्लृत = 
आत्मय बनाया गया, इसलिये सर्वपूरणात्मक 
"पहले संवित्‌ शक्ति प्राणरूप में परिणत हुयी' 
इस नीति से परा संवित्‌ का प्रथम विजृम्भणरूप ज्ञान ही अमृत है । उसके 
द्वारा, सम्यक्‌ प्रशान्त मन से अर्थात्‌ उक्तरूप वाठे मन्त्रचक्र को तृप्त करे = 
पूर्णाहुति के प्रक्षेप से अपने स्वरूप मेँ परिनिष्ठित करे ॥ 
प्रश्न--करण का प्रशान्तत्व क्या कहा जाता है ?--यह शङ्खा कर कहते -है-- 


मूलाधार में स्थित कमल के मध्य में स्थित शक्ति की किरणों से 
उत्तेजित, आधेय ओर आधार मे एक रूप से वर्तमान बोध का शास्त्र के 
द्रारा परिग्रह करने वाला, जन्म एवं आधेय के प्रपञ्च के एक स्फोर सङ्क 


४१९ त.च, 
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ह खल आचार्यः शुन्यधाम्नि मूलाधारे 
"कोणत्रयान्तराश्रितनित्योन्मुखमण्डलच्छदे कमले ।' (२९।१५०) 


डति वक्ष्यमाणनीत्या यदव्जं तन्मध्यस्थितायाः प्रभायाः शक्तेः किरणैर्भा- 
स्वरस्तद्रश्मिसंस्पशत्तिजितः, अत एव ॒प्राणादावाधेये जन्मस्थानादावाधारे च 
नि-स्पन्दस्य एकंनैव रूपेण वर्तमानस्य शक्तिप्रबोधोदितस्य बोधस्य शास्त्रेण 
तदुक्तयुक्तया कृतपरिग्रहः, अत एवोक्तरूपयोर्जन्माधारप्राणलक्षणयोराधाराधेययोः 
प्रपञ्चस्यैकेन अनाहतध्वन्यात्मनः स्फोटस्य सद्घद्रेन तत्सामरस्येन घ्नं = ग्रासः 
तत्कारीत्यर्थः, अत एव मृलाधारादुदेत्य शनैः शनैः  प्राणाकग्रस्तमपानचन्द्र 
द्रादशान्तगं कृत्वा यावत्‌ आ समन्तात्‌ खमिव तिष्ठते, तावत्प्रशान्तमुच्यते 


ग्राह्यग्राहकविभागविगलनात्‌ उन्मनीभावमापन्नम्‌-- इत्यर्थः ॥ 
एतच्च अस्मच्छास्त्रऽप्युक्तम्‌--इत्याह-- 


उक्तं श्रीपूर्वशास्त्रे च सखुचमापूर्य सर्पिषा । 
कृत्वा शिष्यं तथात्मस्थं मूलमन््रमनुस्मरन्‌ ॥ ८८ ॥ 
शिवं शक्ते तथात्मानं शिष्यं सर्पिस्तथानलम्‌। 


~ 
को ग्रसित करने वाला, इसलिये मृल्ाधार से लेकर (प्राणरूपी सूर्य सं 
ग्रस्त) अपान चन्द्र को द्वादशान्तगामी बनाकर आचार्य जब आकाश कं 
समान स्थित रहता है तब प्रशान्त कहा जाता है ॥ -८५-८७ ॥ 

आचार्य शुन्यधाम = मूलाधार मे 


थ 


“त्रिकोण के भीतर आश्रित नित्य उन्मुख मण्डलच्छद वाले कमल मे ।' 


टसं प्रकार वक्ष्यमाण नीति के अनुसार जो कमल उसके मध्य में स्थित प्रभा 
~ शक्ति की किरणों, से भास्वर = उसकी रर्मियों के संस्पर्श से उत्तेजित, 
टसलिये प्राण आदि आधेय ओर जन्मस्थान आदि आधार मे निष्पन्द = एकरूप में 


०९ 


वर्तमान शक्ति्र्ोध के कारण उदित बोध का शास्त्र के द्वारा उसमे उक्त युक्ति से 
परिग्रह करने वाला, अतः उक्तरूप जन्माधार ओर प्राणलक्षण वाले आधार आधेय 
क प्रपञ्च का एक अनाहतनादरूप स्फोट के सङ्कट = सामरस्य, के साथ घटुन = 
रास, उसको करने वाला, इसलिये मूलाधार से उठकर धीरे-धीरे प्राणार्कग्रस्त अपान 
चन्द्र॒ को द्रादशान्तगामी कर जब आ = सब ओर से, आकाश के समान स्थित 
होता है तब प्रशान्त कहा जाता है = ग्राहयग्राहकविभाग के विगलित हो जान से 


उन्मनीभाव को प्राप्त हआ कहा जाता हं ॥ 

यह हमारे शास्त्र मे भी कहा गया है--यह कहते है-- 

श्रीपर्वशास्त्र मे कहा गया है--(आचार्य). खुक्‌ को घृत से भर कर 
शिष्य एवं आत्मस्थ मृटमन्त्र का स्मरण करते हये, शिव शक्ति आत्मा, 
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एकीकुर्वज्छनैरगच्छिद्‌ द्रादशान्तमनन्यधीः ॥ ८९ ॥ 
तत्र कुम्भकरमास्थाय ध्यायन्सकलनिष्कलम्‌ । 
तिष्ठेत्तावदनुद्धिग्नो यावदाज्यक्षयो भवेत्‌ ॥ ९० ॥ 
मृलमन्त्रमिति-- दित्सितम्‌ । कुम्भकमास्थायेति- महाव्योमात्मनि, तत्र 
शिवशक्तिभ्यां नरात्मकमन्यत्सर्व सामरस्यं प्रापय्य--इत्यर्थः । सकलनिष्कल- 
। मिति-- योजनिकौचित्यात्‌ । अनुद्िगन इति--पूर्णसंवित्स्वभावस्वात्ममात्रविश्रान्त-- 
इत्यर्थः ॥ ९० ॥ 


| एवं सति कि स्यात्‌ 2-इत्याह- 


एवं युक्तः परे तत्त्वे गुरुणा शिवमूर्तिना । 

न भूयः पशुतामेति दग्धमायानिबन्धनः ॥ ९९ ॥ 
भोगदीक्षायां पुनरियान्‌ विशेषः--इत्याह-- 

देहपाते पुनः प्रेष्सेद्यदि तत्त्वेषु कुत्रचित्‌ । 

भोगान्‌ समस्तव्यस्तत्वभेदैरन्ते परं पदम्‌ ॥ ९२ ॥ 

तदा तत्त्वभूमौ तु तत्सख्यायामनन्यधीः । 

पुनर्योजनिकां कुयत्पूर्णाहत्यन्तरेण तु ॥ ९३ ॥ 





शिष्य घृत ओर अग्नि को एक करता हआ एक चित्त होकर धीरे-धीरे 
द्रादशान्त तक जाय । वहां कुम्भक में स्थित होकर सकल-निष्कल का 
ध्यान करता हआ अनुद्विग्न होकर तब तक स्थित रहे जब तक घृत का 
क्षय न हो जाय ॥ ८८-९० ॥ 

मृलमन्त्र- जिसको शिष्य के लिये दिया जायेगा । कुम्भक मे स्थित होकर-- 
महाव्योम रूप में अर्थात्‌ वहाँ शिवशक्ति के द्रारा नरात्मक अन्य सब को समरस 
बना कर । सकल निष्कल-योजनिका के ओचित्य के अनुसार । अनुद्विग्न = 
पूर्णसंवितस्वभाव रूप स्वात्ममात्र मे विश्रान्त ॥ ९० ॥ 

ठेसा होने पर क्या होगा?-यह कहते है- 


इस प्रकार शिवस्वरूप गुरु के द्वारा परतत्त्व मे योजित (शिष्य) 
मायाबन्धन के दग्ध होने से पुनः पशु नहीं बनता ॥ ९१ ॥ 

ओर भोगदीक्षा मे इतना विशेष (= अन्तर) है- यह कहते है-- 

(शिष्य) देहपात होने पर यदि किसी तत्त्व मे समस्त व्यस्त भेदो से 
भोगों को ओर अन्त मे परम पद को प्राप्त करना चाहता है तब उस तत्त्व 
की भूमि मे उसकी (= शिष्य की) संख्या = सम्यक्‌ इच्छा होने पर 
(गुरु) एकचित्त होकर पूर्णाहुति के बिना पुनः योजनिका दीक्षा करे । 
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मुक्तिप्रदा भोगमोक्षप्रदा वा या प्रकौर्तिता । 
दीक्षा सा स्यात्सबीजत्वनिर्बाजात्मतया द्विधा ॥ ९४ ॥ 
बाले निर्ञतमरणे त्वशक्ते वा जरादिभिः । 
कार्या निर्बीजिका दीक्षा शक्तिपातबलोदये ॥ ९५ ॥ 
निर्बजायां सामयांस्तु पाशानपि विशोधयेत्‌ । 
कृतनिर्बीजदीक्षस्तु देवाग्निगुरुभक्तिभाक्‌ ॥ ९६ ॥ 
इयतैव शिवं यायात्‌ सद्यो भोगान्‌ विभुज्य वा । 
समस्तेति-- सायुज्ये हि भोगानां सामस्त्यं सालोक्यादौ तु. व्यस्तरत्वमिति । 
तत्संख्यायामिति- तस्य सम्यक्‌ प्रथितायामभीप्सितायाम्‌-- इत्यर्थः । सद्य इति 
दीक्षानन्तरम्‌ । भोगान्‌ विभुज्येति- देहपाते ॥ 


ननु शिवं यायादित्यत्र उक्त एत योजनिकाक्रमः किं निमित्तमुतान्यदपि 
किंचित्‌ ?-- इत्याशङ्कयाह-- 
श्रीमरीक्षोत्तरे चोक्तं चारे षटित्रशदगुले ॥ ९७ ॥ 
तत्तवान्यापादमूर्धान्तं भुवनानि त्यजेत्क्रमात्‌ । 
तुटिमात्रं निष्कलं तददेहं तदहपरम्‌ ॥ ९८ ॥ 
शक्त्या तत्र कषिपाम्येनमिति ध्यायस्तु दीक्षयेत्‌ । 


ध 
मुक्तिप्रदा या भोगमोक्षप्रदा जो दीक्षा कही गयी है वह सब्रीज निर्बीज रूप 
सदो प्रकार की है । बालक, अज्ञातमृत्युवाले, जरा आदि कं कारण 
अशक्तं (शिष्य) की शक्तिपात के बल से उदय कं लिये निर्बीजं दीका 
करनी चाहिये । निर्बीजदीक्षा होने पर सामयी पाशो का भी शोधन करना 
चाहिये । निर्बीजदीक्षासम्पत्न शिष्य देव अग्नि ओर गुरु मे भक्तिवाटा ही 
जाता है । वह इतने से ही अथवा सद्यः भोगों का भोग कर शिवत्व को 
प्राप्तं होता है ॥ ९२-९७- ॥ 

समस्त- सायुज्य (मोक्ष) मे समस्त भोग ओर सालोक्य आदि (मोक्ष) 
मे पृथक्‌-पृथक्‌ भोग प्राप्त होते है । उसकी संख्या होने पर = उसकी सम्यक्‌ 
प्रथा के इष्ट होने पर । सद्यः = दीक्षा के बाद । भोगों का भोग कर--देहपात 
होने पर ॥ 

प्रश्न- “शिव को प्राप्त होता है" यहाँ योजनिका का क्रम कहा ही गया । 
फिर "दूसरा भी कुक्त'--यह किसलिये कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

टीकषोत्तर तन्त्र मे कहा गया--छन्तीस अंगु प्राणचार मे पैर से लेकर 
ूर्धापर्यन्त तत्त्वो ओर भुवनों का क्रम से त्याग करना चाहिये । तुरिमात्र 
निष्कल है । इस स्थिति में पर्हैच कर साधक अशरीर ओर अहंपरामर्श- 
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तदिति-- पर्रह्यस्वरूपमित्यर्थः, अत एव निष्कलमिति अदेहमिति चोक्तम्‌ । 
अहपरमिति-- अहपरामर्शस्वभावम्‌- इत्यर्थ; ॥ 
एवमतत्प्रसङ्गादभिधाय प्रकृतमेवाह-- 


सबीजायां तु दीक्षायां समयान्न विशोधयेत्‌॥ ९९ ॥ 

विशोषस्त्वयमेतस्यां यावज्जीवं शिशोर्गुरुः । 

शेषवृत्त्यै शुद्धतत््वसृष्टिं कुर्वीति पूर्णया ॥ १०० ॥ 
कथं चात्र शुद्धतत्वसृष्टिं कुर्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 

अभिन्नाच्छिवसबोधजलधेर्युगपत्स्फुरत्‌ 

पूर्णा क्षिपस्तत््वजालं ध्यायेद्धारूपकं सृतम्‌ ॥ १०९ ॥ 
शिवसंबोधजलधेः सृतं तत्वजालं ध्यायेत्‌-इति संबन्धः ॥ १०१ ॥ 
अत्रैव मतान्तराण्युदिशति-- 

विशुद्धतत्तवसृष्टिं वा कुर्य्कम्भाभिषेचनात्‌। 

तथा ध्यानबलादेव यद्रा पूर्णाभिषेचनैः॥ १०२॥ 





स्वभाव वाला वह हो जाता है । “शक्ति के द्रारा इस (शिष्य) को उसमें 
फक रहा हू" एसा ध्यान करते हये दीक्षा करनी चाहिये ॥ -९७-९९- ॥ 

वह = पख्रह्मस्वरूप । इसीलिये निष्कल ओर अदेह कहा गया । अहंपरम्‌ = 
अहंपरामर्शस्वभाव वाटा ॥ 

प्रसङ्गवश इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है-- 

सबीज दीक्षा मे समयो का शोधन नहीं करना चाहिये । यही विशेष 
(= अन्तर) हं कि गुरु जीवन पर्यन्त शिशु के शेषवर्तन के लिये पूर्णाहति 
के द्वारा इसमें शुद्ध तत्त्व.की सृष्टि करे ॥ -९९-१०० ॥ 

इसमे शुद्ध तत्त्व की सृष्टि कंसे करे ?-- यह शङ्का कर कहते है- 

अभिन्न शिवसंबोध रूप जलधि से उत्पन्न तत््वजाल का, पूर्णाहुति का 
प्रक्षेप करते हुये, एक साथ स्फुरित होते हये भारूप मेँ ध्यान करना 
चाहिये ॥ १०१ ॥ 

शिवसंबोधजलधि से सृत (= उत्पन्न) तत्व जाल का ध्यान करे-एेसा अन्वय 
हे ॥ १०१ ॥ 

इसी विषय मे दूसरे मतों को भी दिखलाते है- 

अथवा घट से अभिषेक के द्वारा विशुद्धतत्त्व की सृष्टि करे । तथा 
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अभिषेचनैरिति बहुवचनात्‌ ध्यानबलमपि संगृहीतं, तेन 4 





स्थिररूप वाली पृथिवी इस (= शिशु) कं लिये शिवरूप से भावित 
होकर उसी (= शिवरूपी) भावना को दृढ़ करती है । इसलिये (पृथिवी 
तत्व) शुद्ध हो जाता है । ज भी इस (भावना) को बढाता है ओर तेज 
भास्वर बनाता है । वायु आनन्द का स्पर्श ओर आकाश (भावना का) 
विस्तार करता है । इसी प्रकार तन्मात्र वर्ग भी शिवतामय माना जाता है । 
परानन्द की महाव्याप्ति, समस्त मल का हट जाना, शिव के समीप जाना 
(= भोतिक चक्षु से ही शिव का दर्शन), आदान, उपादेय शिव की स्त्ति 
(भौतिक जिह्वा के द्वारा) शिवामोदभर का आस्वाद, दर्शन, स्पर्शन, उसका 
(डमरु आदि कौ ध्वनि का) सुनना । इसी प्रकार इन्द्रियो की शुद्धि (मन | 


पक्षः ॥ १०२ ॥ 
शुद्धत्वमेवेषां दर्शयति- 
पृथिवी स्थिररूपास्य शिवरूपेण भाविता । 
स्थिरीकरोति तामेव भावनामिति शुध्यति ॥ १०३ ॥ 
जलमाप्यायत्येनां तेजो भास्वरतां नयेत्‌ । | 
मरुदानन्दसस्पर्शं व्योम वैतत्यवमावहेत्‌ ॥ ९१०४ ॥ । 
एवं तन्मात्रवर्गोऽपि शिवतामय इष्यते । 
परानन्दमहाव्याप्तिरशेषमलविच्युतिः ॥ ९०५ ॥ 
शिवे गन्तृत्वमादानमुपादेयशिवस्तुतिः । 
शिवामोदभरास्वाददर्शनस्पर्शनान्यलम्‌ ॥ १०६ ॥ 
तदाकर्णनमित्येवमिद्धियाणां विशुद्धता । 
सङ्कल्पाध्यवसामानाः प्रकाशो रक्तिसंस्थिती ॥ १०७ ॥ | 
शिवात्मत्वेन यत्सेयं शुद्धता मानसादिके । 
नियमो रञ्जनं कर्तृभावः कलनया सह ॥ ९१०८ ॥ 
वेदनं  हेयवस्त्वंशविषये सुप्तकल्पता । 
ध्यान कं बल से अथवा पूर्णं अभिषेक केद्वारा (सृष्टि करे) ॥ १०२ ॥ 
` अभिषेचनेः' इस बहुवचन के कारण ध्यान बल का- भी संग्रह किया गया । 
इससे यह पक्ष सम्पूर्णता वाला है (एसा समड्मना चाहिये) ॥ १०२ ॥ 
इनकी शुद्धता को ही दिखलते है- । 


का) सङ्कल्प, (बुद्धि का) अध्यवसाय, (अहङ्कार का) मान, (तीनों गुणों 
का) प्रकाश राग ओर स्तम्भन, यह जो कुछ शिव के रूपमे है, वह 
मानस आदि में शुद्धता है । नियमन (= नियति), रागयुक्त करना (= 
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इत्थं शिवैक्यरूढस्य षट्कञ्चुकगणोऽप्ययम्‌ ॥ ९१०९ ॥ 
शुद्ध एव पुमान्‌ प्राप्तशिवभावो विशुक्यति । 
विद्येशादिषु तत्त्वेषु नैव काचिदशुद्धता ॥ ९१९० ॥ 
इत्येवं शुद्धतत्त्वानां सृष्या शिष्योऽपि तन्मयः । 
भवेद्छ्येतत्सूचितं श्रीमालिनीविजयोत्तरे ॥ १९१९ ॥ 


शुद्ध्यतीति-- शुद्धा भवति--इत्यर्थः । एनामिति-- शिवरूपतया भावनाम्‌ । 
आवहेदिति-- अर्थाद्धावनायाः । एषमिति--शिवभावनाया एव स्थिरीकरणादिना । 
आस्वादस्य रसनेन्दियव्यापारत्वेऽपि आमोदशब्दसंनिधेप्रणिन्दरियव्यापारत्वमपि ज्ञेय- 
मित्यभिधालक्षणाध्यामास्वादशब्दो व्याख्येयः । इन्दियाणामिति-- आनन्टन्द्रिया- 
दीनाम्‌ । मानोऽभिमानोऽहङ्कारव्यापारः । प्रकाश इति-- एतद्धि सत्वरजस्तमसां 
क्रमेण रूप--यततत्साम्यं प्रकृतिः । नियमादि चात्र शिवैक्यरूढतया व्याख्ययम्‌ । 
सुप्तकल्पतेति--अनवक्ठप्तिपरता-- इत्यर्थः । एवमेषां शिवेकविश्रान्तत्वमव नाम 
शुद्धत्वमित्यत्र तात्पर्यम्‌, अत एवानेन तत्वानामशुद्धत्वेऽपि शुद्धतया द्धतया सृष्टरध्व- 
भ्रेदोऽपि कराक्षितः । न च एतदस्माभिरनागमिकमुक्तम्‌-इत्याह--हयतदित्यादि | 
सृचितमिति--इन्दरियमात्रपरत्वेनाभिधानात्‌ ॥ १११ ॥ 

तदेव शब्दार्थाभ्यां पठति-- 


या 
राग), कर्तृत्व (= कला), कलना (= काल) वेदन (= विद्या) हेयवस्तु कं 
विषय मे सुप्त कल्पना इस प्रकार शिवैक्यभावना में दृढ (पुरुष) का यह 
छ (मायीय) कञ्चुकसमूह भी शुद्ध हो जाता है । यह पुरुष शिवभाव को 
्राप्त होकर शुद्ध होता है । विद्येश्वर आदि तत्त्वो मे कोई अशुद्धि नही हे । 
इस प्रकार शुद्ध तत्त्वों की सृष्टि से शिष्य भी तन्मय हो जाता है । एेसा 
मालिनीविजय मे कहा गया ह ॥ १०३-१९१ ॥ 

शुद्धयति = शुद्ध होती है । इसको = शिवरूप मे भावना को । आवहन 
करता है- भावना का । इस प्रकार = शिवभावना के ही स्थिर करने आदि से । 
आस्वाद के रसनेन्दरिय करा व्यापार होने पर भी आमोद शब्द की सत्रिधि कं कारण 
प्राणेन्द्रिय का भी व्यापार समञ्यना चाहिये । इस प्रकार "आस्वाद' शब्द को व्याख्या 
अभिधा लक्षणा (दोनों) से करनी चाहिये । इन्द्रियों का = आनन्देन्दरिय आदि का । 
मान = अभिमान = अहङ्कार का व्यापार । प्रकाश-- सत्त्व रजस्‌ ओर तमस्‌ का जो 
क्रमिक रूप उसका साम्य अर्थात्‌ प्रकृति । नियम आदि की शिवैक्यरूढ़ता के रूप 
मे व्याख्या करनी चाहिये । सुप्तकल्पता = कल्पनाराहित्य । इस प्रकार इनकी 
शिवतत्त्व मे विश्रान्ति ही शुद्धता है--यह तात्पर्य है । इसीलिये इस के द्रारा तत्त्वो 
के अशुद्ध होने पर भी शुद्धरूप से सृष्टि के कारण अध्वभेद भी दिखाया ग । 
हमने इसे आगम से असम्बद्ध नहीं कहा है- यह कहते है-ह्यतत्‌........--. 
इत्यादि । सृचित-- केवल इन्द्रियपरक कथन से ॥ १११ ॥ 
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बन्धमोक्षावुभावेताविन्दियाणि जगुर्बुधाः । 
निगृहीतानि बन्धाय विमुक्तानि विमुक्तये ॥ ९९२ ॥ 
निगृहीतत्वं विमुक्तत्वं च स्वयमेव भगवान्‌ व्याचषटे-- 

एतानि व्यापके भावे यदा स्युर्मनसा सह । 

मुक्तानि क्वापि विषये रोधाद्‌ बन्धाय तानि तु॥ ११३ ॥ 

इत्येवं द्विविधो भावः शुद्धाशुद्धप्रभेदतः । 

इन्द्रियाणां समाख्यातः सिद्धयोगीश्वरे मते ॥ ६१९४ ॥ 
यदुक्तं तत्र-- 

एतानि व्यापकं भावे यदा स्युर्मनसा सह । 

विमुक्तानीति विद्रद्धि्ञातव्यानि तदा प्रिये ॥ 

यदातु विषये क्वापि प्रदेशान्तरवर्तिनि। 

संस्थितानि तदा तानि बद्धानीति प्रचक्षते ॥' 

(मा.वि.तं. १५।४५) इति ॥ ११४ ॥ 


गुरुभिरपि एवमेवोक्तम्‌--इत्याह-- 
श्रीमान्‌ विद्यागुरुस्त्वाह प्रमाणस्तुतिदशनि । 
अत्रैव मन्त्राणां विनियोगे नियममभिधातुमाह-- 








इसी को शब्द ओर अर्थ के द्वारा पठते है-- 

विद्रान्‌ लोग इन्द्रियों को बन्ध ओर मोक्ष समङ्खते है । बद्ध (इन्द्रियां) 
बन्धन कं लिये ओर मुक्त मोक्ष के छ्य होती है ॥ ११२ ॥ 

निगृहीतता ओर मुक्तता कौ व्याख्या भगवान्‌ स्वयं करते है-- 

जब ये मन के साथ व्यापकभाव में रहती है तब मुक्त ओर वे ही 
किसी विषय मे अवरोध कं कारण बन्धन के च्िि होती हे । इस प्रकार 
इन्द्रियो का शुद्धाशुद्ध भेद से दो प्रकार का भाव सिद्धयोगीश्वरी तन्त्र में 
कहा गया हे ॥ ११३-११४ ॥ 

जैसा कि वहां कहा गया- 


"हे प्रिये ! जब ये मन के साथ व्यापकभाव मे रहती है तब विद्रान्‌ लोग इन्हे 
मुक्त समञ्च । ओर जव प्रदेशान्तरवर्ता किसी विषय मे स्थित होती है तब (विद्वान्‌) 
इन्हे बद्ध कठहते हँ" ॥ ११४ ॥ (मा.वि,तं. १५।४५) 


गुरु ने भी एेसा ही कहा है-यह कहते है-- 
प्रमाणस्तुतिदर्शन मेँ श्रीमान्‌ विद्यागुरु कहते है ॥ ११५- ॥ 
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समस्तमन्र्दश्चायां नियमस्त्वेष कथ्यते ॥ ११५ ॥ 

मायान्तशुद्धौ सर्वाः स्युः क्रिया ह्यपरया सदा । 

द्रयात्मया सकलान्ते तु निष्कले परयैव तु ॥ ९९६ ॥ 

ईशान्ते च पिबन्यादि सकलान्तेऽ ङ्पञ्चकम्‌ । 

इत्येवंविधिमालोच्य कर्म॑कुर्यद्‌ गुरूत्तमः ॥ ९१९७ ॥ 
सर्वाः क्रिया इत्यनुक्तमन्त्राः । द्र्यात्मयेति--परापरया । यदुक्तम्‌-- 


"मायान्तमार्मसंशुद्धौ दीक्षाकर्मणि सर्वतः । 
क्रियास्वनुक्तमन्रासु योजयेदपरं वृधः ॥ 
विद्यादिसकलन्ते च तद्रदेव परापरम्‌ । 
योजयेच्चेश्वरादुर्ध्व पिबन्यादिकमष्टकम्‌ ॥ 
न चापि सकलादुर्ध्वमङ्गषरकं विचक्षणः । 
निष्कले परया कार्य यत्किदचद्विधिचोदतम्‌ ॥' इति ॥ १९७ ॥ 


भुवनाध्वप्राधान्येन उक्तामाहुतिसंख्यामितराध्वसु अधिकावापेनातिदिशति-- 
पुराध्वनि हुतीनां या॒ संख्येयं तत्ववर्णयोः । 


यहीं पर मन्त्रौ के विनियोग मे नियम बतलाने के लिये कहते है- 


समस्त म्नो कँ द्राया दीक्षा होने में यह नियम कहा जाता है । माया 
पर्यन्त शुद्धि मे सभी क्रियाये सदा अपरा मन्त्र से होती है । उसके 
बाद सकल पर्यन्त द्रयात्मक (= परापरा) मन्त्र से ओर निष्कल मे परा 
(मन्त्र) से । ईश्वर पर्यन्त पिबनी से केकर सकल पर्यन्त (मन्त्र के) पाच 
अङ्गो का विनियोग होता है । इस प्रकार विधि को समञ्च कर उत्तम गुरु 
कर्म करे ॥ -११५-११७ ॥ 

सव क्रियाय = जिनके बारे मे मन्त्रो का विनियोग नहीं कहा गया । द्रयात्मया 
~ परापरा के द्वारा । जैसा कि कहा गया-- 

दीकषाकर्म में सर्वत्र माया पर्यन्त अध्वशुद्धि के लिये विद्रान्‌ अनुक्तमन््रवाली 
क्रियाओं मे अपरामन््र को जोड़े । उसी प्रकार शुद्धविद्या से लेकर सकल पर्यन्त 
परापरा को ओर ईशवरतत्न से ऊपर पिबनी आदि आठ (= पिब्‌, हे, रु, रू, २, 
र, फट्‌, हं, हः, फट्‌) अङ्गो को जोड़े । विद्रान्‌ .सकल से ऊपर छ अद्गौ 
(घोररूपे, हः, घोरमुखि, भीम, भीषणे, वम्‌) को न जोड़े । निष्कल में जो कुछ 
विधिसम्मत हो उसे परा मन्त्र से करना चाहिये ॥ ११७ ॥ (मा.वि.तं. ९।७३-७४) 


भुवनाध्वा की प्रधानता के अनुसार उक्त आहति संख्या को अन्य अध्वाओं मे 
अधिक आवाप के साथ बतलाते है-- 


ूर्ववर्णित अध्वा के विषय में जो संख्या (कही गयी) तत्त्वाध्वा एवं 
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तामेव द्विगुणीकु्यत्पदाध्वनि चतुर्गुणाम्‌ ॥ ११८ ॥ 
क्रमान्मन्त्रकलामार्गे द्विगुणा द्विगुणा क्रमात्‌ । 
यावत्त्ितत्वसंशुद्धौ स्याद्विशतिगुणा ततः ॥ ११९ ॥ 
प्रतिकर्म भवेत्वष्टिराहुतीनां त्रिततत्वके । 
एकतत्त्वे शतं प्राहुराहुतीनां तु साष्टकम्‌ ॥ १२० ॥ 
येयं संख्येति-- प्रागुक्ता त्रयादिरूपा । द्विगुणीकुर्यादिति-- तत्त्वाध्वनि भुवना- 
दीनामन्तर्भावात्‌ यावद्धुवनाध्वापेक्षया कलध्वनि षोडशगुणा संख्या भवेत्‌--इति 
भावः । ष््टिरिति- आहुतीनां त्रयस्य विंशत्या गुणनात्‌ । प्राहुरिति-- अर्थात्‌ 
प्रतिकर्म ॥ १२० ॥ 


न च सरवत्राविशेषेणैवायमातिदेशः--इत्याह- 

विलोमकर्मणा साकं याः पूर्णाहुतयः स्मृताः। 

तासां सर्वाध्वसंशुद्धौ संख्यान्यत्वं न किञ्चन ॥ १२१ ॥ 
एतदेव प्रथमार्धेनोपसंहरति- 

इत्येषा कथिता दीक्षा जननादिसमन्विता ॥ १२२ ॥ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
विक्षिप्तदीक्षाप्रकाशनं नाम सप्तदशमाह्विकम्‌ ॥ ९७ ॥ 


वर्णाध्वा में उसी को दो गुनी करनी चाहिये ओर पदाध्वा मेँ चार गुनी । 
इसी प्रकार क्रमशः मन्त्रे एवं कला मार्गो में क्रम से दो-दो गुनी करनी 
चाहिये जब तक कि तीन तत्व की शुद्धि मे बीस गुना हो जाय । इसके 
बाद एक-एक कर्म में तीन तत्त्वो मे साट आहुतियाँ होगी । एक तत्त्व में 
एक सौ आट आहुतियाँ कही गयी हे ॥ ११८-१२० ॥ 

जो यह संख्या-पूर्वोक्त तीन आदि रूप वाली । दो गुनी करनी चाहिये-- 
तत्त्वाध्वा मे भुवन आदि का अन्तर्भाव होने से भुवनाध्वा की अपेक्षा कलाध्वा में 
सोलह गुनी संख्या होगी । साठ = तीन आहूतियो को बौस से गुणा करने पर । 
कहते है = प्रतिकर्म ॥ १२० ॥ 

यह अतिदेश सर्वत्र समानरूप से नही है-- यह कहते है-- 


विलोम कर्म के साथ जो पूर्णाहुत्या कही गयी हैँ समस्त अध्वा की 
शुद्धि मे उनकी संख्या भिन्न नहीं होती ॥ १२१ ॥ 


इसी क्रा पूर्वाद्धं से उपसंहार करते है-- 
इस प्रकार जन्म आदि से युक्त यह दीक्षा कही गयी ॥ १२२ ॥ 
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जननादिसमन्वितेति- विस्तृता-- इत्यर्थः, इति शिवम्‌ ॥ १२२ ॥ 
दीक्षाकर्मणि साक्षद्रैचक्षण्यं करटाक्षयन्‌ गुरुतः । 
सप्तादशाद्विकेऽस्मिञ्जयरथनामा व्यधत्त विवृतिमिमाम्‌ ॥ 


॥ इति श्रीमन्महामाहेश्चराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन््रालोके 
श्रीजयरथविरचितविवेकाभिख्यव्याख्योपेते विक्षिप्तदीक्षाप्रकाशनं 
नाम सप्तदशमाह्विक समाप्तम्‌ ॥ ९७ ॥ 


= 





॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीत्नालोक 
के सप्तदश आदिक की डो ° राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
"ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ १७ ॥ 
जननादिसमन्वित = विस्तृत ॥ १२२ ॥ 
गुरु के कारण दीक्षाकर्म मे साक्षात्‌ विदरत्ता का सङ्केत करते हये जयरथ ने 
सत्रहवे आद्विकं की विवेक नामक व्याख्या की ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्नालोक के सप्तदश आधिक की 
"विवेक' नामक व्याख्या की ईडो० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९१७ ॥ 


॥ 











अष्टादशमाह्विकम्‌ 


>= 4 >: = ल= 


नः विवेकः # 
ऋतधामानमनन्तं बलावहं तं बलावहं वन्दे । 
जगदिदममन्दमखिटं स्वमहिम्ना योऽनुगृह्णाति ॥ 
इदानीं द्वितीयार्धेन संक्षिप्ता दीक्षां वक्तमाह-- 
अथ सक्षिप्तदीक्षेयं शिवतापत्तिदोच्यते । 
तदेवाह-- 





न रजो नाधिवासोऽत्र न भूक्षेत्रपरिग्रहः । 
यत्र तत्र प्रदेशे तु पूजयित्वा गुरुः शिवम्‌ ॥ ९ ॥ 
अध्वानं मनसा ध्यात्वा दीक्षयेत्तत्वपारगः । 
जननादिविहीनां तु येन येनाध्वना गुरुः॥ २ ॥ 





~ ज्ञानवती # 
ऋतधाम वाले, अनन्त, बलशाली बल देने वाले उसको (मै) प्रणाम करता हं 
जो अपनी महिमा से इस सम्पूर्ण जगत्‌ को उत्कृष्ट रूप से अनुगृहीत करता > ॥ 
अब द्वितीय अर्धं के द्वारा संक्षिप्त दीक्षा को बतलाते है-- 
अब शिवत्वभाव को देने वाली यह संक्षिप्त दीक्षा कही जाती है ॥ 
उसी को कहते है- 
इसमे न रज न अधिवास ओौर न भूक्षेत्र का परिग्रह (का नियम) है । 


तत््वपारमामी गुरु जिस किसी प्रदेश में शिव की पूजा कर ओर अध्वा का 
मन से ध्यान कर दीक्षा करे । गुरु जिस-जिस अध्वा से शिवभावना से 
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कुर्यात्स एकतत्तवान्तां शिवभावैकभावितः । 


मनसेति- न तु पाशसूत्रादिकल्पनेन । तत्वपारग इति--न तु अतत््वपारगः, 
नहि तस्य एवंविधे कर्मणि अधिकार एव भवेत्‌-इति भावः । यद्रक््यति-- 
"यथा यथा च स्वभ्यस्तज्ञानस्तन्मयतात्मकः । 
गुरुस्तथा तथा कुर्यात्संकषप्तं कर्म नान्यथा ॥ 
(तं. आ. १८।८) इति ॥ 


एवं जननादिविहीनत्वमभिधाय मन्त्रभेदमाह-- 


परामन्त्रस्ततोऽस्येति तत्वं संशोधयाम्यथ ॥ ३ ॥ 
स्वाहेति प्रतितत्त्वं स्याच्छदधे पूर्णाहृतिं क्षिपेत्‌ । 
एवं मन््रान्तरैः कुर्यात्सिमस्तैरथवोक्तवत्‌ ॥ ४ ॥ 
परासंपुटितं नाम स्वाहान्तं प्रथमान्तकम्‌ । 
शतं सहस्रं साष्टं वा तेन शक्त्यैव होमयेत्‌ ॥ ५ ॥ 
ततः पूर्णेति संशोध्यहीनमुत्तममीदृशम्‌ । 
दीक्षाकर्मोदितं तत्र॒ तत्र शास्त्रे महेशिना ॥ ६ ॥ 
शक्तैवेति--यथाशक्ति, तेन देशकालाद्यनुसारं शतहोमः सहसखरहोमो वा 


भावित हो वह जनन आदि से रहित एकतत्त्वान्त (दीक्षा) को करे ॥१-३-॥ 

मनसे- न कि पाश सूत्र आदि की कल्पना कं द्वारा । तत््वपारगामी-न कि 
अतत्त्वपारगामी । क्योकि उसका (अतत््वपरगामी का) इसं प्रकार के कर्म में 
अधिकार नहीं है । जैसा कि कहेगे- 

“गुरु जैसे-जैसे अच्छी तरह अभ्यस्त ज्ञान, वाला ओर तन्मयतावाला होता है 
उसी प्रत्मार संक्षिप्त कर्प करे अन्यथा नही" ॥ १-२- ॥ (तं.आ. १८।८) 

जनन आदि विहीनता का कथन कर अब मन्त्रभेदं को कहते हे-- 
(पहले) परामन्त्र फिर “इस (= शिष्य) का तत्तव शोधन करता हू फिर 
“स्वाहा', (अर्थात्‌ परामन्त्र (= ॐ) + अस्य शिष्यस्य + अमूृकतच्व 
शोधयामि स्वाहा) इस प्रकार हर एक तत्त्व (के शोधन के लिये कहना) 
चाहिये । ड हो जाने पर पूर्णाहुति देनी चाहिये । इसी प्रकार दूसरे 
(परापरा अपरा) मन्त्रों के साथ समस्त रूप से अथवा उक्त रूप से 


(= व्यस्त रूप से शिष्य के तत्त्वो का) शोधन करना चाहिये । परमन्त्र से 
सम्पुटित स्वाहा अन्त वाला तथा शिष्य का प्रथमान्त नामोच्चारणपूर्वक 
अपनी शक्ति के अनुसार १०८ या १००८ बार जप्‌ पूर्वक हवन करे । 
इसके वाद पूर्णाहुति देनी चाहिये । इस प्रकार महेश्वर ने जगह-जगह शास्त्र 
मे इस प्रकार का संशोध्यहीन (= शुद्ध) उत्तम दीक्षाकर्म कहा है ॥३-६॥ 
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कार्यः-- इत्यभिप्रायः । संशोध्यहीनमिति- नह्यत्र मनसापि अध्वन्यासादि 
किञ्चित्कार्यम्‌--इत्यर्थः । तत्र तत्रेति--किरणादौ । यदुक्तं तत्र- 
दाक्षामन्यां प्रवक्ष्यामि शिवतत््वसमायुताम्‌ । 
आदा प्रणवसंयुक्तं शिवमन्त्रेऽणुवाचकम्‌ ॥ 
नाम कृत्वा ततः शंभुः संपुटीकृत्य होमयेत्‌ । 
एवं साहसिको होमः पाशत्रयवियोजकः ॥ 
जननादिवियोगेन दीक्षेयं दुर्लभा खग ।' इति ॥ ६ ॥ 
अत्रापि मन्त्रभेदमाह-- 
प्रत्येक मातृकायुग्मवर्णैस्ततत्वानि शोधयेत्‌ । 
यदि वा पिण्डमन्त्रेण सर्वमन्त्रेष्वयं विधिः ॥ ७ ॥ 


युग्मेति--मातृकामाछिनीरूपस्य । अयं विधिरिति- यथोदितोहरूपः ॥ ७ ॥ 
न च एतद्‌ गुरुमात्रकार्यम्‌--इत्याह- 


यथा यथा च स्वभ्यस्तज्ञानस्तन्मयतात्मकः । 
गुरुस्तथा तथा कुर्यात्‌ संक्षिप्तं कर्म नान्यथा॥ ८ ॥ 





शक्ति से = यथाशक्ति । इससे देशकाल के अनुसार १०८ या १००८ होम 
करना चाहिये-- यह अभिप्राय है । संशोध्यहीन--इसमे मन से भी अध्वन्यास आदि 
कुछ भी नही करना चाहिये । जगह-जगह = किरणसंहिता आदि मे । जैसा कि 
वहां कहा गया- 

हे पक्षो गरुड ! अब शिवतत्त्व से युक्त अन्य दीक्षा को करहुंगा । पहले प्रणव 
फिर अन्त मेँ जीववाचक नाम ओर शिव को (उच्चरित) करके फिर शिव से 
सम्पुटित कर हवन करे । मन्त्र का स्वरूप होगा--“ॐ शिव (देवदत्त) शिव शिवाय 
नमः स्वाहा' । इस प्रकार का एक सहस्र होम तीनो पाशो से मुक्त करने वाला है । 
जन्म आदि से रहित होने के कारण यह दीक्षा दुर्टभ है'' ॥ ३-६ ॥ 


इसमे भी मन्त्रभट्‌ कों कहते ह 


प्रत्येक को मातृका अथवा युग्म वर्णो से संम्पुटित कर अववा 
पिण्डमन्त्र से तत्त्वो का शोधन करे । सभी मन्त्रों के विषय में यह विधि 
है॥ ७ ॥ 


युग्म = मातृका ओर मालिनी दोनों । यह विधि = यथोक्त ऊह रूप ॥ ७ ॥ 
यह सब गुरु के द्वारा कार्य नही है--यह कहते है-- 


गुरु जेँसे-जैसे भली-भांति अभ्यस्त ज्ञान वाला ओर तन्मयता वाला 
होता हे वैसे-वेसे संक्षिप्त कर्म करे अन्यथा नहीं ॥ ८ ॥ 
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` ननु विस्तृतायां दीक्षाया स्वभ्यस्तज्ञानत्वं गुरोरुपादेयम्‌, संक्षिप्तायां कि 
तेन ?- इत्याशङ्कां गर्भीकृत्यागममेव संवादयति-- 
श्रीब्रह्मयामले चोक्तं संक्षिप्तेऽपि हि भावयेत्‌ । 
व्याप्तिं सर्वाध्वसामान्यां किन्तु यागे न विस्तरः ॥ ९ ॥ 
याग इति- यजिक्रियारूपायामितिकर्तव्यतायाम्‌--इत्यर्थः ॥ ९ ॥ 
ननु यदरेवं॑त्रहवि्त्ययायाससाध्येन॒विस्तृतेन कर्मणा कोऽर्थः ?2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 
अतन्मयीभूतमिति विक्षिप्तं कर्म सन्दधत्‌ । 
क्रमात्तादात्म्यमेतीति विक्षिप्तं विधिमाचरेत्‌ ॥ ९० ॥ 
आद्धिकार्थमेवोपसंहरति-- 
संक्षिप्तो विधिरुक्तोऽयं कृपया यः शिवोदितः । 
दीक्षोत्तरे करणे च तत्र तत्रापि शासने ॥ १९ ॥ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन््रालोके 
संक्षिप्तदीक्षाप्रकाशनं नाम अष्टादशमाहिकम्‌ ॥ १८ ॥ 
य 

्रश्न--विस्तृत दीक्षा में गुरु का स्वभ्यस्त ज्ञानी होना उपादेय है किन्तु संक्षिप्त 
दीक्षा मे उससे क्या लाभ 2 इस शङ्का को मन में रख कर आगम को उद्धृत 
करते है-- 

ब्रह्मयामल मे कहा गया कि संक्षिप्त (दीक्षा) में भी स्वाध्व 
सामान्य व्याप्ति की भावना करनी चाहिये किन्तु याग में विस्तार नही 
करना चाहिये ॥ ९ ॥ 

याग मे = यजिक्रिया रूप इतिकर्तव्यता मे ॥ ९ ॥ 

भ्रश्न--यदि एेसा है तो बहुत धन के व्यय एवं बहुत परिश्रम से साध्य 
विस्तृत कर्म से क्या लाभ ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

अतन्मयीभूत (= मन न रगा हुआ) विक्षिप्त (= विस्तृत) कर्म का 
सन्धान करने वाला क्रम से (शिव )-- तादात्म्य को प्राप्त करता है इसलिये 
विस्तृत विधि का आचरण करे ॥ १० ॥ 

इस आहिक के विषय का उपसंहार करते हे - 

जिस विधि को दीक्षोत्तर एवं किरणसंहिता तथा अन्य शास्त्र मे शिव ने 
कृपा करके कहा था वह यह संक्षिप्त विधि कही गयी ॥ १९ ॥ 
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इति शिवम्‌ ॥ ११ ॥ 


संक्षिप्तमोक्षदीक्षाकर्मप्रावीण्यसोत्कर्षः । 
व्याकार्षीद्टादशाद्विकमेतज्जयरथाख्यः ॥ 


॥ इति श्रीमन्महामाहेश्वराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
श्रीजयरथविरचितविवेकाभिख्यव्याख्योपेते संक्षिप्तदीक्षाप्रकाशनं 
नाम अष्टादशमाद्विक समाप्तम्‌ ॥ ९८ ॥ 


«>< 
~~~ 
॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतच्नरालोक 
कं अष्टादश आद्विक कौ डां० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ १८ ॥ 

संक्षिप्त मोक्षदीक्षाकर्म में कुशः 
अटारहवें आहिक की व्याख्या की ॥ 


उत्कर्षयुक्त जयरथ ने इस 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन््रालोक के अष्टादश आधिक की 
"विवेक' नामक व्याख्या की ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुड ॥ ९८ ॥ 
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# विवेकः # 


भवभेदविभवसंभवसंभेदविभेदबलवन्तम्‌ । 
बलवन्तं नौमि विभुं दारुणरूपग्रहाग्रहतः ॥ 
इदानीं श्लोकार्धेन सद्योनिर्वाणदीक्षां निरूपयितुं प्रतिजानीते-- 
अथ सद्यः समुत्क्रान्तिप्रदा दीक्षा निरूप्यते । 
ननु यदधिकारेणायं ग्रन्थः प्रवृत्तस्तत्र तावदियं स्फुटाक्षरं नोक्ता, तदिहास्या 
निरूपणेन कोऽर्थः 2--इत्याशङ्याह- 
तत्क्षणाच्चोपभोगाद्वा देहपाते शिवं ब्रजेत्‌ । 
इत्युक्त्या मालिनीशास्तरे सुचितासौ महेशिना ॥ ९ ॥ 


# ज्ञानवती # 

संसार के भेद के वैभव से उत्पत्र संभेद के विभेदन मेँ बलवान्‌ दारुणरूप के 
ग्रहण के आग्रह से व्यापक (परमेश्वर) को मँ प्रणाम करता हूँ । 

अब श्लोकार्धं के द्रारा सद्योनिर्वाण दीक्षा का निरूपण करने के लिये प्रतिज्ञा 
करते है- 

अव सद्यः समुत्क्रान्ति देने वाली दीक्षा (= सद्योनिर्बाण दीक्षा) का 
निरूपण किया जाता है । 

परश्न-जिस विषय को लेकर इस ग्रन्थ का प्रारम्भ हुआ उस (विषय) मेँ यह 
(= दीक्षा) स्पष्ट अक्षरों मे नहीं कही गयी फिर यहाँ इसके निरूपण से क्या 
प्रयोजन ?-यह शङ्का कर कहते है-- 

"अथवा उसी समय उपभोग के कारण देहपात होने पर (जीव) 
शिवभाव को प्राप्त होता है--इस कथन के द्वारा परमेश्वर ने मालिनीविजय 


६२ त.च. 
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न च एतत्स्वोपज्ञमेवास्माभिरुक्तम्‌-इत्याह-- 
देहपाते समीपस्थे शक्तिपातस्फुटत्वतः । 
आसाद्य शाङ्करीं दीक्षा तस्मादीक्षाक्षणात्परम्‌ ॥ २ ॥ 
शिवं त्रजेदित्यर्थोऽत्र पूर्वापरविवेचनात्‌ । 
व्याख्यातः श्रीमतास्माकं गुरूणा शम्भुमूर्तिना ॥ ३ ॥ 
समीपस्थ इति द्विव्यादिक्षणभाविनि ॥ ३ ॥ 


एवमपि शक्तिपातस्य वैचित्यं दर्शयति- 


यदा ह्यासन्नमरणे शक्तिपातः प्रजायते । 
तत्र॒ मन्देऽथ गुवदिसेवयायुः क्षयं ब्रजेत्‌ ॥ ४ ॥ 
अथवा बन्धुमित्रादिद्वारा सास्य विभोः पतेत्‌ । 
पूर्वं ॑वा समयी नैव परां दीक्षामवाप्तवान्‌ ॥ ५ ॥ 
आप्तदीक्षोऽपि वा प्राणाज्जिहासुः क्लेशवर्जितम्‌ । 
अन्त्यान्गुरुस्तदा कु्यत्सिद्यउत्क्रान्तिदीक्षणम्‌ ॥ ६ ॥ 
आयुः क्षयं त्रजेदिति-- तत्क्षये समयी संभाव्यमानः--इत्यर्थः । सेति-- 
शक्तिः, तेन॒ आसन्नमरणस्य गुरुसेवया स्वयमेवमसामर्थये बन्धुमित्रादयभ्यर्थनया 





तन्त्र मे इसकी सूचना दी है ॥ १ ॥ 

यह हमारे द्वारा स्वोपन्ञ नहीं कहा गया--यह कहते है-- 

देहपात के निकटवर्ती होने पर शक्तिपात की स्फुटता के कारण 
शौवी दीक्षा को प्राप्त कर उस दीक्षाक्षण के बाद (जीव) शिवभाव को प्राप्त 
होता है--यह अर्थ पूर्वापरविवेचन के द्वारा गुरु शम्भुनाथ ने हमको 
बतलाया ॥ २-३ ॥ 

- समीपस्थ = दो तीन क्षण के बाद होने वाले ॥ ३ ॥ 

इस प्रकार भी शक्तिपात का वैचित्र्य दिखलाते है- 


जब आसन्नमृत्यु वाले (व्यक्ति) के ऊपर शक्तिपात होता है तो उस 
मन्द (शक्तिपात) में गुरु आदि की सेवा के द्वारा आयुःक्षय होता है । 
अथवा बन्धु मित्र आदि के द्वारा परमेश्वर की वह (= शक्ति) इस 
(= मुमूर्षु) के ऊपर पतित होती है । अथवा (मनुष्य) पहले समयी परां 
दीक्षा को प्राप्त नहीं किया (तब), अथवा दीक्षाप्राप्त होने पर भी अन्तिम 
प्राणों को विना क्लेश के छोड़ने की इच्छा वाला हो तब, गुरु इसकी 
उत्क्रान्ति दीक्षा करे ॥ ४-६ ॥ 

आयुः क्षय को प्राप्त करती है--उसका क्षय होने पर समयी सम्भव होता है-- 


ठ 
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लक्षितपारमश्वरशक्तिपातस्य सद्य उत्क्रान्तिदीक्षा कार्या--इति तात्पर्यम्‌ । समयी- 
त्यर्थात्‌ मध्ये शक्तिपाते, आप्तदीक्षे इति- अर्थात्‌ तीव्रे । अन्त्यानिति 
वियासून्‌-- इत्यर्थः ॥ ६ ॥ 


न च असमय एवेषामेतत्कार्यम्‌- इत्याह- 


नत्वपक्वमले नापि शेषकार्मिकविग्रहे । 

कु्यदुत््रमणं श्रीमद्गह्वरे च निरूपितम्‌ ॥ ७ ॥ 

दृष्ट्वा शिष्यं जराग्रस्तं व्याधिना परिपीडितम्‌ । 

उत्क्रमय्य ततस्त्वेन परतत््वे नियोजयेत्‌ ॥ ८ ॥ 
अपक्वमठ इति--अनायातशक्तिपातः-- इत्यर्थः । शेषकार्मिकविग्रह इति- 


अनासन्नमरण इति यावत्‌ । नच एतदयुक्तिमात्रसिद्धमेव--इत्याह--श्रीमद्गह्वर 
इति ॥ ८ ॥ 


न च अयमासन्नमरणत्वाभिधानपर एवागमः-इत्य<- 


विशोेषणविशेष्यत्वे कामचारविधानतः । 
पूर्वोक्तमर्थजातं श्रीशम्भुनात्र निरूपितम्‌ ॥ ९ ॥ 


यदा हिं शिष्यस्य विशेष्यत्वं जराग्रस्तत्वादेश्च विशेषणत्वं तदा ` शिष्यस्य 








यह अर्थं हं । वह = शक्ति । इससे आसन्नमृत्यु वाठे की गुरु की सेवा से, स्वयं 
एेसा सामर्थ्य न होने पर बन्धु मित्र आदि की अभ्यर्थना के द्वारा लक्षित पारमेश्वर 
शक्तिपात वाले की सद्यःउत्क्रान्ति दीक्षा करनी चाहिये- यह तात्पर्य है । समयी- 
मध्य शक्तिपात के होने पर । आप्तदीक्षः- तीव्र शक्तिपात बाला । अन्त्यो को = 
जाने की इच्छा वालों की ॥ ६ ॥ 

असमय मे ही इनकी यह (दीक्षा) नही करनी चाहिये- यह कहते है- 


न तो अपरिपक्व मल वाके ओर न शेषकार्मिकविग्रहवाटे (= दूर मृत्यु 
वाले) के विषय में उत्क्रमण दीक्षा करनी चाहिये-एेसा गहरशास्त्र मे 
निरूपित है । (गुरु) शिष्य कौ जराग्रस्त व्याधि से पीडित देख कर इसे 
उत्क्रमण दीक्षा देकर पर तत्त मेँ नियुक्त करे ॥ ७-८ ॥ 

अपक्वमल = जिसके ऊपर शक्तिपात न हआ हो । शेषकार्मिकविग्रह वाला 
= अनासन्नमृत्यु वाला । यह केवल युक्ति से सिद्ध नहीं है- यह कहते है 
श्रीमद्गहर मे (बतलाया गया है) ॥ ८ ॥ 

ओर यह आगम केवल , आसत्नमृत्युकथनपरक ही नहीं है--यह कहते है 


विशेषण विशेष्य भाव होने पर इच्छा के अनुसार विधान होने से 
पूर्वोक्तं विषयवस्तु का यहौँ श्री शम्भुनाथ ने निरूपण किया है ॥ ९ ॥ 
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्राप्तसमयादिदीक्षस्य॒सद्यःसमुत््रा्तिदीकषेति पूर्व॑वा छ भेदद्रयम्‌, 
व्यत्यये तु जराग्रस्तस्य सतः शिष्यत्वे गुर्वादिसेवयेत्याद्यक्तं भेदद्रयमित्युक्तम्‌ । 
अत्र श्रीशम्भुना पूर्वोक्तमर्थजातं निरूपितमिति ॥ ९ ॥ 


एवमेतदुचितं कालमपेक्ष्य क्षुरिकाटिन्यासमभिधत्ते- 
विधि पूर्वोदितं सर्वं कृत्वा समयशुद्धितः । 
्षुरिकामस्य विन्यस्येज्ज्वलन्तीं मर्मकर्तरीम्‌ ॥ १० ॥ 
एतन्यासश्चास्मदागम एवोक्तः--इत्याह-- 


कृत्वा पूर्वोदितं न्यासं कालानलसमप्रभम्‌ । 
संहतिक्रमतः सार्धं सृक्छिन्दियुगलेन तु ॥ ११९ ॥ 
आग्नेयीं धारणां कृत्वा सर्वमर्मप्रतापनीम्‌ । 
पूरयेद्रायुना देहमगुष्ठान्मस्तकान्तकम्‌ ॥ ९२ ॥ 
तमुत्कृष्य ततोऽ गुष्ठादृर्ध्वान्तिं वक्ष्यमाणया । 
कृन्तेन्मर्माणि रन्ध्रान्तात्‌ कालरात्र्या विसर्जयेत्‌ ॥ ९३ ॥ 
अनेन क्रमयोगेन योजितो हतिवर्जितिः । 
समय्यप्येति तां दीक्षामिति श्रीमालिनीमते ॥ १४ ॥ 


जब शिष्य विशेष्य ओर जराग्रस्तत्व आदि विशेषण हो जाता है तब समयी 
आदि दीक्षा को प्राप्त किये हये शिष्य की सद्यःउत्क्रान्ति दीक्षा होती है अथवा 
पहले भी समयी इत्यादि उक्त दोनों भेद होते है । उल्टा होने पर अर्थात्‌ जराग्रस्त 
होते हये शिष्य होने पर गुरु आदि कौ सेवा से इत्यादि उक्त दो भेद कहा गया 
हे । इसमे श्री शम्भुनाथ गुरु ने पूर्वोक्त विषय का निरूपण किया है ॥ ९ ॥ 

इस प्रकार इसके अनुकूल काल की अपेक्षा कर क्षुरिका आदि न्यास का कथन 
करते है- 


(गुरु) समयशुद्धि के अनुसार पूर्वोक्त सब (कृत्य) करके इस (= 
शिष्य) के लिये मर्मकर्तरी क्षुरिका का न्यास करे ॥ १० ॥ 


यह न्यास हमारे आगम में ही कहा गया है-- यह कहते है- 


कालानल के समान कान्तिवाले पूर्वोक्त न्यास को करके संहार के क्रम 
से सृकल्छिन्दि (= मांस आदि को काटने वाली) के साथ, समस्त मर्म को 
तपाने वाली आग्नेयी धारणा को करके शरीर को पादाङ्कष्ठ से टकर 
मस्तक तक वायु से पूरित करे । इसके (= शिष्य के) उस (= वायु) को 
अंगुष्ठ से केकर मस्तक पर्यन्त (तीसवें आहिक में) कही जाने वाटी 
कालरात्रि के द्वारा मर्म का कर्तन करे ओर ब्रह्मरन्ध्र से (उसका) विसर्जन 
करे । आहति न देने वाला समयी भी इसी क्रमयोग से योजित होकर उस 
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वक्ष्यमाणयेति--त्रिंशहविके । हतिवर्जित  इति--अनुसन्धानमात्रेण-- 
। इत्यर्थः ॥ १४ ॥ 
। त्रैव पक्षान्तरं दर्शयति- 
| षोडशाधारषट्चक्रलक्ष्यत्रयखपञ्चकात्‌  । 
क्वचिदन्यतरत्राथ प्रागुक्तपशुकर्मवत्‌ ॥ ९१५ ॥ 
प्रविश्य मूलं कन्दादेश्छन्दन्नैक्यविभावनात्‌ । 


पूर्णाहुतिप्रयोगेण स्वेष्टे धाम्नि नियोजयेत्‌ ॥ ९६ ॥ 
क्वचिदिति--एकत्र । अन्यतसत्रेति-- ग्रन्थिद्रादशकादौ । तदुक्तम्‌-- 


"मेदृस्याधः कुलो ज्ञेयो मध्ये तु विषसंज्ञकः । 
मृठे तु शाक्तः कथितो बोधनादग्रवर्तकः ॥ 
अग्निसंजञस्ततशो््वे अंगुलानां चतुष्टये । 
नाभ्यधः पवनाधारो नाभावेव घटाभिधः ॥ 
नाभिहत्पदामार्गे तु सर्वकामाभिधो मतः 
सद्जीवन्यभिधानोऽन्यो हत्पदरोदरमध्यगः ॥ 
वक्षःस्थले स्थितः कुर्मो गले ल्लाभिधः स्मृतः । 
लम्बकस्य स्थितश्ोर्ध्वे सुधासारः सुधात्मकः ॥ 





कनति 


दीक्षा को प्राप्त करता है-णेसा मालिनी तन्त्र मेँ कहा गया है ॥११-१४॥ 
वक्ष्यमाण- तीसवें आहिक में । हतिवर्णित--केवल अनुसन्धान कं द्वारा ॥१४॥ 
इसी मे पक्षान्तर दिखाते है-- 
सोलह आधार, छ चक्र, तीन लक्ष्य ओर शून्यपञ्चक मे कही 

(= एकत्र) अथवा दूसरी जगह पूर्वोक्तं पशुकर्म॑की भाति (गुरु शिष्य 

के) मूलाधार में प्रवेश कर टेक्यभावना के द्वारा कन्द आदि का 

छेदन करते हये पूर्णाहंति के प्रयोग के द्वारा (इसे) इष्ट स्थान मे नियुक्त 
करे ॥ १५-१६ ॥ 


कहीं = एकत्र । अन्यतरत्र = द्वादश ग्रन्थि आदि में । वही कहा गया-- 


"मेढ के नीचे कुल ओर मध्य में विष (नामक आधार) समञ्जना चाहिये । मूल 
मँ शाक्त कहा गया है । यह बोध नाद प्रवर्तक है । उससे चार अंगुल ऊपर अग्नि 
संज्ञक आधार है । नाभि के नीचे पवनाधार, नाभिमे ही घट नाम वाला, नाभि 
ओर हदयकमल के मार्ग मे सर्वकाम नामक (आधार) पाना गया ह । हत्पद्म ओर 
उदर के बीच सञ्जीवनी नामक दूसरा (आधार) है । वक्षःस्थल मेँ कूर्म ओर गले मे 
लोक नामक आधार माना गया है । लम्बिका के ऊपर सुधात्मक सुधासार (लार 
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तस्यैव मृलमाश्रित्य सौम्यः सौम्यकलाश्रितः । 
भरमध्ये गगनाभोगो विद्याकमलसंज्ञितः ॥ 
रद्रस्तालुतलाधारो सुद्रशक्तया॒त्वधिष्ठितः । 
चिन्तामण्यभिधानोऽन्यश्चतुष्पथनिवासकः 
्रह्मरन्धरस्य वै ह्र््वे तुर्वाधारस्य मस्तके 
नाङ्याधारः परः सृक्ष्मो घनव्यापिप्रबोधकः ॥' ््‌ ॥ 
खमनन्तं तु जन्माख्ये नाभौ व्योम द्वितीयकम्‌ 
तृतीयं तु हदि स्थाने चतुर्थं बिन्दुमध्यतः 
नादाख्यं तु समृदष्टं षट्चक्रमधुनोच्यते 
जन्माख्ये नाडिचक्रं तु नाभौ मायाख्यमुत्तमम्‌ 
हदिस्थं योगिचक्रं तु ताटुस्थं भेदनं स्मृत्‌ । 
विन्दुस्थं दीप्तिचक्रं तु नादस्थं शान्तमुच्यते ॥ 
अन्तर्लक्ष्यं वहिर्कक्ष्यं मध्यल्ष्यं तृतीयकम्‌ ।' इति च । 
प्रागिति--षोडशाद्विकं । पूर्णाहुतिप्रयोगेणेति- तद्रदित्यर्थः ॥ १६ ॥ 


अत्रेव प्राधान्येनापि पक्षान्तरमाह- 


जञानत्निशृलं संदीप्तं दीप्तचक्रन्रयोज्ज्वलम्‌ । 
चिन्तयित्वामुना तस्य॒ वेदनं बोधनं भ्रमम्‌ ॥ १७ ॥ 
दीपनं ताडनं तोदं चलनं च पुनः पुनः। 





गिराने बाला) ओर उसी के मू मे चन्द्रमा की कला के आश्रित सौम्य (आधार) 
है । भूमध्य मे गगन के विस्तार वाल विद्याकमल नामक ओर रौद्र तालुतल का 
आधार रुद्रशक्ति से अधिष्ठित हे । चिन्तामणि नामक (आधार) चतुष्पथ (= 
चतुष्किका) में रहने वाला है । ब्रह्मरन्ध्र के ऊपर तुर्याधार के मस्तक मे नाङ्याधार 
मृक्ष्म घनव्याप्ति का प्रबोधक अन्तिम आधार है ।'' 


"मूलाधार मे अनन्त शुन्य, नाभि में दूसरा, हदयस्थल मे तीसरा बिन्दु के 
मध्य मे चौथा ओर नाद नामक (पञ्चमशुन्य) कहा गया है । अब षटचक्र कहा 
जाता हे-मृलाधार मे नाडीचक्र, नाभि मे उत्तम मायाचक्र, हदय मेँ योगिचक्र, तालु 
मे भेदन (चक्र) माना गया है । बिन्दु में दीप्तिचक्र ओर नाद मे शान्त (चक्र) कहा 
गया हं । यह अन्तर्लक््य बहिरलक््य ओर मध्यलक्षय भेद से तीन प्रकार का है ॥" 

पहले = सोलहवे आद्विक मे । पूर्णाहृति के प्रयोग से--उसी प्रकार ॥ १९ ॥ 

यही पर प्रधानरूप में पक्षान्तर को भी कहते है-- 


तीन दीप्तचक्र से उज्ज्वल सन्दीप्त ज्ञानत्रिशूल का चिन्तन कर इस 
(= ज्ञानत्रिशूल) के द्वारा उसका वेदन, बोधन, भ्रम, दीपन, ताडन, तोदन 
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कन्दादिचक्रग कुयद्िशेषेण हदम्बुजे ॥ १८ ॥ 
द्वादशान्ते ततः कृत्वा बिन्दुयुग्मगते क्षिपेत्‌ । 
निर्लक्ष्ये वा परे धाम्नि संयुक्तः परमेश्वरः ॥ ९९ ॥ 
न तस्य कुर्यत्सिस्कारं कश्चिदित्याह गह्वरे । 
देवः किमस्य पूर्णस्य श्राद्धाद्यैरिति भावितः ॥ २० ॥ 


ज्ञानं परा संविदेव, तदेव तत्तदाधारादिभेदनात्‌ त्रिशूलम्‌ । चक्रत्रयेत्यरात्रय- 
रूपण परादिना । अमुनेति- ज्ञानत्रिशृकेन । भ्रमं = वामादिक्रमेणावर्तनम्‌ । तोदं 
= प्रणम्‌ । विशेषेणेति तद्धि मुख्यं जीवस्याधिष्ठानम्‌ । बिन्दुयुग्मगत इति-- 
प्राणापानत्रोटरूप इत्यर्थः । तस्येति प्राप्तपारमेर्र्यस्य ॥ २० ॥ 


न च एतदस्मच्छास्त्र एवोक्तम्‌--इत्याह- 


श्रीमहीक्षोत्तरे त्वेष विधिर्वह्विपुटीकृतः । 
हसः पुमानधस्तस्य सुद्रविन्दुसमन्वितः ॥ २९१९ ॥ 
शिष्यदेहे नियोज्यैतदनुद्विग्नः शतं जपेत्‌ । 
उत्क्रम्योर्ध्वनिमेषेण शिष्य इत्थं परं व्रजेत्‌ ॥ २२ ॥ 


ओर बार-बार चलन कन्द आदि चक्र मेँ ओर विशेष रूप से 
हदयकमल मे करना चाहिये । फिर (उक्त क्रियाओं को) द्रादशान्त में 
सम्पादित कर बिन्दुद्रय में जाने पर प्रक्षेपण करना चाहिये । अथवा 
निर्लक्ष्य परमधाम में यदि परमेश्वर से तादात्म्य हो गया तो उस (साधक) 
का काई संस्कार नहीं करना चाहिये--एेसा गहर शास्त्र मेँ लिखा हआ 
हे । इस पूर्ण (शिष्य) कं लिये श्राद्ध आदि से भावित देव (परमेश्वर) किस 
काम कं लिये ॥ १७-२० ॥ 

ज्ञान = परासंविद्‌ । वही तत्तत्‌ आधार आदि का भेदन करने के करण 
विशु है । तीन चक्र = तीन अरारूप परा आदि के द्वारा । इसके द्वारा = 
ज्ञात्रिशृल कं द्वारा । भ्रम = वाम आदि क्रम से आवर्तन । तोद = प्रेरणा । 
विशेषरूप से--वह जीव का मुख्य अधिष्ठान रहै । बिन्दुयुग्म गत प्राणापानत्रोर 
रूप । उसका = परमेश्वरता को प्राप्त व्यक्ति का ॥ २० ॥ 


यह हमारे शास्त्र मे ही नहीं कहा गया है-- यह कहते है- 

दीक्षोत्तर तन्त्र में यह विधि (कही गयी) है । बह्व (= र) के द्रारा 
सम्पुटित किया गया हंस (= ह, हं) उस (= र) के नीचे पुरुष (= म, 
हम्‌) ओर यह रुद्र॒ (= ऊकार) एवं बिन्दु से युक्त बना कर (= हुम्‌) इसे 
शिष्य कं शरीर में नियुक्त कर अनुद्िग्न होकर १०८ बार जप करे । इस 
प्रकार ऊर्ध्वं निमेष के द्वारा उत््रमण कर शिष्य परम शिव को प्राप्तं होता 
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वहिः = रेफः । हंसः = ह । पुमान्‌ = म । तस्येति-- वदिपुटीकृतस्य 
हंसस्य । रुद्रः = ऊकारः र्हम्‌ । एतदिति-पिण्डाक्षरम्‌ ॥ २२ ॥ 
एतदेव शास्त्रान्तरेऽपि अतिदिशति- 
एष एव॒ विधिः श्रीमत्सिद्धयोगीश्चरीमते । 
नच अयोगिनोऽत्राधिकारः--इत्याह-- 
इयमुत्क्रामणी दीक्षा कर्तव्या योगिनो गुरोः ॥ २३ ॥ 
अनभ्यस्तप्राणचारः कथमेनां करिष्यति । 
वक्ष्यमाणां ब्रह्मविद्यां सकलां निष्कलोम्भिताम्‌ ॥ २२४ ॥ 
कर्णेऽस्य वा पटेद्धूयो भूयो वाप्यथ पाठयेत्‌ । 
स्वय च कर्म॒ कुर्वीत तत्त्वशुक्यादिक गुरुः ॥ २५ ॥ 
मन््नक्रियाबलात्पूर्णाहूत्येत्थं योजयेत्परे । 
एवं शरीरगं चारमभिधाय ब्रह्मविद्याविधिमभिधातुमाह-- वक्ष्यमाणामित्यादि । 
वक्ष्यमाणामिति-त्रिंशे (आहिके)। निष्कलोम्भितामिति--निष्कलया पञ्ाक्षरया 
विद्ययोम्भितां प्रतिवाक्यं संपुटिताम्‌--इत्यर्थः ॥ 
ननु समनन्तरमेवोक्तं यदयोगिना गुरुणा नेयं कार्या तत्कथमेतदिदानी- 





~ । 


हे ॥ २१-२ 


वहि = रेफ । हंसं = ह । पुमान्‌ = म । उसका = रेफ से सम्पुटित हकार 
का, रुद्र = ऊकार । इस को = पिण्डाक्षर र्हम्‌ को ॥ २२ ॥ 

इसी का शास्तान्तर मे भी अतिदेश करते है-- 

यही विधि सिद्धयोगीश्वरी मत में भी है ॥ २३- ॥ 

समे अयोगी का अधिकार नहीं है--यह कहते है- 

योगी गुरु ही यह उत्क्रामणी दीक्षा करे । प्राणचार के अभ्यास कोन 
करने वाला इसे किस प्रकार से करेगा । सकल, निष्कल से सम्पुटित 
वक्ष्यमाण इस ब्रह्मविद्या को इस (शिष्य, साधक, योगी) के कान में 
बार-बार पढ़े या पाये । ओर ततत्वशुद्धि आदि कर्म को गुरु स्वयं 
करे । इस प्रकार मन्त्रक्रिया के बल से पूर्णाहुति के द्वारा (उसे) पर में 
युक्त करे ॥ -२३-२६- ॥ 

शरीरगामी प्राणचार का कथन कर ब्रह्मविद्याविधि को बतलाने के लिये कहते 
हे-- वक्ष्यमाण... । वक्ष्यमाण = तीसवे आहिक मे । निष्कला से उम्भित = 
निष्कला से = पञ्चाक्षर विद्या से, उम्भित = प्रतिवाक्य सम्पुटित ॥ 


प्रन--अभी-अभी कहा गया कि अयोगी गुरु के द्वारा यह करणीय नहीं है तो 
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मेवोच्यते ?--इत्याशङ्कयाह-- 


योगाभ्यासमकृत्वापि सद्य उत्क्रान्तिदां गुरुः ॥ २६ ॥ 
ज्ञानमन््नक्रियाध्यानबलात्कर्तुं भवेत्प्रभुः । 


अत्र च ज्ञानादिसद्धावेऽपि ब्रह्मविद्याया एव प्राधान्यम्‌--इत्याह-- 


अनयोत्क्रम्यते शिष्यो बलादेवैकक क्षणम्‌ ॥ २७ ॥ 
कालस्योल्लङ्क्य भोगो हि क्षणिकोऽ स्यास्तु कि ततः । 
सद्य उत्क्रान्तिदा चान्या यस्यां पूर्णाहुति तदा ॥ २८ ॥ 
दद्याद्यदास्य प्राणाः स्युरधुवं निष्क्रमणेच्छवः । 
एककं क्षणमिति--यतक्षणादन्तरं स्वारसिकमेव अस्य॒ मरणं भवेत्‌-इति 
भावः ¦ ननु 
ता येनेदं तद्धि भोगतः ।' 
इत्युक्तया तक्षणभाविनोऽपि कर्मणो भोगं विनास्य कथङ्कारं प्रक्षय: स्यात्‌ ?-- 
इत्याशङ्कयाह-- भोग इत्यादि । किं तत इति-स्थितेनापि क्षीणप्रायेण तेन न 
कश्चिदर्थः । तदा दद्यादिति येनास्य तत्कालमेव प्राणा निर्यान्ति--इत्यर्थः, अतश्च 
एकेकस्यापि कालक्षणस्य नात्र उल्लङ्घनं भवेत्‌--इति भावः ॥ 


क्रियादिपरिहारेणापि ब्रह्मविद्याया एवात्र साधनत्वमस्ति--इत्याह-- 


अभी यह कैसे कह रहे है ?--यह शङ्का कर कहते है- 
योगाभ्यास न करके भी गुरु ज्ञान मन्त्र क्रिया ध्यान के बल से सद्यः 
उत्क्रान्तिदायिनी दीक्षा करने में समर्थं होता हैँ ॥ -२६-२७- ॥ 


यहाँ ज्ञान आदि के रहने पर भी ब्रह्मविद्या का ही प्राधान्य है-- यह कहते है- 
इस (= ब्रह्मविद्या) के द्वारा शिष्य बलात्‌ एक-एक क्षण में उत्क्रान्त कर जाता है । 
काल का उल्लघंन कर यदि क्षणिक भोग भी होता है तो उससे क्या (हानि) हे? 
एक दूसरी सद्य उत्करान्तिदा (दीक्षा होती) है जिसमे कि पूर्णाहुति तब देनी चाहिये 
जब इस (= शिष्य) के प्राण निश्चित रूप से उत््रमणेच्छुं हों ॥ -२७-२९- ॥ 

एकक क्षण = जिस क्षण के बाद इसका स्वाभाविक मरण हो जाय । प्रश्न-- 

“जिस से वह (= कर्मक्षय) होता है वह भोग के. कारण ।'" 

इस उक्ति के अनुसार उस क्षण मे होने वाले भी कर्म का क्षय भोग के वना 
कैसे होगा ?--यह शङ्का कर कहते है--भोग इत्यादि । उससे क्या = स्थित भी 
उस क्षीणप्राय से कोई प्रयोजन नहीं है । उस समय देना चाहिये जिससे कि इसके 
प्राण तत्काल ही निकल जोँय । इसलिये एक-एक भी कालक्षण का यहां उल्लङ्गन 
नहीं होता--यह भाव है ॥ 
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विनापि क्रियया भावित्रह्मविद्याबलाद्‌ गुरुः ॥ २९ ॥ 
कर्णजापप्रयोगेण ततत्वतकञ्चुकजालतः । 
निःसारयन्यथाभीष्टे सकले निष्कले द्वये ॥ ३० ॥ 
तत्त्वे वा यत्न कुत्रापि योजयेत्पुद्गलं क्रमात्‌ । 


यत्र कुत्रापीत्यनेन यथाभीष्टत्वमेव उपोद्रलितम्‌ ॥ 


न केवलं क्रियादेरेव परिहारेण अत्र॒ अस्याः साधनत्वं यावद्‌ गुरारपि- 
इत्याह-- 


समयी पुत्रको वापि पठेद्धिद्यामिमां तथा ॥ ३९ ॥ 
तथेति--यथा मुमूरषुरिमां शृणुयात्‌--इत्यर्थः ॥ 
एवमस्य कि स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 
तत्पाठात्तु समय्युक्तां रुद्रांशापत्तिमश्नुते । 
तुशब्दो हेतौ, एतावता अस्य समयदीक्षा भवेत्‌--इत्यर्थः ॥ 
ननु कथमनयोर्गुरुवदेतत्पाटो न्याय्यः ?--इत्याशङ्कयाह-- 
एतौ जपे चाध्ययने यस्मादधिकृतावुभौ,॥ ३२ ॥ 





क्रिया आदि कं परिहार से भी ब्रह्मविद्या ही यहाँ साधन है- यह कहते है- 


क्रिया के विना भी भावी (= तीसवें आद्विक में वक्ष्यमाण) ब्रह्मविद्या के 
वल सं गुरु कर्णजाप कं प्रयोग के द्वारा जीव को कञ्चुक जाल से 
निकालते हुये यथाभीष्ट सकल निष्कल या दोनों तत्वों मे जहाँ कहीं भी 
क्रम सं जोडता हे ॥ -२९-३१- ॥ 

जहां कहीं भी-इस कथन से यथेषएत्व ही बतलाया गया ॥ 


केवल क्रिया आदि के परिहार से ही यहाँ यह साधन नहीं है बल्कि गुरु कं 
भी (परिहार से) है--यह कहते है-- 


समयी अथवा पुत्रक भी इस विद्या को उस प्रकार पढ़े ॥ -३१ ॥ 
उस प्रकार--जिस प्रकार कि मुमूर्षुं इसे सुन सके ॥ 
इससे इसका क्या होगा ?--यह शङ्का कर कहते है- 


क्योकि उसके पाठ से (यह मुपूर्ु) समयी दीक्षा में उक्त रुद्राशलाभ 
का भागी होता है ॥ ३२- ॥ 


प्रश्न--इन दोनों (= समयी ओर पुत्रक) का गुरु के समान इसका (= विद्या 
का) पाठ कंसे न्याय्य है ?--यह शङ्का कर कहते है 


“4 
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नाध्यापनोपदेशे वा स एषोऽ ध्ययनादृते । 
नच अयमनयोरध्ययनादन्यः पाठटः--इत्याह--स एषोऽध्ययनादृत इति । 
नशब्दः पूर्वतः संबन्धनीयः ॥ 
ननु यदि नाम नायमुपदेशादिरूपः पाठस्तत्कथमस्य समयदीक्षा कृता 
भवेदित्युक्तम्‌ ?--इत्याशङ्खयाह-- 
पठतोस्त्वनयोर्वस्तुस्वभावात्तस्य सा गतिः ॥ ३२३ ॥ 
एतदेव दृषटान्तोपदरशनेन हदयद्गमयति-- 
यथा निषिद्धभूतादिकर्मा मन्त्रं त्मरन्स्वयम्‌ । 
आविष्टेऽपि क्वचिन्नेति लोपं कर्तृत्ववर्जनात्‌ ॥ ३४ ॥ 


यथा च वाचयञ्शास्त्रं समयी शून्यवेश्मनि । 
न लुप्यते तदन्तःस्थप्राणिवर्गोपकारतः ॥ ३५ ॥ 


निषिद्धेति-- यदुक्तम्‌- 
“मन्त्रवादो न कर्तव्य इतिकर्तृत्ववर्जनात्‌ ।' इति । 





क्योकि ये दोनों जप ओर अध्ययन मे (गुरु के द्वारा) अधिकृत हे 
किन्तु अध्यापन ओर उपदेश में नहीं । ओर वह यह (पाट) अध्ययन क 
अतिरिक्त (ओर कुछ) नहीं है ॥ -३२-३३- ॥ 

इन दोनों का यह पाट अध्ययन के अतिरिक्त कुछ नहीं है--यह कहते हे 
वह यह अध्ययन के विना ।' न शब्द को पहले से सम्बद्ध करे ॥ 

प्रश्न--यदि यह पाठ उपदेश आदि रूप नही है तो इस (मुमू्ु) कौ समयी 
दीक्षा हो गयी-- यह कैसे कहा गया ?--यह शङ्का कर कहते है- 

इन दोनों के पाट करने से वस्तु के स्वभाव के कारण उसकी वह गति 
होती है ॥ -३३ ॥ 

इसको दृष्टान्त दिखाकर हदयङ्गम कराते है-- 

जैसे कि निषिद्ध भूत आदि कर्म को करने वाला स्वयं मन्त्र का स्मरण 
करते हये भी (उस भूत से) आविष्ट होने पर भी कर्तृत्वभावना से रहित 
होने के कारण कहीं भी लोप को नहीं प्राप्त होता । ओर जसे शस्त्र को 
शृन्यगृह में पढ़ते हये समयी उस (= शास्त्र) के अन्दर स्थित प्राणिवर्ग के 
उपकार से हीन नहीं होता (बल्कि उस वाचक के ऊपर भी प्रभाव पड़ता 
है) ॥ ३४-३५ ॥ 

निषिद्ध । जैसा कि कहा गया-- 
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नहि एवं करोमीत्यत्र अस्य कश्चिदभिमानः--इत्यर्थः । शृन्येत्यनेन 
जनवेविक्तयमेवात्रास्याभिप्रेतमित्यक्तम्‌ । उपकारत इति-- शस्त्राणां हि श्रवणमात्रत 
एव पापक्षयो भवेत्‌--इति भावः । तदुक्तम्‌-- 


"गोघ्नश्चैव कृतघ्नश्च ब्रह्महा गुरुतल्पगः । 
शरणागतघाती च मित्रविसरम्भघातकः ॥ 
दुष्टः पापसमाचारो मातृहा पितृहा तथा । 
श्रवणादस्य भावेन मुच्यन्ते सर्वपातकैः । इति ॥ ३५ ॥ 


एतदेव प्रकृते योजयति- 


तथा स्वयं पठन्नेष विद्यां वस्तुस्वभावतः । 
तस्मिन्मुक्ते न लुप्येत यतो किञ्चित्करोऽत्र सः ॥ ३६ ॥ 


नन्वस्य मा भूदेव कश्चिदोषः 
` अदीक्षितानां पुरतो नोच्चरेच्छास्त्रपद्धतिम्‌ ।' 


इति हि अस्ति समयः, तत्कथमिमां विद्यामेतदग्रे पटन्न प्रत्यवेति2- 
इत्याह- 


ननु चादीक्षिताग्रे स नोच्चरेच्छास्त्रपद्धतिम्‌ ॥ ३७ ॥ 





"इतिकर्तव्यता से रहित होकर मन्त्रपाठ नहीं करना चाहिये ।' 

अर्थात्‌-मे एेसा कर रहा हूं-इस प्रकार का कोई अभिमान (इसको) नही 
रहता । शून्य--इस कथन सं यहां जनसाहित्य (= मनुष्यों की भीड़) अभिप्रेत है- 
यह कहा गया । उपकार से-- शास्त्र के श्रवणमात्र से ही पापक्षय होता है । वही 
कहा गया- 

"गोहत्या करने वाला, कृतघ्न, ब्रह्मघाती, गुरुपत्नीगामी, शरणागतघाती, मित्र के 
साथ विश्वासघात करने वाला, दुष्ट, पापी, मातृहा ओर पितृहा (ये सभी मनुष्य) 
्रद्धाविश्वासपूर्वक इसके श्रवण से समस्त पापों से मुक्त हो जाते है ॥ ३५ ॥ 

इसी को प्रस्तुत में भी जोडते है-- 

उसी प्रकार यह उस विद्या को स्वयं पढ़ता हआ वस्तु के स्वभाव के 
कारण उस (= मुमूर्षु) के मुक्त होने पर भी नहीं मरता क्योकि वह 
कर्तृत्वाभिमान से रहित है ॥ ३६ ॥ 

प्रश्न-इसका कोई दोष न हो- 

अदीक्षितों के सामने शास्त्र के नियमों का उच्चारण नहीं करना चाहिये 


इस प्रकौर का नियम है तो इस विद्या को उसके आगे पढ़ता हुआ कैसे विघ्न 
को नहीं प्राप्त होता--यह कहते है-- 


& ६६९ 


एवं तर्हिं नास्य कदाचिदपि पाठः प्राप्तः, अतः कुड्यादयोऽप्यदीक्षिताः किं 
न संनिहिता भवेयुः--इत्याह-- 
पर्युदासेन यः श्रोतुमवधारयितु क्षमः ॥ ३८ ॥ 
स॒ एवात्र निषिद्धो नो . कुङ्यकीटपतत्रिणः । 
अथेदमुच्यते यच्छस्त्रश्रवणादौ योग्यानां दीक्षितसदृशानामत्र निषेधो विवक्षितः, 
नतु कुड्यप्रायाणां जडानाम्‌--इत्याह-- अथेत्यादि ॥ 


एवं तर्हिं कुङ्चप्रायस्य मुमूरषोरग्रेऽपि पठतोऽस्य कः ` समयलङ्घनार्थः ?-- 
इत्याह-- 
तर्हि पाषाणतुल्योऽ सौ विलीनेद्धियवृत्तिकः ॥ ३९ ॥ 
तस्याग्रे पठतस्तस्य निषेधोल्लङ्घना कथम्‌ । 
नन्वेवं पाषाणप्रायस्यास्य किमेतत्पाठेन, मैवम्‌--इत्याह- 
स तु वस्तुस्वभावेन गलिताक्षोऽपि बुध्यते ॥ ४० ॥ 


प्रश्न है कि अदीक्षित के आगे बह (= गुरु) शास्त्रनियमों का 
उच्चारण न करे ॥ -३७ ॥ 

इस प्रकार तो इसका कभी भी पाट नहीं हो पांयेगा इसलिये अदीक्षित दीवाल 
आदि भी क्या संनिहित नही होगी ?--यह कहते है- 

"अदीक्षित पद में "नञ्‌" का प्रयोग पर्युदास अर्थ में किया गया है । 
पर्युदास का अर्थ होता है-- तद्भिन्न तत्सदृश । इस प्रकार अदीक्षित का 
अर्थ हुआ--दीक्षितभिन्न अर्थात्‌ जो सुनने समड्ने में सक्षम है वही यहाँ 
निषिद्ध है न कि दीवा कीट पतङ्ग आदि (क्योकि वे सुनने समञ्जने में 
सक्षम नहीं होते) ॥ -३८-२३९- ॥ 

यदि यह कहा जाय कि शस्त्रश्रवण आदि में योग्य दीक्षित सदृश का 
यहाँ निषेध विवक्षित है न कि दीवा के सपान जडो का--यह कहते है-- अथ 
इत्यादि ॥ 

इस प्रकार तो दीवाल जैसे मुमूर्षु व्यक्ति के आगे भी पढ़ने बाले इसके नियम 
का उल्लद्खगन कहाँ हो रहा है--यह ऊहते है- 

तो विलीन इन्द्रियवृत्ति वाला यह (= मुमूरषु) पत्थर के समान हो जाता 
है, इसके आगे पढ़ने वाला वह (= गुरु) निषेध का उल्लद्वन कंसे 
करता > ॥ -३९-४०- ॥ 


प्रश्न--पाषाणप्राय इस व्यक्ति के अगे इसके पाठ से क्या लाभ?-एेसा नहीं 
है-- यह कहते है-- 
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अक्षानपेक्षयैवान्तश्चिच्छक्त्या स्वप्रकाशया । 
पराग्देहं किल तित्यक्ुरनोत्तरं चाधितष्ठिवान्‌ ॥ ४९ ॥ 
मध्ये प्रबोधकबलात्‌ प्रतिबुध्येत पुद्गलः । 


ननु को नाम अत्र अस्य प्रबोधको यद्रलादन्तरा अयं प्रबोधमासादयेत्‌ ?- 
इत्याशङ्गयाह-- 
मन्त्राः शब्दमया: शुद्धविमर्शात्मतया स्वयम्‌ ॥ ४२ ॥ 
अ्थत्मिना चावभान्तस्तदर्थप्रतिबोधकाः । 
तेनास्य गलिताक्षस्य प्रबोधो जायते स्वयम्‌ ॥ ४३ ॥ 
स्वचित्समानजातीयमन््रामरनसंनिधेः । 
स्वयं प्रबोधो जायते इति-- यद्रक््यति- 
`यामाकर्ण्य महामोहविवशोऽपि क्रमाद्‌ गतः । 
प्रबोधं वक्तृसांमुख्यमभ्येति रभसात्स्वयम्‌ ॥' (३० आ०) इति ॥ 
एतदेव दष्टान्तमुखेनापि घटयति- 
यथा ह्यल्पजवो वायुः सजातीयविमिश्रितः ॥ ४४ ॥ 
जवी तथात्मा संसुप्तामर्शोऽ प्येवं प्रबुध्यते । 





शिथिल इन्द्रियवृत्ति वाला भी यह वस्तुस्वभाव के कारण इन्द्रियानपेक्ष 
स्वप्रकाश अन्तःचित्‌शक्ति के द्वारा ज्ञानवान्‌ हो जाता है । पहले शरीर का 
त्याग करने की इच्छा वाला बाद मे शरीर धारण नहीं करता किन्तु 
(पूर्वररीर कं धारण ओर त्याग के) मध्य में प्रबोधक के बल से (व्ह) 
पुद्गल प्रतिबुद्ध हो जाता है ॥ -४०-४२- ॥ 

प्ररन- यहां इसका यह कौन सा प्रबोधक है जिसके बल से यह बीच मे 
प्रबोध को प्राप्त करता है 2--यह शङ्का कर कहते है-- 

चकि मन्त्र शब्दभय है इसलिये शुद्धविमर्श रूप होने के कारण स्वयं 
अर्थके रूप मे अवभासित होते हुये उस अर्थ के प्रतिबोधक होते हैं । इस 
कारण गलित इन्द्रियवृत्ति वाला भी इस (मुमूर्षु) को स्वचित्‌समान- 
जातीय मन्त्र के आमर्शन की सन्निधि के कारण स्वयं प्रबोध हो जाता 
हरै ॥ -४२-४४- ॥ 

स्वयं प्रबोधं हो जाता है । जैसा कि कहेगे--"“यामाकरण्य................ स्वयम्‌ ॥ 

इसीको दृष्टान्त के द्वार सिद्ध करते है-- 


जिस प्रकार अल्पवेगवाला भी वायु सजातीय (वायु) से मिश्रित होकर 
तीव्र वेगवान्‌ हो जाता है उसी प्रकार संसुप्त अवमर्शवाला भी आत्मा इस 
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सजातीयेति- तालवृन्तादिसमुत्थेन । एवमिति- मन्त्रामर्शनादिना ॥ 
एवं ॒तर्हस्य अदीक्षिताग्रे मन््रपाठात्‌ स्फुटमेवापतितः समयलोपः 2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


प्रबुद्धः स च सञ्जातो न चादीक्षित उच्यते ॥ ४५ ॥ 
दीक्षा हि नाम संस्कारो न त्वन्यत्सोऽस्ति चास्य हि। 
दीक्षा हि नाम मात्रः संस्कारः, स च अस्य प्रबोधान्यथानुपपत््या स्वरसत 
एव मन्तरामर्शादिना सिद्ध इति को नामास्य समयलोपार्थः ॥ 


एवं शस्त्रपाठादिनापि परोपकृतावस्य न कश्चित्समयलोपजन्मा दोषः- 
इत्याह-- 


अत एव निजं शास्त्रं पठति क्वापि सामये ॥ ४६ ॥ 
तच्छत्वा कोऽपि धन्यश्चन्मुच्यते नास्य सा क्षतिः । 


सामय इति-समयिनि-- इत्यर्थः ॥ 


ननु एवमेतत्रर्विषयं वाक्यं स्यात्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 





प्रकार प्रतिबुद्ध हो जाता है ॥ -४४-४५- ॥ 


सजातीय-- पङ्का आदि से उठे हये । इस प्रकार = मन्त्र के आमंर्श आदि के 
दरारा ॥ 

इस प्रकार तो अदीक्षित के आगे मन्त्रपाठ के कारण स्पष्ट ही इसका 
नियमलोप हो जाता है?- यह शङ्का कर कहते है 

(जब) वह प्रबुद्ध हो जाता है तो अदीक्षित नहीं कहा जाता । क्योकि 
दीक्षा (एक) संस्कार ह ओर इसके (= मुमूर्षु के) लिये. यह दूसरा नही 
हे ॥ -४५-४६- ॥ 

दीक्षा मन्त्रात्मक संस्कार रै ओर वह प्रबोध की अन्यथा अनुपपत्ति (= यदि 
संस्कार न हुआ होता तो प्रबोध न होता) से मन्त्र के आमर्श आदि के द्वारा 
स्वभावतः ही सिद्ध है फिर इसका समयलोप कहाँ हो रहा है ॥ 

इस प्रकार शस्त्रपाठ आदि के द्वारा भी दूसरे का उपकार करने मे इसका 
समयत्योप आदि से उत्पन्न होने वाटा कोई -दोष नहीं है- यह कहते है 

दसील्िये किसी समयी के लिये शास्त्र पढ़े जाते समय यदि कोई धन्य 
(पुरुष) उसको सुनकर मुक्त हो जाता है तो इस (= श्रुतमुक्त) कं लिये 
वह क्षति नहीं होती ॥ -४६-४७- ॥ 


सामये = समयी के लिये ॥ 
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शास्त्रनिन्दां मैष कार्षीद्‌ द्योः पातित्यदायिनीम्‌ ॥ ४७ ॥ 
इत्येवंपरमेतन्नादीक्षिताग्र पठेदिति । 
अत्र च सविचिकित्सं परं स्वकञ्चुकानुप्रवेशेनैव प्रबोधयितुमाह-- 
यथा च समयी काष्ठे लोष्टे वा मन्रयोजनाम्‌ ॥ ४८ ॥ 
कुर्वस्तस्मिंश्चलत्येति न लोपं तद्दत्र हि । 
काष्ठ इति- समिधादौ । लोष्ट इति- मृल्लिङ्गादावपादेये । अत्रेति-- 
मुमूर्षौ ॥ 
अत्रैव हेतुमाह-- 
यतोऽ स्य प्रत्ययप्रापपिप्रप्सोः समयिनस्तथा ॥ ४९ ॥ 
प्रवृत्तस्य स्वभावेन तस्मिन्मक्ते न वै क्षतिः । 
प्रत्ययो निजमन्त्रस्फारसंवादः ॥ 
ननु आचार्यस्य तावत्‌ परानुग्रह नास्ति काचित्‌ क्षतिः, समयिपुत्रकयोस्तु 
ध 9 "= ग्गं 
प्रश्न--तब तो (अदीक्षितानां पुरतो नोच्चरेच्छास्त्र पद्धतिम्‌) यह वाक्य 
निर्विषयक हो जायगा ?-- यह शङ्का कर कहते है- 
दोनों (वक्ता श्रोता) को पतित करने वाली शास्त्रनिन्दा को यह (= 
अदीक्षित) न करे इसलिये इस प्रकार का फल देने वाले इस (शास्त्र) को 
अदीक्षित के आगे नहीं पढना चाहिये ॥ -४७-४८- ॥ 
इस विषय मे सन्देहपूर्णं दूसरे (व्यक्ति) को अपने कञ्चुक मे प्रवेश केद्वारा ही 
प्रबुद्ध करने के लिये कहते है-- 
जैसे कि समयी काष्ठ अथवा लोष्ट में मन्त्रयोजना करता हा इस (= 
काष्ठ या लोष्ट) के चलने पर लोप क्ले प्राप्तं नहीं होता ही इस 
विषय मे भी है ॥ -४८-४९- ॥ 
काष्ठ ~ समिधा आदि । लोष्ट = मिद्ी' से बने शिवलिङ्ग आदि । यहां = 
मुमूर्षु के विषय मे । 
समे कारण बतलते है-- 
क्योकि प्रत्यय की प्राप्ति को चाहने वाले इस समयी के उस प्रकार 
परवृत्तं होने से स्वभावतः उसके मुक्त होने पर क्षति नही होती 
हे ॥ -४९-५०- ॥ 
प्रत्यया = अपने मन्त्रस्फार का संवाद ॥ 
्रश्न-- परानुग्रह करने पर आचार्य की कोई क्षति नही है ओर समयी ओर 
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प्रासङ्गिकत्वेनापीत्युक्तम्‌; साधकस्य पुनरत्र का वार्ता ?--इत्याशङ्कयाह- 
साधकस्तु सदा साध्ये फले नियतियन्रणात्‌ ॥ ५० ॥ 
मक्षिकाश्चुतमन््रोऽपि प्रायश्चित्तौचितीं चरेत्‌ । 
ओचितीमिति- तीत्रमध्यादिभेदेन । अत एव 
-स्वमन्त्रमक्षसत्रं च गुरोरपि न दयेत्‌ ।' 
इत्याद्युक्तम्‌ ॥ 


एवमेतत्तरसङ्गादभिधाय प्रकृतमेवाह- 
इत्थं सद्यः समुत्क्रान्तिर्योक्ता तामाज्ञया गुरोः ॥ ५९ ॥ 
समय्यादिरपि प्रोक्तकाले प्रोक्तार्थसिद्धये । 
स्वय कु्यत्सिमभ्यस्तप्राणचारगमागमः ॥ ५२ ॥ 
अकृताधिकृतिर्वापि गुरुः समयशुद्धये । 
अधस्तनपदावस्थो न तु ज्ञानेद्धचेतनः॥ ५३ ॥ 
अकृतेति-- यदक्तम्‌- 
| अधिकारं न चेत्कुयद्विद्येशः स्यात्तनुक्षये ।' इति । 
= मि 
पुत्रक दीक्षा वालो कौ प्रासद्गिक होने से (कोई क्षति नही) है । किन्तु साधक की 
इस विषय में क्या बात है?- यह शङ्का कर कहते है-- 
साधक तो सदा साध्यफल के विषय मे नियति से नियन्तित होने के 
कारण मक्षिका के बराबर भी मन्त्र का श्रवण होने पर उचित प्रायश्चित 
करे ॥ -५०-५१- ॥ 
ओचिती = तीव्र मध्य आदि भेद से । इसीलिये- 
"अपना मन्त्र ओर अक्षसूत्र गुरु को भी न दिखाये ।' 
इत्यादि कहा गया है ॥ 
इस प्रकार प्रसङ्गात्‌ इसका कथन कर प्रस्तुत को कहते है-- 
इस प्रकार जो सद्यः समुत्करान्ति (दीक्षा) कही गयी, प्राणचार के 
गमनागमन का सम्यक्‌ अभ्यास करने वाला समयी आदि भी गुरु .की 
आज्ञा से उक्त काल में उक्त अर्थ की सिद्धि के लिये उसे स्वयं करे । 
अथवा अनधिकारी भी गुरु यदि अधस्तन पद में स्थितहै नकि ज्ञान से 
दीप्त चित्त वाला है, तो संमयशुद्धि के लिये उसे क्रे ॥ -५१-५३ ॥ 


अकृत-- जैसा कि कहा गया-- 
"यदि वह अपने अधिकार का प्रयोग नहीं करता है तो शरीरपात होने पर 


४२ त. च. 
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ज्ञानेद्ध ॒इति- परमाद्रयनिष्टस्य. हि 
"मा किञ्चित्यज मा गृहाण... ' 


इति नयेन विधिनिषेधाविषयत्वाद्‌ को नाम समयलोपस्य <| एव- 
दुत्याशवः ॥ 





ननु इयं सद्यःसमुत्करान्तिलक्षणा दीक्षा गुरुकार्येति नास्ति विमतिः, 
स्वयङ्कार्यतायां तु किं प्रमाणम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह- 


इतीयं सद्य उत्क्रान्तिः सूचिता मालिनीमते । 

स्वयं वा गुरुणा वाथ कार्यत्वेन महेशिना ॥ ५४ ॥ 
तदवाह-- 

सर्व भोगं विरूपं तु मत्वा देहं त्यजेद्यदि । 

तदा तेन क्रमेणाशु योजितः समयी शिवः ॥ ५५ ॥ 
त्यजेदिति-- स्वयम्‌ । योजित इति-- गुरुणा । यदुक्त तत्र-- 

"सर्वमप्यथवा भोगं मन्यमानो विरूपकम्‌ । 

स्वशरीरं परित्यज्य शाश्वतं पदमृच्छति ॥ (१७।२५) इति 


~ 


विद्येश होता है ।'' 

ज्ञानेद्ध- परमअद्रयतत््व मे तल्लीन के लिये 

“न कुछ छोड़ो न ग्रहण करो ।" 

इस नियम के अनुसार विधि ओर निषेध का विषय न होने से (फिर उसके 
लिये) समयल्ोप का अवकाश ही कहाँ है- यह आशय है ॥ 


प्रशन--यह सद्यःसमुत्क्रान्ति लक्षणवाली दीक्षा गुरु कं द्वारा करणीय हे इस 
विषय्‌ मे किसी को भी विरोध नहीं है किन्तु यह स्वयङ्करणीय हे--इसमे क्या 
प्रमाण है ?-- यह शङ्का कर कहते हं 


इस प्रकार यह सद्यःउत्क्रान्ति दीक्षा मालिनीतन्त्र मे परमेश्वर कं द्वारा 
स्वयं अथवा गुरु के द्वारा कार्यरूप से कही गयी है ॥ ५४ ॥ 

उसी को कहते है-- 

यदि (साधक) समस्त भोग को विरूप मानकर (स्वयं) शरीर का त्याग 


करता है तो उस क्रम से शीघ्र ही (गुरु के द्वारा) योजित होकर समयी 
शिव हो जाता हे ॥ ५५ ॥ 


छोडता है- स्वयं । योजित- गुरु के द्वारा । जैसा कि वर्ह कहा गया-- 
"अथवा समस्त भोग को विरूप समड्ञता हुआ अपने शरीर को छोड़कर 
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' अनेन क्रमयोगेन योजितः परमे पदे । 
समय्यपि महादेवि दीक्षोक्तं फलमश्नुते ॥' इति च ॥ 
आहिकार्थमेव प्रथमार्धेनोपसंहरति- 
उक्तेयं सद्य उत्क्रान्तिर्या गोप्या प्राणवद्‌ बुधैः ॥ ५६ ॥ 


॥ इति श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
सद्यउत्क्रान्तिप्रकाशानं नाम एकान्नविशमाह्विकम्‌ ॥ ९९ ॥ 


ति शिवम्‌ ॥ ५६ ॥ 
| सद्योनिर्वाणप्रदमान्त्रमहावीर्यलाभलुब्धेन | 
| एकान्नविंशमाद्विकमेतत्किट जयरथेन निरणायि ॥ 


| 
। ॥ इति श्रीमन्महामाहेश्चराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
श्रीजयरथविरचितविवेकाभिख्यव्याख्योपेते सद्यउत्क्रान्तिप्रकाशनं 
नाम एकान्नविशमाहविक समाप्तम्‌ ॥ १९ ॥ 


५ ने ०९” 


। (समयी) शाश्रतपद को प्राप्त करता है ।'' ओर- 
'*हे महादेवी ! इस क्रमयोग से परमपद में यजित समयी भी. दीक्षोक्त 
फल कों प्रोप्तं करता हे" ॥ ५५- ॥ 
आद्धिकार्थ को ` पूर्वद्धं से उपसंहत करते हँ- 


यह सद्यःउक्रान्ति (दीक्षा) कही गयी जो कि विद्वानों के द्वारा प्राण क 
समान गोपनीय है ॥ ५६ ॥ 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपाद विरचित श्रीतन्नालोक 
के एकान्नविश आद्धिक की डँ ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हई ॥ ९९ ॥ 
सद्योनिर्वाण देने वाले मन्त्र कं महावीर्य के लाभ के प्रति लब्ध जयरथ के दारा 
यह उन्नीसर्वां आहिक निर्णीत हआ ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्त्रालोक के एकान्नविश आह्धिक की 
^विवेक' नामक व्याख्या कौ डो ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुई ॥ ९९ ॥ 


4००० 
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भः विवेकः # 


जयति विभूर्वछदाता मृढजनाश्वासदायि येन वपुः । 
बहिराद्यन्तवदपि मध्यशून्यमुल्छासितं सततम्‌ ॥ 
इदानीं द्वितीयार्धेन सप्रत्ययां दीक्षां वक्तुमाह-- 
अथ दीक्षां ब्रुवे मृढजनाश्वासप्रदायिनीम्‌ ॥ ९ ॥ 
आश्वासः = प्रत्ययः ॥ १ ॥ 
तदेवाह-- 
त्रिकोणे वदह्िसदने वदह्विवर्णोज्ज्विलेऽभितः। 
वायव्यपुरनिर्धूते करे सव्ये सुजाज्वले ॥ २ ॥ 


बीजं किञ्चिद्‌ गृहीत्वैतत्तथैव हदयान्तरे । 
करे च दह्यमानं सच्चिन्तयेत्तज्जपैकयुक्‌ ॥ ३ ॥ 


भ ज्ञानवती # 

बलदायी विभु सर्वोत्कृष्ट है जिन्होने मूढ जन को विश्वासं दिलाने वाले, बाहर 
से आदि अन्त बाले भी मध्य मे शुन्यशरीर को उल्लसित किया है ॥ 

अब (श्लोक के) उत्तरार्ध के द्वारा सप्रत्यय दीक्षा को बतलाते है-- 

अब मृढ जन को विश्वास देने वाली दीक्षा को कहता हूं ॥ १ ॥ 

आश्वास = विश्वास ॥ ९ ॥ 

उसी ' को कहते है- 

चारों ओर से बह्िवर्ण (= र) से उज्ज्वल, वहविसदन वाले (= 
ऊर्ध्वमुख) त्रिकोण (= ए अथवा एकार) मे षड्कोण से निर्धूत दाये हाथ 
मे कुछ कु बीज (= जव, चना आदि) केकर उसके जपमे लगा हआ 


॥ =-= सि 
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वह्विदीपितफट्कारधोरणीदाहपीडितम्‌ । 
नीजं निर्बीजतामेति स्वसूतिकरणाक्षमम्‌ ॥ ४ ॥ 
वद्विसदन इति--अर्थात्‌ ऊर्ध्वमुखे । वहिवर्णेति-रेफः । वायव्यपुरम्‌-- 
षडश्रम्‌, अर्थात्‌ यकारै्छाज्छितम्‌ । सव्य इति-- दक्षिणे । बीजं किञ्चिदिति- 
धान्यादि । तज्जपैकयुगिति फट्कारोदीपितरेफावर्तनपरः--इत्यर्थः ॥ ४ ॥ 


स्वसृतिकरणाक्षमत्वमेव व्याचष्टे- 


तप्तं नैतत्प्ररोहाय तेनैव प्रत्ययेन तु। 
मलमायाख्यकर्माणि मन्रध्यानक्रियाबलात्‌ ॥ ५ ॥ 
दग्धानि न स्वकायय निर्बीजप्रत्ययं त्विमम्‌ । 
स श्रीमान्सुप्रसन्नो मे शम्भुनाथो न्यरूपयत्‌ ॥ ६ ॥ 
बीजस्याप्यत्र कार्या च योजना कृपया गुरोः। 
यतो दीक्षा सुदीप्तत्वात्स्थावराण्यपि मोचयेत्‌ ॥ ७ ॥ 
स्वकाययिति--बध्यबन्धनाय । सुदीप्तत्वादिति--अदीप्तत्वे हि जङ्गमानामपि 
योजना असाध्या स्थावराणां का वार्ता--इत्यभिप्रायः । तदुक्तम्‌-- 
। 





उसी प्रकार इसको हदय के भीतर तथा हाथ मे दह्यमान हुआ चिन्तन 
करे। अग्नि से दीपित फट्‌कार की धोरणी (= जलती हुई अंगीटी जिसे 
कि कश्मीरी लोग ठंडक से बचने के ल्वियि हदय से लगाये रखते है 
अथवा फट्‌कार से उदीपित अग्नि कं बीजाक्षर--इ, ऋ, ए, एे, र, रं, 
हं-- की निरन्तर आवृत्ति) के दाह से पीड़ित बीज उत्पादन की क्षमता से 
शुन्य निर्बीज हो जाता है ॥ २-४ ॥ 

वदिसदन = ऊपर मुख वाला त्रिकोण । वहधिवर्ण = रेफ ।. वायव्यपुर = छ 
कोनों वाला अर्थात्‌ य वर्णं से चिहित । सव्य = रद्य । बीज = कुछ 
धान्य आदि । उसके जप मे गा हुआ = फट्कार से उद्दीपितं रेफ की आवृत्ति मे 
तत्पर ॥ ४ ॥ 

अपने को उत्पत्र करने की अक्षमता की व्याख्या करते है-- 


तप्त हुआ यह प्रोह कं लिये (सक्षम) नहीं होता । उसी प्रत्यय कं 
द्वारा मन्त्र (जप) ध्यान. ओर क्रिया के बल से मायीय ओौर कार्म मल दग्ध 
होकर अपने कार्य के लिये (सक्षम) नहीं होते । इस निर्बीज प्रत्यय को 
श्रीमान्‌ शम्भुनाथ ने प्रसन्न होकर मुह्ञे बताया । गुरु को चाहिये कि वह 
कृपा कर यहोँ बीज की भी योजना करे । क्योकि दीक्षा सुदीप्त होने के 
कारण स्थावरो को भी मुक्त कराती है ॥ ५-७ ॥ 


अपने कार्य के लिये = बध्य के बन्धन कं लिये । सुदीप्त होने के कारण-- 
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"ऋष्षपक्षितरक्ष्वादीन्‌ स्थावराण्यपि मोचयेत्‌ ।' इति ॥ ७ ॥ 
अत एवाह-- 
यो गुरूर्जपहोमार्चाध्यानसिद्धत्वमात्सनि । 
ज्ञात्वा दीक्षां चरेत्तस्य दीक्षा सप्रत्यया स्मृता ॥ ८ ॥ 
अवधूते निराचारे तत्त्वज्ञे नत्वयं विधिः । 
साचारैः क्रियते दीक्षा या दृष्टप्रत्ययान्विता ॥ ९ ॥ 
निराचारेण दीक्षायां प्रत्ययस्तु न गद्यते । 
अयं विधिरिति-सप्रत्ययदीक्षालक्षणः । साचारैः = क्रियाप्रधानैः । दषः 
प्रत्ययो निर्बीजकरणादिः । निराचरेणेति-- ज्ञानिना ॥ 


एतदेव युक्तयागमाभ्यामुपपादयति-- 


ज्ञानं स्वप्रत्ययं यस्मान्न फलान्तरमर्हति ॥ ९० ॥ 
ध्यानादि तु फलात्साध्यमिति सिद्धामतोदितम्‌ । 


नार्हतीति स्वप्रत्ययत्वादेव, फलादिति--निर्बाजकरणादिसाधनात्‌ ॥ 
दीप्त न होने पर जङ्गमं की भी योजना साध्य नहीं है फिर स्थावरों की क्या 
बात । बही कहा गया-- 
““(सुदीप्त दीक्षा) भालू पक्षी ओर तरक्षु (हिंसक जानवर) आदि तथा स्थावरो 
भी मुक्त कराती हे" ॥ ७ ॥ 
इसीत्विये कहते है-- 
जो गुरु अपने अन्दर जप होम पूजा ध्यान की सिद्धि को जानकर 
दीक्षा देते है वह सप्रत्यया दीक्षा मानी गयी है । आचाररहित अवधूत 
तक्तज्ञानी के विषय में यह विधि लागू नहीं होती । आचारवान्‌ लोगो के 
दरार बह दीक्षा जो कि दृष्टप्रत्यय से युक्त होती है, की जाती है । निराचार 
के द्वारा दीक्षा के विषय में प्रत्यय नहीं कहा जाता ॥ ८-१०- ॥ 


यह विधि = सप्रत्यय दीक्षा वाली । आचारवान्‌ = क्रिया को प्रधानता देने 
वाले । दृष्टप्रत्यय = निर्बीज करना आदि । निराचार = ज्ञानी ॥ 


इसी को युक्ति ओर आगम से भी सिद्ध करते है- 

ज्ञान आत्मविश्वास है, इसे फलान्तर की अपेक्षा नहीं होती । ध्यान 
आदि तो फल (देने) के कारण साध्य होते है--एेसा सिद्धामत (= 
मालिनीतन्त्र) मे कहा गया है ॥ -१०-११- ॥ 

योग्य नहीं है- स्वप्रत्यय होने के कारण । फल के कारण = निर्बीजकरण 
आदि का साधन होने के कारण ॥ 


को 


4, 





| ६७९ 
एवमधिकारिपरीक्षामभिधाय तुलाविधिमभिधत्ते- 


तुलाशुद्धिपरीक्षां वा ॒कुयत्रत्यययोगिनीम्‌ ॥ १९ ॥ 
यथा श्रीतन््रसद्धावे कथिता परमेशिना । 


ननु इयमस्मच्छस्त्रे नाभिहितेति किं शास्त्रान्तरप्क्रियागौरवेण 2-- 
इत्याशङ्कयाह-- 


श्रीपूर्वशास्त्रऽप्येषा च सूचिता परमेशिना ॥ ९१२ ॥ 
आनन्द उद्धवः कम्पो निद्रा धूर्णिश्च पञ्चमी । 
इत्येवं वदता शक्तितारतम्याभिधायिना ॥ १३ ॥ 


ननु अत्र तुलादीक्षायाः कटाक्षीकरणे किमवस्थितम्‌ ? --इत्याशङ्कयाह-- 
उद्धवो लघुभावेन देहग्रहतिरोहितेः । 
ननु कथमत्र देहग्रहतिरोधानम्‌ ?--इत्याशङ्कयाह-- 


देहो हि पार्थिवौ मुख्यस्तदा मुख्यत्वमुज्डति ॥ ९४ ॥ 
भाविलाघवमनत्रेण शिष्यं ध्यात्वा समुत्प्लुतम्‌ । 





अधिकारी की परीक्षा का कथन कर तुलाविधि को कहते है- 

अथवा प्रत्यय देने वाली तुलाशुद्धिपरीक्षा को करे जिसे कि परमेश्वर ने 
तन्त्रसद्धाव में कहा है ॥ -११९-१२- ॥ 

प्रश्न--इसे हमारे शास्त्र मेँ नहीं कहा गया फिर शास्त्रान्तरं की प्रक्रिया के 
गौरव से क्या लाभ?--यह शङ्का कर कहते है-- 

श्री पूर्वशास्त्र मे आनन्द उद्धव कम्पं निद्रा ओर पांचवीं घूर्णि इस 
प्रकार कहते हये शक्तितारतम्य के अभिधायी परमेश्वर ने इसे सूचित किया 
है ॥ -१२-१३ ॥ 

प्रश्न-तुलादीक्षा के ऊपर कटाक्ष करने से क्या स्वार्थं है ?--यह शङ्का कर 
कहते है-- 

देह के पाश के तिरोहित होने के कारण हल्का होने से उद्धव होता 
है ॥ १४- ॥ 

प्रश्न-- यहाँ देहग्रह का तिरोधान क्यो होता है ?- यह शङ्का कर कहते है-- 

देह मुख्य रूप से पार्थिव है गुरु जब भावी लाघव मन्त्र के द्वारा 
शिष्य को उ्प्लृत होता हुआ ध्यान करता है उस समय (= दीक्षा 
के बाद) शिष्य का देह मुख्यता (= पार्थिव या गुरुता) को छोड देता 
है ॥ -१४-१५- ॥ 
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मुख्यत्वमुज्डतीति-अशेषपाशक्षपणात्‌ । भावीति- त्रिंशे । यद्रक्ष्यति- 


'लघुत्वेन तुलाशुद्धिः सद्यःप्रत्ययकारिणी । 
तारः शमरयः पिण्डो नतिश्च चतुरर्णकम्‌ ॥ 
शाकिनीस्तोभनं मर्म हदयं जीवितं त्विदम्‌ । 
(त.आ. ३०।९३-९४) इति । 


समुत्प्लुतमिति-- पार्थिवदहाभिमानन्यग्भावेन पराकाशरूपतामापन्नो येनायं 
तुलायां कुसुमसमानतामासादयेत्‌ । यदुक्तम्‌-श्रीतन्त्रराजे- 


आकाशतुल्यो भवति शिष्यः सन्दीक्षितस्तदा । 

भेरवो वा॒भवेत्सो वै दग्धसंसारवबन्धनः ॥ 
पश्चततुलामर्पयेत  अश्मान्येवमपास्य तु 
सप्तविंशतिपुष्पैश्च कृतां मालां समर्पयेत्‌ ॥ 
तत्समः साधको जायात्रहीणावरणो यदा ।' इति ॥ 


ननु यथोक्तग्रक्रियामत्रेणैव किमेवं सप्रत्यया दीक्षा सिद्ेत्नर वा?- 
इत्याशङ्कयाह-- 








मुख्यत्व को छोड देता है- समस्त पाशों के नष्ट हो जाने से । भावी = 
तीसवे आहिक मे । जसा कि करहेगे- 

"लघुत्वेन... त्विदम्‌ ॥'” (पार्थिवत्व की मुख्यता हट जाने पर) शरीर के 
हलक हा जानं सं तुलाशुद्धि (= तराजू के एक पल्डे पर शिष्य ओर दूसरे पले 
पर सत्ताईस फूलों की माला रखने पर शिष्य क्रा वजन बराबर हो जाता है) होती 
हं । यह तत्काल शिष्ये की शुद्धता का विश्वास दिलाती है । इस तुलाप्रयोग के 
समय प्रयोग किया जाने वाच मनत्र-तार (ॐ), श (गुह्य), म (नितम्ब), र 
(मरुदण्ड), य (वामस्कन्ध) उक्त पोच अक्षरो वाला होता हं । उसके अन्त मे नति 
(= नमः) जोडते हैँ । यह शाकिनीस्तोभन मर्म हदय जीवन आदि कहा जाता है । 


पार्थिव देहाभिमान के तिरोहित होने से (= हल्कापन, उडने जैसी स्थिति) 
` पराकाशरूपता को प्राप्त हो जाता है जिस कारण यह तुला में फूल के समान हो 
जाता हं जंसा कि श्रीतन्त्रराज मे कहा गया है- 


शिष्य सम्यक्‌ दीक्षित होकर संसारबन्धन के जल जाने वाला होकर आकाश 
कं तुल्य अथवा भैरव हो जाता है । बाद मे उसे तराजू पर चदढ़ाना चाहिये । 
(शिष्य कं शरीर कं बराबर वजनदार) पत्थरों को हटा कर २७ पुष्पों से रची माला 
कां (दूसरं पलडं पर) रखं । जव साधक उसके समान हो जाय (तो समञ्चिये कि) 
मल नष्ट हो गया ॥ 


प्रश्न- यथोक्तप्रक्रिया मात्र से क्या इस प्रकार की सप्रत्यय दीक्षा सिद्ध हो 
जाती है अथवा नहीं 2- यह शङ्का कर कहते है-- 


विंशमाह्विकम्‌ ६८ १ 


कर्माणि तत्राशेषाणि पूर्वोक्तान्याचरेद्‌ गुरुः ॥ १५ ॥ 


अत्र॒ च संस्कारस्याधिकारिपरीक्षानन्तरमुरेशोऽपि उभयशेषत्ववचनाशयेन 
तुलाविध्यनन्तरमभिधानम्‌ ॥ १५ ॥ 


एतदवोपसंहरति-- 
उक्ता सेयं ॒तुलाशुद्धिदीक्षा प्रत्यदायिनी । 
॥ इति श्रीतन््रालोके 
तुलदीक्षाप्रकानं नाम विशतितममाह्विकम्‌ ॥ २० ॥ 
इति शिवम्‌ ॥ 


किनि 


४.8 
एतज्जयरथनामा विंशतितममाहविकं व्यवृणोत्‌ ॥ 


॥ इति श्रीमन्महामाहेश्वराचार्यवर्यश्रीमदभिनवगुप्तविरचिते श्रीतन्त्रालोके 
तुलादीक्षाप्रकाशनं 
नाम विंशमाद्विकं समाप्तम्‌ ॥ २० ॥ 
4००८०» 
न 
गुरु उसमे समस्त पूर्वोक्त कर्म करे ॥ १५ ॥ 


यहां संस्कार का अधिकारीपरीक्षा के बाद नामउक्त होने पर भी उभयशेषत्ववचनं 
की दृष्टि से तुलाविधि के बाद इसका कथन किया गया ॥ १५ ॥ 


इसी का उपसंहार करते है- 
वह यह तुल्मशुद्धि दीक्षा, जो कि प्रत्यय (= विश्वास) देने वाली है. कही 
गयी ॥ 


॥ इस प्रकार श्रीमदाचार्यअभिनवगुप्तपादविरचित श्रीतन्रालोक 
कं विंश आद्विक की ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
ज्ञानवती" हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुड ॥ २० ॥ 
श्रीमत्‌ गुरुदेव एवं शास्त्र के द्वारा स्वात्मप्रत्यय से अनुविद्धमति वाके जयरथ 
नामक (आचार्य) ने बीसवेँ आदिक की व्याख्या की ॥ 


॥ इस प्रकार आचार्यश्रीजयरथकृत श्रीतन्नालोक के विंश आदिक की 
'विवेक' नामक व्याख्या की ड ० राधेश्याम चतुर्वेदी कृत 
'ज्ञानवती' हिन्दी टीका सम्पूर्ण हुड ॥ २० ॥ 


५७१० 





~ त = डे 
१ क ठ न क स = क = कक 
क्क्व कयि ~ ~ 
= प नि दत पण ध = शीत त 9 जि द त मद. ~ रः का कतकः जो त कान क" 
॥ व न्व 2 "2 न 


~ ज क ०9 > 
र ट क +~ ^ 


द 


ण = 
च त दिति ति ति सो 9 तोः कः जु दः द सः 
आपो नो भक "व" त = 


क क 9, 


क व्क, = ~ जक = = चिः र 
क्क्व मम ~~ चक न~ 
-- #- "ऋ [भवीन्कीन्यविक न न्य न्वानिी [व्केष्वं 
॥ म किः कीर वो 3 त प न 6. = न~, स-व ६ न "कन 
---~ ~~~ 4 न "~ ~~~ ---- ~~ ~न 

= 4) वैन क जह = > म्‌ 5 ककि क ~ द्‌ = न्न त -- 
क 0 2 2 (कनै, ~ = 
(> श च == क श 24 श तो, ज त कौ क-म द) = आन 


त-न ० क जद तत 
नयत ज 
शक्कर कज ¶ै 


[का 1 
--- ~ = हयं नद क 


= ह 4 
=-= + क ~ = +. 


=-= > 
>= 9 --- “र ड = ~ क क ५ 
व क 


च्व 
"4 9 द 
22 = ~ ~, +~ 
रि (क 
+~ = ` ~ ~ भ भ कः 3 ~ ऋः ` = कै कियन कक 2 = ऋ-न केक कतकः = = 
भ ~~ 2 ॥ 3 +त + =-= ^, "क कनै 

~ र ऋः ` ५“ ---- न 2 5 ११ कै 9 > = ~ 
"~ स ~ च >+ र~ । अर 2 ग 

च ~ ^ = ~= ज 


~~ 
कम ~ = +, य [ि क 


४ व व । को [क ज ज । (न त ऋ 
` ~ -----*-- ~ ~~~ ~~ = =--- ~ ~ "~~ - = + 2 -=-+-- = - ~~ 
= > =. ~ ~ 9 भिः 9 त ध न्रा 5 
~ ३ जि कि क => तोः अको न = ~ क~ 

= = अ क = -“--- ५. “प ॐ ऋ क = ऋ ज १. = हि- ` <= -- “~ 
द क ~ 
=` , 7 को > क ~ = > = केन --- ~ १ कक त र च 9 त  ~> = % पो को नु+. 
+ ० ० पिः चै अ म अ = ~ ~~~ ~ कभ ~ = 

व ~ न्द 7 क क क 

~न य्‌ श अय = यु न द नकक-न 
न > 9 = 4 
+~ ~ न~ -* ~~~ -~- ~~ ~ 
ऋ ५ ~ को = के ता 4 १4८ क त ती क 4 
1. ५ भ के ५ -4 च> च 


भ न नी ~ क (~ ~= “~ २ 
ति त म ज त क क 
प ब्र वो वच 
ज ------- ~ इ~ 
= ~ ५ = कः > => क 
क किव अ 


स न क > च 3 न 4 3 ~ [कन्ये यं ३ - पे =+ न =, 
~” ~~ = ` ज त ॐ: त 
"~ ~ भ + ध य 
~ ‰ ~ ~ ~~ ~>" ~~ ~ र एअ = र - क प ऋ 
क्क 1 (य 1४ क म चिन्न वेने द ~ द ^ ¢ 
यु ज स ~ ~ ~ {+ „ ~ ~ - < ^ -=~ ~~ -*~--- ^ 
~ ~ न स विवि वि = त 1. + 
~~ ~ भ शि भ 


कर्द न्वं -- 
> ५ कन १4 > ^> ~~ ~ ~~ - ~ 
न~ = ~ ~~~ +~ 


क 
क गः). रुप =" =-वेन कछ क~ 5 दु न= क ५५ अ, 
व + अ अकी 
कि रि व 7 
क ० ७ न> का 


स = भ क 


न= 

भ्य ध ह्र ~ = 
~ कि भु त 
== > कि = 


वनौ 
न ~~ =+ 


= => भ = >= 
२. वे = ® * क = 


जवौ द + > ~ न = ~ = के 
० त क~ ५ न = ५ 
= नः ते ओः आक + = 
=> ॐ = =+ ~= ~ 
[क क त क का) -- = 
जि 9 = चो = क = = ~ 
"कक क क क 
[व 


> को = 
ॐ 


^+ 
कन 
= 0 च 


= 
प 
>.= ~~ -~- ~ 5 


9, > ~क ~ - 
ॐ 


त प" क 9 ज 


---=-- =-= च्ल (~~ 

~ वो > दि किय ~^ - 

४ स= लज त प भ क 0 क 1 तोः ज के क = न 
ण स कैत भः 


~ न= 
गक "कं त = जे = अ ~ -=~-- 
त ३6. का त ण ५ = 

"चक "किवत 


त 
च क ~ 


= क क > 
<= === 
य कवि म = वा 
~ ज कः ~ 
क ~^ ~~ = ॐ 


(कै 
व न 


=-= ~> ~> 


== प~~ र~ 
ल्स्न् -- - ~, {वा । 
~ द ककि टय द) = ~ + ~ ~ 
। ~+ 
--~ -----~ -- म द = ऋ कये 
= = -. "^~ ~ =^ ~~ स= स्ट = = ५ >~ 
वि र] क भ्र --~ 2 के ० ४.9 .- र~ 
"ष्य ् न = ~ 9 न~ | 
2 2 ~ 
< ~~~ ---- 
~ स~~ =-= ॐ र ~ < 
+ जित कके = [न क 
नक ~+ 


=-= ~ > ७. =-= 


> त = ~ 
सल = 


~ ऋ-न 
= कप नगयः. 
= = ~ च -~ ~> <--- = 
93 
~= 





द =+ ~ ~ -- ~ ~ दः वि कक 4 १ स. =-= 

र न - ९ - ~ र - - -3- > न्ध 
देः - त + 
॥ ~ + म म हः "7 ण अ 3 9 १ का 4 7 का १ 1 1 # + 


वै 3, त 





